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EL SERMONDEL MONTE 


En el curso 1925-26 abordo el P. Alfonso Torres en sus Lecciones 
Sacras sobre el Sermon del Monte un tema que constantemente aparece en 
sus diversas predicaciones de aquellos anos: «La reforma de buenos». Sus 
criterios asceticos, irreductibles, sinceros, se muestran maravillosamente 
desarrollados en sus comentarios a esta parte del evangelio de San Mateo y 
en el que a continuation hace sobre el padrenuestro. 
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Leccion I 


Vosotros sois la sal de la tierra 


Despues de las ocho Bienaventuranzas y la amplificacion de la ultima, el 
evangelista San Mateo prosigue el Sermon de la Montana con estas palabras; 

Vosotros sois la sal de la tierra. Mas si la sal se desvaneciere, icon que 
sera salada? Para nada vale ya, sino para ser tirada fuera y pisoteada de 
los hombres. Vosotros sois la luz del mundo; no puede esconderse una 
ciudad situada sobre la cima de un monte. Ni encienden la lampara y la 
ponen debajo del celemln, sino sobre el candelero, y alumbra a todos los que 
estan en la casa. Asl brille vuestra luz delante de los hombres, de modo que 
vean vuestras buenas obras y glorifiquen al Padre vuestro que esta en los 
cielos (Mt 5,13-16). 

Para comentar estas palabras de un modo conveniente, son muy utiles dos 
observaciones preliminares, de las cuales es la primera una acerca de la 
metafora de la sal, la metafora de la lampara, que se enciende para iluminar la 
casa, y la metafora de la ciudad colocada sobre el monte. Mediante estas tres 
metaforas se describe como ha de ser la vida de los que escuchan el Sermon de 
la Montana. Estas tres metaforas tienen un caracter comun: pertenecen a un 
genero de metaforas modestas, familiares, diriamos caseras, que es muy 
empleado por nuestro divino Redentor en todas sus predicaciones. Este genero 
de metaforas caseras tiene contra si una predisposicion de ciertos auditorios; 
pero encierra ventajas tales, que si una vez se han entendido nos obligan a 
prescindir de otras metaforas mas sublimes. La vida humana no esta compuesta 
exclusivamente de sublimidades. Mas aun, los que en ocasiones solemnes 
emplean metaforas sublimes, en la conversacion ordinaria, en la vida comun, 
prescinden de ellas; porque esas metaforas sublimes o son cosa muy 
excepcional, o tienen algo de artificia] y ficticio que no les permite entrar en el 
curso ordinario de nuestra vida. 

Ademas, solo ciertas imaginaciones educadas asi, solo ciertos 
entendimientos acostumbrados a moverse en regiones muy elevadas, pueden 
manejar esas metaforas sublimes como algo familiar; pero la generalidad de los 
oyentes manejan mejor estas otras humildes y caseras. 
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Todavia podriamos senalar una tercera ventaja. Cuando hay que tomar 
como medio de ensenanza lo raro, lo excepcional, aquello que no es de todos 
los dias, la memoria de lo que se ha ensenado no es tan permanente, no es tan 
intima, no es, repitamos la palabra, tan familiar y tan casera; pero, cuando se 
convierte en vehiculo de una ensenanza dogmatica o moral, algo que traemos 
siempre entre las manos, la ensenanza parece que se esta repitiendo siempre y 
asi resulta permanente, continua; se nos hace familiar y casera, como la 
metafora en que se envuelve. 

Sin duda, por todo esto, el Senor emplea con preferencia en el Santo 
Evangelio, en sus discursos, metaforas de esta clase, y a tal genero pertenecen 
las que emplea en esta ocasion. Alguna vez, cuando se lee a San Juan 
Crisostomo, se siente la decepcion de que no son sus obras algo que se mueve 
en ciertas esferas sublimes, porque generalmente sus metaforas son de esta 
clase, de esta categoria, a la que pertenecen muchas, casi todas, quiza todas las 
metaforas del Evangelio; y es que San Juan Crisostomo, aunque es verdad que 
tenia una gran cultura, propia de los griegos, tenia principalmente una gran 
cultura evangelica, y este lenguaje intimo, familiar, casero, repitamos mil veces 
esta palabra, porque yo no se otra que explique mejor lo que quiero inculcaros, 
este lenguaje sembrado de metaforas caseras le parecio a San Juan Crisostomo 
el mas apropiado para seguir las huellas de Jesucristo y para dejar a su vez 
huella permanente en el auditorio. Hasta aqui la primera observacion 
preliminar. 

Pero hay otra que es mucho mas importante para nosotros y que para 
algunos quiza sea mas inesperada. Cuando se explican estos versiculos del 
Sermon de la Montana, cuando se habla de la sal de la tierra, de la luz del 
mundo, de la ciudad colocada sobre el monte, generalmente se aplican estas 
palabras a los doctores de la Iglesia. En la liturgia, los versiculos que 
comentamos entran en el Evangelio propio de los doctores. A1 ver como se 
aplican en la liturgia estas palabras a los doctores de la Iglesia y al ver como en 
muchos comentarios se vuelve a repetir semejante aplicacion, se siente uno 
inclinado a pensar que no se refieren a todos los cristianos. 

En efecto, ha habido alguno y aun muchos comentadores del Evangelio 
que las han referido solo a los Apostoles y luego, por extension, a los que 
continuan su apostolado. Segun esos comentadores, habria que separar en el 
Sermon de la Montana dos partes: una parte que se referiria exclusivamente a 
los Apostoles, que estaban escuchando al Senor en aquella ocasion, y que 
acababan de ser elegidos para el apostolado, y otra parte a las turbas, que 
tambien escuchaban las palabras de Jesucristo. La parte relativa a los Apostoles 
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estaria formada por aquellas ensenanzas acerca de la persecution, que son el 
comentario de la octava bienaventuranza, y por estas palabras que hoy estamos 
comentando nosotros. ^Tiene fundamento esta explication? Se hace un poco 
duro decir que, si se toma de un modo exclusivo, es equivocada, y se hace duro 
decirlo por la autoridad de los que la han sostenido; pero asi y todo se siente 
uno inclinado a afirmar que no tiene base en el Evangelio y, con el debido 
respeto a esas autoridades, interpretando rectamente sus palabras, que quiza no 
van tan lejos, se puede decir que la interpretacion mas segura, la interpretacion 
cierta, diria yo, de estos versiculos es aquella segun la cual se refieren a todos 
los cristianos. 

Las razones en que se apoya esta afirmacion son tan tiaras, que, a mi 
juicio, no dejan genero alguno de duda. Leed todo el Sermon de la Montana; 
buscad en el algun indicio que os de a entender que parte del Sermon se refiere 
exclusivamente a los Apostoles y parte a toda la muchedumbre, y es seguro que 
no lo encontrareis. Los mismos comentadores que defienden esa distincion, y 
que aplican una parte a los discipulos y otra a la generalidad de los oyentes, no 
han encontrado mas fundamento que este: que el Senor aqui comienza 
diciendo: Vosotros sois la sal de la tierra..., y en ese vosotros designa a los 
Apostoles. Pero que esa interpretacion es gratuita se ve muy claro cuando 
observamos que el mismo modo de hablar emplea el Senor en todo el resto de 
aquella predicacion, y que en cosas tan palmarias como en la exhortacion a 
orar, cuando dice como se ha de orar, vuelve a emplear el mismo lenguaje, 
lenguaje que no puede referirse solo a los Apostoles, porque el Padrenuestro no 
es una oration que se compuso para que la recitaran solo ellos, sino para que la 
recitaran todos los cristianos. No hay un indicio en el Evangelio de esa 
distincion. Un temor excesivo ha llevado sin duda a establecerla, porque ha 
parecido a algunos que era excesivo decir que cada uno de los cristianos habia 
de ser la sal de la tierra y la luz del mundo. 

Interpretando sus palabras como hemos interpretado las Bienaventuranzas 
y como tienen que interpretarse otras muchas del Evangelio, no hay por que 
tener ese temor. Las palabras del Evangelio no se realizan en todos por igual; 
se realizan por grados. Hay algunos en los cuales se realizan en un grado 
infimo, y hay otros en los cuales se realizan en un grado supremo. Cuando el 
Evangelio dice: Bienaventurados los pobres, no solo a quienes practican la 
pobreza evangelica en su sentido mas perfecto, pero a todos se refiere esa bien¬ 
aventuranza, aun a los que se encuentran en el primer grado de la renuncia que 
el Evangelio nos pide. 
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Entendiendo estos grados que hay en la practica de las palabras 
evangelicas, se comprende por que tambien estas palabras: Vosotros sois la sal 
de la tierra y vosotros sois la luz del mundo, pueden aplicarse a todos. Cierto, 
la manera mas esplendida de ser la sal de la tierra y la luz del mundo es como 
lo fueron los Apostoles; cierto, imitan muy bien esa manera de los Apostoles 
los grandes doctores de la Iglesia; pero tambien la pueden imitar otros que no 
han ensenado jamas a las gentes con su predicacion, que no han sido pre- 
dicadores famosos, que han vivido hasta ignorados del mundo, y pueden 
imitarla en todos sus grados con sus virtudes, ora sea en grado supremo con sus 
virtudes heroicas, ora en grado inferior con sus virtudes comunes y corrientes. 
Vosotros todos conoceis una Santa de las mas populares del mundo, que vivio 
encerrada en un monasterio y hasta ignorada de los suyos, de tal manera que 
cuando murio era una dificultad tener que anunciar su muerte, porque decian 
que nada habia que contar de ella: es Santa Teresita del Nino Jesus; y, cuando 
despues se ha difundido la vida de esta Santa, se ha visto que sus hechos, sus 
obras, sus sacrificios, sus virtudes, son una predicacion tan eficaz que esta 
llevando innumerables almas a Dios. por que no podemos decir que un 
alma asi es sal de la tierra y luz del mundo? ^Quien puede decir que un alma 
asi no es un verdadero apostol de todo el genero humano en un grado 
maravilloso? 

Entendiendo, pues, rectamente las palabras del Evangelio, se ve que no 
hay dificultad ninguna en aplicarlas a todos los cristianos y que todos pueden 
ser sal de la tierra y luz del mundo. 

Pero hay mas todavia. San Lucas trae en el capitulo 14 de su Evangelio la 
misma idea, aunque en forma diferente, como la oireis despues. Esas palabras 
que trae San Lucas forman parte de un sermon donde hay otras ensenanzas de 
Jesucristo, y hablando de ese sermon dice el evangelista a quienes iba dirigido, 
y asegura que el Senor entonces hablaba a las muchedumbres, a las turbas que 
le seguian: e iban caminando con El muchas turbas, y vuelto a ellas, les dijo... 
(Lc 14,25). De modo que, al menos esas palabras: Vosotros sois la sal de la 
tierra, por testimonio de San Lucas, no se refieren exclusivamente a los 
Apostoles, sino a todos los que quieran escuchar la palabra de Jesucristo. 
Repitamos, pues, que estas ensenanzas son para todos: son para los Apostoles y 
son para nosotros. Cada uno de nosotros tiene la obligacion de responder 
fielmente a esa vocacion de Jesucristo que nos llama a ser sal de la tierra y luz 
del mundo y ciudad edificada sobre la cima de un monte. 

Con esto terminan las dos observaciones preliminares; pero antes de 
entrar en el comentario de las primeras palabras: Vosotros sois la sal de la 
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tierra..., quisiera llamar vuestra atencion sobre algo que puede tergiversar el 
sentido de ellas, o al menos presentarlo como una cosa ficticia. Es cierto que 
aqul el Senor emplea un lenguaje metaforico; esto es tan evidente que no se 
puede negar de ningun modo. Cuando dice el Senor a los hombres: Vosotros 
sois la sal de la tierra, es evidente que emplea una metafora; pero ^que sentido 
tiene esa metafora? En el fondo de esas palabras ciertamente hay una 
comparacion entre la sal y los hombres a quienes Cristo se dirige; pero ^en que 
consiste la semejanza que el Senor establece entre la sal y sus oyentes? 
Podemos averiguarlo por dos caminos. El primero es este: partir del significado 
metaforico que damos actualmente a la palabra sal, e interpretar segun el la 
sentencia del Evangelio. Este seria un camino; pero siguiendo por el nos 
exponemos a que se nos pregunte: Pero ^pensaba Jesucristo entonces en el 
sentido metaforico que nosotros damos ahora a la palabra sal? El uso 
metaforico de esas palabras ha podido cambiar con el tiempo y, si ha cambiado, 
nosotros hemos de ir a buscarlo, no en el modo de hablar que ahora usamos, 
sino en el de aquellos que oian al Senor; porque de otra manera nos exponemos 
a sustituir los pensamientos de Cristo por nuestros pensamientos o a desfigurar 
el alcance que tienen las palabras del Senor. Hay otro camino mejor, y es ave- 
riguar como se empleaba esa metafora en los tiempos de Jesucristo, que 
entendian con ella los hombres que escuchaban al Salvador e interpretar, segun 
eso, la sentencia evangelica. 

Vamos a seguir este segundo camino en cuanto nos sea posible; claro que 
no de una manera perfecta, porque para eso haria falta una erudicion que yo no 
tengo, pero al menos de una manera suficientemente fundada, para que las 
consecuencias que luego saquemos broten espontanea y naturalmente del 
Evangelio. 

En la Sagrada Escritura y en la literatura rabinica, que son para nosotros 
dos fuentes por las cuales llegamos al conocimiento del valor que tenian ciertas 
palabras en los tiempos de Jesucristo, se encuentran significados muy extranos 
de la sal a los cuales no estamos acostumbrados. En el Antiguo Testamento 
hallamos estas frases: La sal de la alianza y la alianza de la sal. Si 
investigamos el sentido que tienen tales frases, llegamos a saber que el Senor 
habia ordenado que todas las carnes de las victimas ofrecidas en el altar fueran 
purificadas, preservadas de la corrupcion, hechas agradables a El mediante la 
sal. Todo sacrificio, y esto se nos recuerda en el mismo Evangelio, tiene que ser 
acompanado de la sal. Como el sacrificio era una memoria perenne de la 
alianza que Dios habia establecido con su pueblo, alianza que se habia sellado 
mediante un sacrificio, se tomo de ahi la frase que estamos diciendo y se hablo 
de que no habia alianza sin la sal, y asi la sal podria llamarse sal de la alianza. 
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De modo que la sal viene a ser como un slmbolo de la alianza entre Dios y su 
pueblo escogido, y, hablando nosotros en general, de la alianza entre Dios y las 
almas. Este es el significado fundamental que encontramos en el Antiguo Tes- 
tamento, y, como veis, es un significado al cual no estamos muy 
acostumbrados. 

Pero hay todavia otros que nos van a parecer mas extranos. En la 
literatura rabinica se encuentra este otro: <^Que es la ley de Dios?, se preguntan 
los rabinos. Y responden: La ley de Dios es la sal. Despues comparan con otros 
condimentos, que solemos emplear, las ensenanzas de los rabinos; pero la 
comparacion con la sal la reservan para la ley de Dios. 

Sin duda, ese significado podia provenir de dos fuentes: primero, de que 
los rabinos habian aprendido en el Antiguo Testamento, en el libro del 
Eclesiastico, que la sal debia considerarse entre las cosas absolutamente 
necesarias para la vida. Cuando el libro del Eclesiastico, en el capitulo 29, 
indica las cosas necesarias absolutamente para la vida, al lado del agua y del 
pan y de otras varias pone la sal. Ademas, la sal, empleando el lenguaje de la 
Escritura, es un simbolismo que se emplea en el santo bautismo, cuando, al 
depositar unos granos de sal en los labios del que va a recibir ese Sacramento, 
se dice: Recibe la sal de la sabidurla. Y porque la ley de Dios es absolutamente 
necesaria para vivir la vida espiritual, y contiene la verdadera sabiduria, 
diriamos la unica sabiduria, por eso sin duda los rabinos emplearon esta 
metafora para hablar de la ley de Dios, y dijeron que la ley de Dios era la sal. 

Pasan adelante en su simbolismo y nos encontramos con esta extrana 
recomendacion: No debe suprimirse la corona de sal y azufre que ha de llevar 
en sus sienes el que va a contraer matrimonio. ^Que significa esta corona de sal 
y azufre? Nos lo explican diciendo que a un hombre que va a contraer 
matrimonio hay que recordarle el castigo que Dios envio sobre las ciudades 
nefandas, para que jamas incurra en semejantes vicios; y la manera de 
recordarles esa gran verdad, que puede y debe ser norma para toda su vida, es 
colocar en sus sienes una corona de sal y azufre. Esa corona era un recuerdo 
perenne del castigo que Dios habia enviado por sus crimenes a un pueblo que 
ha pasado con todas sus ignominias a la Historia, 

Veis aqui que la sal empieza a tomar un sentido moral, empieza a ser algo 
que preserva de la corrupcion, en el sentido moral; se pone la corona de sal 
sobre la frente del que va a contraer matrimonio para que no ocurra en defecto 
moral, para que no caiga en pecado. Todo esto, que en un caso particular se 
expresa mediante la corona de sal y azufre, se expresa en el lenguaje ordinario 
sencillamente recordando como la sal preserva de toda corrupcion. 
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Todos estos sentidos solia tener la metafora de la sal en los tiempos 
evangelicos y de ellos nos hemos de valer para interpretar la misma metafora 
cuando la oimos de labios del divino Maestro. No es que todos los sentidos 
mencionados hayan de encontrarse puntualmente en la palabra evangelica que 
venimos comentando, pues seria excesivo pretenderlo, sino que en este orden 
de ideas que suscitaba la palabra sal hemos de buscar el sentido en que Jesus la 
empleaba. Si el Senor hubiera querido tomar la sal como simbolo de otras ideas 
completamente distintas, lo hubiera dado a entender asi, para no exponerse a 
que sus oyentes no entendieran sus palabras. 

Siguiendo, pues, esta norma de interpretaciones, podemos declarar la 
metafora evangelica, diciendo en primer termino que los cristianos, si quieren 
ser sal de la tierra, han de ser en el mundo como la sabiduria viviente de Dios, 
y lo han de ser en el sentido mas lleno y profundo de la palabra, pues no solo 
han recibido la sabiduria contenida en la ley Antigua, sino la plenitud de la 
sabiduria que el Verbo de Dios se digno revelarles. Han de ser como Evangelio 
viviente en medio de los hombres; toda su vida interior y exterior, desde el pen- 
samiento mas recondito hasta la palabra y la accion mas exteriores, ha de ser 
profundamente evangelica y, por lo mismo, franca confesion del Evangelio a la 
faz del mundo. Asi es como seran verdadera sal y no sal corrompida que ha 
perdido su sabor. 

Este primer sentido que encierran sin la menor duda las palabras de 
Jesucristo se declara y amplia anadiendo, conforme a la norma de 
interpretacion establecida, que asi, viviendo el Evangelio, los cristianos se 
preservan a si mismos y preservan a los demas de toda corrupcion. Las sendas 
de la sabiduria divina son sendas de pureza incorruptible e incontaminada. El 
cristiano ha de ser germen incorruptible de incorrupcion en medio del mundo 
corrompido. La pureza del cristiano ha de irradiar pureza en el mundo. Y cuan¬ 
do decimos pureza entendemos esta palabra en el sentido mas amplio y mas 
profundo. Toda corrupcion espiritual es antitetica a la profesion del cristiano. 

Sin detenerme a amplificar estas ideas que tanto invitan a hacerlo, ni 
abandonar el camino que llevamos, podemos anadir, con la seguridad de seguir 
descubriendo la verdad que Jesus quiere ensenamos, que el cristiano, para ser 
sal de la tierra, ha de convertirse en colaborador de su Redentor divino y para 
esto ha de vivir. 

La obra de Cristo consistio sustancialmente en establecer la nueva 
Alianza entre los hombres y su Padre celestial. Para esto vivio y murio. Ya la 
vocacion del cristiano es vivir en esa alianza nueva y procurar que todos entren 
y vivan en ella. Hasta tal punto ha de procurarlo, que, en cuanto le sea posible, 
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a todo, lo suyo y lo ajeno, imprima el sello del esplritu evangelico, para que 
todo sea ofrenda agradable a Dios. 

No es necesario detenerse en probar con nuevos argumentos que las 
palabras: Vosotros sois la sal de la tierra, tienen por lo menos el alcance que 
acabamos de ver. La sola armonia que debe existir entre esa frase de Jesucristo 
y el sentido corriente de la metafora que emplea nos basta por ahora. Pero si 
conviene que advirtamos como nuestro Senor refuerza su metafora con 
palabras de una energia suprema para inculcar mejor y para hacer sentir la 
obligacion gravisima que tenemos todos de seguir su ensenanza. Porque no se 
contenta con decimos: Vosotros sois la sal de la tierra, sino que anade: si la sal 
se desvaneciese, icon que sera salada? Para nada vale ya, sino para ser 
tirada fuera y pisoteada de los hombres. Todavia expresa con mas fuerza esta 
misma idea en el pasaje de San Lucas a que antes aludimos, pues dice asi: 
Buena es la sal, pero si la misma sal se desazonare, icon que sera sazonada? 
Ni para la tierra ni para el estercolero es de provecho: fuera la tiran (Lc 
14,54). 

Asi describe la triste suerte de quienes dejan de ser sal de la tierra o, lo 
que es igual, dejan de cumplir la gravisima obligacion contenida en la figura de 
la sal. 

La decadencia espiritual del cristiano lleva al termino doloroso que aqui 
se describe. Quien estaba llamado a ser reflejo vivo de la sabiduria divina, a 
preservarse y preservar a los demas de toda corrupcion, a estrechar la alianza 
de Dios con las almas, viene a convertirse en algo tan inutil y tan despreciable, 
que, como dice el Senor con expresion de suprema energia, no sirve ni para el 
estercolero. Mas aun si hay, como creemos, una alusion a la eterna condenacion 
en las palabras fuera la tiran, pues es modo de hablar con el cual en otras 
ocasiones expreso el Senor la desdichada suerte de los condenados, amenaza el 
divino Maestro benignamente a cuantos dejan de ser sal de la tierra, con los 
supremos castigos, que mas de intento El mismo describio mil veces en sus 
predicaciones, para forzar amorosamente a sus oyentes a seguir estas sus 
ensenanzas divinas. Los que debian ser incorruptibles y preservar de la 
corrupcion, vendrian a ser, abandonando su vocacion, la corrupcion misma, y 
serian arrojados a donde se amontona todo lo mas corrompido de la creacion, al 
acervo de los reprobos. 

Imposible es que la sal, siendo sal, deje de salar, y asi es imposible que 
quien ha recibido el Evangelio, y vive segun el, deje de tener y dar sabor de 
Evangelio. Pero como la sal puede dejar de ser sal, corrompiendose 
mtimamente, asi el cristiano puede decaer de su gloria y corromperse en su 
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corazon. ^No lo hemos visto y llorado mil veces? «^No lo conocemos quiza por 
propia experiencia? A esta desgracia se refiere de un modo expreso el Senor en 
las frases que comentamos, subrayando delicadamente la dificultad de volver a 
la vida evangelica que se crean a si mismos los que, despues de haber sido 
iluminados y haber alcanzado trabajosamente la virtud, vuelven atras y se 
entregan al pecado. 

Pero al mismo tiempo alude a otras consecuencias mas generales, insinua 
otros males que se siguen de que la sal se desvanezca, se desazone, pierda su 
sabor. ^Quien preservara a las almas de la corrupcion, quien les dara sabor de 
Dios si t sal que Dios ha preparado para ello se corrompe y acrecienta la 
corrupcion? El remedio del mundo es el Evangelio, el vehiculo del Evangelio 
son de ordinario la almas que lo viven, y si estas se convierten en vehiculo del 
mal, ^que sera del mundo? 

Con estas verdades que insinua, parece inculcarnos aquella otra que es 
base de todo el apostolado cristiano Para salar, ante todo hay que ser sal; para 
hacer amar el Evangelio hay que empezar amandolo, para llevar almas a Dios, 
hay que vivir unido a Dios. La suprema preocupacion, el supremo afan de 
quien desea ser apostol, ha de ser su propia santificacion. La santa Iglesia ha 
corroborado esta ensenanza divina negando el titulo de Doctor a quien no junta 
la santidad de la vida con la ciencia por grande que esta sea. 

No es posible considerar estas ensenanzas evangelicas sin que el corazon 
sienta una doble inquietud, sin duda muy saludable. Esta ensenanza de Cristo 
tambien se parece s la sal, porque escuece al caer sobre las heridas del alma 

La primera inquietud es el remordimiento de no cumplir o de cumplir con 
descuido y desidia la obligacion gravisima que tenemos de ser sal de la tierra. 
iCuantas veces los mismos cristianos tenemos sabor de mundo en vez de sabor 
evangelico! Pues que; ^podemos negar que hasta personas que frecuentan los 
sacramentos se conducen, cuando salen del templo, como cualquier mundano 
vulgar, con las misma frivolidades y ligerezas, con las mismas libertades y 
caprichos, con la misma relajacion y vanidad? ^Podemos negar que aun los 
mismos que han alcanzado cierto grado de virtud viven a veces sin verdadero 
espiritu sobrenatural, con prudencia mas de came y sangre que de Dios? 
^Podemos negar que para ciertas personas que se llaman espirituales continuan 
considerando idealismos irreales las grandes virtudes evangelicas? Y, sobre 
todo, ^podemos negar que nuestras flaquezas y nuestras caidas y hasta nuestros 
escandalos hacen de nosotros todo lo contrario de la sal de la tierra? 

Repasando la propia vida a la luz de estas ensenanzas divinas se levantan 
amargos remordimientos en nuestro corazon, que son otros tantos llamamientos 
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de la misericordia infinita. La sal de la palabra divina escuece al caer sobre 
nuestras heridas para sanarlas. No la sacudamos de nosotros, sino acojamosla 
como mediana de nuestros majes No nos contaminemos del mundo ni 
condescendamos con el. Sea la generosidad y la austeridad del Evangelio el 
sello inconfundible de nuestra vida 

Y este mismo sello lleve nuestro celo, pues otra de las inquietudes 
saludables que despierta la ensenanza divina que estamos escuchando procede 
precisamente de que, a veces, queremos salar al mundo sin preocupamos como 
deberiamos de la sal que han de contener nuestras obras. Os ruego que 
escucheis con benevolencia lo que voy a deciros, aunque sea amargo. Cuando 
andamos en obras de celo, ^es siempre nuestra suprema preocupacion ser 
nosotros y convertir a nuestros hermanos, a los que trabajan a nuestro lado, en 
sal de la tierra? 

El tono y acento del lenguaje es a veces una revelacion involuntaria de 
desviaciones peligrosas, y os aseguro, con todas las reservas necesarias, que el 
oir continuamente a las almas apostolicas hablar de cultura, de organizacion, de 
formacion de selectos, de tecnicos y otras cosas parecidas, y no oirlas con tanta 
frecuencia hablar de virtudes, sobre todo de las virtudes que son de un modo 
mas directo alma de todo buen apostolado, no puede por menos de causar cierta 
alarma y cierto temor de sutiles desviaciones. Suenan demasiado poco la 
abnegacion, la humildad, el desprecio del mundo, el espiritu de sacrificio y 
otras palabras parecidas Mas aun, si se sigue con atencion el movimiento 
literario que acompana con frecuencia a ciertos apostolados modemos, se 
percibe cierto aire de jactancia, de hiperbolica glorificacion, de rivalidad 
insidiosa, de personalismos y de otras cosas aun mas tristes, y todo ello deja un 
sedimento de temor en el alma, porque hace pensar que no es la suprema 
preocupacion ser verdadera sal de la tierra. ^Como puede no temerse esto de 
apostoles que ponen su fuerza en titulos honorificos mas que en la humildad, 
que se preocupan mas de rebajar a sus companeros de apostolado que de 
avergonzarse de la propia miseria, que agotan su entendimiento para promover 
sutiles cuestiones disgregadoras con formulas capciosas en vez de emplearlo en 
esclarecer las verdades mas necesarias, y que mas bien parecen demoledores 
disimulados, como la polilla, del apostolado ajeno que colaboradores sinceros y 
caritativo de su propias hermanos? Donde asi falta la sencillez, la sinceridad, la 
humildad, la intencion pura y, sobre todo, la caridad, ^como puede uno estar 
seguro de que se cumple cuanto dice nuestro Senor acerca de la sal de la tierra? 

Todo cuidado es poco para impedir las sutiles desviaciones con que el 
enemigo aminora la eficacia sobrenatural al apostolado cristiano. 


16 



Las dos inquietudes saludables que despierta en nuestras almas la 
ensenanza evangelica de hoy son, como hemos dicho, otros tantos 
llamamientos divinos No los desoigamos. Es verdad que quiza nos pidan una 
transformacion profunda de nuestra vida y nuestro trabajo; pero, por ardua que 
sea la transformacion, no debemos impedirla; antes al contrario, debemos 
emprenderla confiando en el Senor y con los ojos puestos en la mayor gloria 
divina. No hemos de descansar hasta que seamos sal purisima de Evangelio, 
hasta que perdamos todo otro sabor de mundo, de egoismo y de pasion y no 
tengamos otro que el de la sal evangelica. 

Ser sal de la tierra no es tomar extemamente la forma de la sal sin serlo. 
Es el corazon, es el alma lo que ha de transformarse para luego transfundir su 
transformacion a las palabras y a las obras y a toda la conducta. 

Esta transformacion es la gloria del cristiano, aun en los casos en que no 
la ve mas que Dios y no la reconocen las criaturas. Cuando es completa, es mas 
agradable al Senor: todo el hombre tiene todo el sabor de Cristo y se va 
impregnando de ese sabor cuanto el hombre toca y cuanto le rodea. Por donde 
el pasa, pasa el Evangelio. 

A esta gloria nos llama el Senor al decimos que hemos de ser la sal de la 
tierra, a ella nos impulsa poniendonos ante los ojos la triste suerte de la sal que 
pierde su sabor: y nosotros hemos de seguir esa vocacion y ese impulso con el 
afan de quien busca la vida verdadera y no descansa hasta encontrarla. La 
alianza de la sal se establecera asi en la tierra y luego se consumara para 
siempre en el cielo. 
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Leccion II 


Vosotros sois la luz del mundo 


Comenzamos en la ultima leccion sacra el comentario de estos versiculos 
del evangelio de San Mateo: 

Vosotros sois la sal de la tierra. Mas si la sal se desvaneciere, icon que 
sera salada? Para nada vale ya, sino para ser tirada fuera, y pisada de los 
hombres Vosotros sois la luz del mundo; no puede esconderse una ciudad 
situada sobre la cima de un monte. Ni encienden una lampara y la ponen 
debajo del celemln, sino sobre el candelero, y alumbra a todos los que estan 
en la casa. Asl bride vuestra luz delante de los hombres, de modo que vean 
vuestras buenas obras y glorifiquen al Padre vuestro que esta en los cielos 
(Mt 5,13-16). 

Hoy vamos a continuar la explicacion que el domingo pasado quedo 
interrumpida. 

Al leer estos versiculos no es posible, como deciamos el domingo pasado, 
sustraerse a una sensacion de temor. Dios nos llama para que edifiquemos al 
mundo; y es facil que unas veces por inconsciencia, otras por flaqueza y otras 
quiza por mal espiritu, no solo dejemos de cumplir esa obligacion de edificar a 
los demas, sino que vengamos a convertirnos en lazo de las almas. Y el que 
piensa, por un lado, en las consecuencias terribles que puede tener el faltar a 
una obligacion tan sacrosanta y, por otro, en los frutos abundantisimos que 
puede dar nuestra vida, solo con que aceptemos y cumplamos esta palabra del 
Senor, tiene que estremecerse, tiene que temer con aquel temor santo que 
acerca a Dios y aparta el corazon de todo lo malo. Con esta impresion de 
saludable temor vamos a continuar el comentario de los versiculos que restan. 

Miradas superficialmente las palabras del Evangelio que hoy nos toca 
explicar, parece que hay en ellas tres partes: primera, aquella en que se nos 
dice que somos la luz del mundo; secunda, aquella en que se habla de la ciudad 
colocada sobre el monte; tercera, aquella otra en que el Senor nos ensena que 
no debe encenderse la luz para ocultarla sino para colocarla sobre el candelabra 
y que alumbre a todos los que estan en la casa. Pero si observamos, no de una 
manera libera, sino de otra manera mas honda, estas palabras, veremos que la 
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division que acabamos de hacer es muy superficial. En rigor, aqui se trata 
solamente de dos cosas: primero, se nos hace saber que somos la luz del mundo 
y, segundo, se nos recuerda, con dos metaforas diversas —con la metafora de la 
ciudad colocada sobre el monte y con le metafora de le luz que no debe 
esconderse—, que tenemos la obligacion de hacer que esa luz resplandezca 
delante de los hombres para gloria de Dios. De modo que aquellas tres partes 
se reducen a dos, solo que en la segunda se insiste por dos caminos para 
inculcarla mejor. 

Dividida asi la materia, comencemos la explicacion por la frase: Vosotros 
sois la luz del mundo. 

Estas palabras se prestan a dos interpretaciones muy distintas: la una, que 
podriamos llamar trascendental, por llamarla de algun modo, y la otra, practica 
y concreta La primera interpretacion, para los que no estan habituados a cierto 
genero de ideas, es dificil; la segunda es facil para todos. Ambas encajan 
perfectamente en las palabras del Evangelio; solo que en la primera se miran 
dichas palabras en lo que tienen de mas hondo y universal, y en la segunda se 
miran en lo que tienen de mas concreto y practico. Las palabras del Senor 
facilmente ofrecen dos aspectos: un aspecto que es la relacion de esas palabras 
con los grandes problemas del espiritu en toda su trascendencia, y otro que es 
la relacion de las mismas con la vida cotidiana. Ambos aspectos estan 
encerrado con frecuencia en una misma palabra divina, si bien el primero de 
ellos no es para todas las inteligencias, mientras el segundo puede ser util para 
todos, aun para lo mas humildes e ignorantes. Separar estos dos aspectos, se 
suerte que se prescinda se uno de ellos tiene graves inconvenientes Si se 
prescinde del aspecto que hemos llamado trascendental, parece que las palabras 
del Evangelio pierden mucho de su alteza sublime; si se prescinde del otro que 
hemos llamado practico, parece que se reducen a mera especulacion. De 
ninguno de los dos aspectos quisiera yo prescindir hoy. 

Para que veais como el Evangelio puede a veces meditarse desde arabos 
puntos de vista, vamos a comentar asi la sentencia Vosotros sois la luz del 
mundo. Comencemos por la explicacion que hemos llamado trascendental. En 
las Sagradas Escrituras, la palabra «luz», tomada en su sentido metaforico, se 
emplea con muchisima frecuencia y no es facil catalogar todos los textos en 
que aparece, dandoles cierta unidad o clasificandoles segun ciertas ideas 
fundamentales. Esta misma dificultad indica, de una parte, la frecuencia de la 
metafora y, de otra parte, los diversos matices que va tomando en los distintos 
pasajes biblicos. Pero entre esa muchedumbre de matices, entre ese sin numero 
de pasajes donde se encuentra la metafora de la luz, podemos ver al menos 
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como se destacan ciertas ideas, que basta para lo que hoy pretendemos. La 
palabra luz se aplica al Padre celestial, se aplica al Verbo encarnado, se aplica a 
los maestros de espiritu y se aplica a todos los cristianos. Se nos dice, hablando 
de Dios: Dios es luz y en El no hay tinieblas (1 Io 1,5). El mismo Jesucristo, 
Verbo encarnado, hablando de si, dice: Yo soy la luz del mundo (Io 8,12). 
Cuando se nos quiere describir lo que son los maestros de la verdad revelada, 
se dice que los que ensenan a otros el camino del bien luciran como estrellas 
en perpetuas eternidades (Dan 12,3). Y ya hemos visto en la leccion sacra 
anterior que a todos los cristianos, sin distincion, se aplican estas palabras del 
Evangelio que ahora comentamos: Vosotros sois la luz del mundo Asi como la 
luz lo invade todo, lo abarca todo y lo hermosea todo, asi la metafora de la luz 
se aplica a todos los seres inteligentes, desde Dios hasta el hombre; todos ellos 
pueden llamarse luz en algun sentido. Claro que hay aqui una jerarquia 
obligada. Un gran comentarista espanol del siglo XVI describe ordenadamente 
esta jerarquia, observando que en la naturaleza hay cuerpos que iluminan y no 
son iluminados, como el sol cuerpos que iluminan porque aun iluminado, como 
la luna, y, en ultimo termino cuerpos que son iluminados y no iluminan, 
anadiendo luego que esa misma jerarquia existe en el sentido metaforico de la 
palabra luz Hay un ser que ilumina y por nadie es iluminado, es el Sol de la 
etemidad, es Dios nuestro Senor. Hay seres que son iluminados para iluminar, 
como los Apostoles y doctore» Y por ultimo, asi habla el, hay otros que son 
iluminados, pero no iluminan, y estos son la generalidad de los cristianos Esta 
ultimas palabras deben entenderse con alguna restriccion porque todos 
podemos y debemos iluminar, solamente que hay algunos hombres cuya mision 
es principalmente iluminar a los otros, y hay hombres cuya mision principal es 
recibir la luz; pero aun estos no pueden impedir que la luz se refleje en ellos y 
reflejandose ilumine al mundo. Con esta restriccion, la jerarquia establecida es 
exacta 

Pero no es esto lo mas dificil que tiene la metafora de la luz tomada en su 
aspecto trascendental. Lo mas dificil es desentranar la metafora analizando su 
contenido. ^Que es lo que se quiere dar a entender cuando se dice que Dios es 
la luz, que Jesucristo es la luz, que los maestros de la verdad revelada son la luz 
y que la generalidad de cristianos son la luz? ^Cual es el contenido de esta 
figura? Cuando se trata esta cuestion desde un punto de vista rigurosamente 
cientifico en los libros que estudian la teologia del Nuevo Testamento, se 
recogen los textos cuidadosamente, se van examinando por menudo y el 
resultado se formula en conclusiones de una profundidad maravillosa y de 
variadisimos matices. Nosotros no tenemos ahora necesidad de tanto Para 
nuestro objeto basta mucho menos. Podemos contentamos con unas cuantas 
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observaciones, la primera de las cuales sea la siguiente: La palabra «luz» no 
tiene en el Nuevo Testamento una significacion puramente intelectualista, 
como si solo se refiriera a la vision intelectual de la verdad; pues a veces sirve 
para expresar toda una vida. Cuando se encuentra en el Nuevo Testamento la 
palabra luz, no puede tomarse como sinonima de ciencia, y mocho menos de 
ciencia especulativa, porque el hombre es luz no solo cuando conoce o da a 
conocer la verdad, sino tambien cuan do vive una vida santa, una vida 
conforme al Evangelio. Hay sin duda textos en que la palabra luz perece que se 
aplica de una manera preponderante al entendimiento, como por ejemplo, 
cuando se dice que participamos de la luz de la fe. La fe es un acto del 
entendimiento, aunque de alguna manera intervenga en el la voluntad, y por 
tanto, al decir que la fe es une luz, la metafora principalmente se refiere al 
entendimiento Pero otras veces se refiere principalmente a la conducta, a la 
moralidad, a las virtudes, a la vida, y el contraste entre la luz y las tinieblas 
expresa figuradamente el contraste de dos vidas, la vida cristiana de la gracia y 
la vida de pecado. Los cristianos viven en la luz, son hijos de la luz, son luz; y, 
en cambio, los pecadores viven en tinieblas, son hijos de las tinieblas, son ellos 
mismos tinieblas 

Seria facil alegar textos que vinieran a comprobar cada una de estas 
afirmaciones, pero como no pretendemos ahora hacer obra de erudicion, sino 
mas bien desentranar el sentido de la metafora, prescindiremos de esos 
testimonios. Sigamos, pues, nuestra explicacion. Cuando se ve esta significa¬ 
cion compleja de la palabra luz que acabamos de apuntar se pregunta uno, en 
esa diversidad de significados, ^que puede haber de comun? ^Como una misma 
palabra sirve para significar cosas tan diversas? ^Es que esa palabra tiene algun 
significado fundamental del cual proceden todos esos matices? Si acertamos a 
contestar esta pregunta, llegaremos al termino de nuestra explicacion, es decir, 
de lo que ahora pretendiamos aclarar. Vamos a intentarlo, volviendo sobre un 
concepto que ya encontramos en la metafora de la sal. 

Mas de una vez hemos aludido en las lecciones sacras a la diferencia que 
existe entre la ciencia y la sabiduria, entendiendo por ciencia lo que 
generalmente solemos entender, y por sabiduria lo que entiende el apostol San 
Pablo, siguiendo la tradicion biblica. La palabra ciencia se refiere a un 
conocimiento que puede ser puramente especulativo, en ocasiones hasta esteril 
y vano, y que, en el mejor de los casos, no pasa de ser puro conocimiento. San 
Pablo subraya el aspecto de la ciencia que podriamos llamar peyorativo No 
solamente no basta para reformar la vida, sino que a veces es un obstaculo para 
ello. El Apostol veia lo que llamamos vanidad de la ciencia con todas sus 
tragicas consecuencias. Si miramos la ciencia con los ojos mas benevolos y 
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abarcamos todo sus aspectos no tendremos que rectificar ni una sola de las 
afirmaciones de San Pablo, aunque en nuestros dlas la ciencia haya venido a 
ser un Idolo. La ciencia, por muy profunda que sea, no puede descubrimos, si 
prescinde de la fe, el camino de la vida verdadera, ni puede damos, sin la 
gracia, la fuerza necesaria para recorrerlo. La triste experiencia que mas o 
menos tenemos todos de la facilidad con que se enreda la ciencia humana en 
multiples errores, y de la soberbia que con harta frecuencia engendra, nos 
impulsa a repetir las acerbas recriminaciones de San Pablo. ^No estamos 
viendo a naciones enteras despenarse de la soberbia cientifica a las 
abominaciones mas vergonzosas con el mismo proceso que describe San Pablo 
en la epistola a los Romanos? Aun mirando la ciencia en si misma y purificada 
de estas manchas que San Pablo senala, queda muy por debajo de lo que llama 
el Apostol sabiduria. 

Son ambas tan diversas que puede alcanzarse una gran sabiduria sin haber 
traspasado siquiera los umbrales de la ciencia. La sabiduria no es el 
conocimiento de la verdad a que puede llegar la razon humana con su propio 
esfuerzo; la sabiduria es una luz que viene de lo alto, que da el conocimiento de 
la vida verdadera; que esclarece nuestro entendimiento con soberanas 
claridades de fe; que reduce todas las cosas a su causa suprema; que nos ensena 
a conocer a Dios y todas los cosas en El. 

Esta sabiduria no es pura especulacion, sino, como indica su propio 
nombre, algo asi como saborear la verdad con el alma; no queda, como podria 
quedar una entelequia, en la cima del entendimiento, sino que penetra en lo 
intimo de la vida. El hombre que tiene sabiduria posee la verdad, porque la 
verdad esta incluida en la sabiduria; mas no una verdad inerte, sino la verdad 
fecunda, con todos los frutos de santificacion. La sabiduria es conocimiento 
altisimo, pero a la vez es por si misma amor y vida divina. La sabiduria ilumina 
al entendimiento, pero es al mismo tiempo reflejo de la vida de Dios, que 
hermosea las almas. Quien tiene la sabiduria tiene a Dios, y quien la comunica, 
a Dios comunica. La metafora de la luz, que encontramos tantas veces en el 
Nuevo Testamento, significa, en el fondo, esta sabiduria y retiene ese 
significado fundamenta] lo mismo cuando la aplicamos a Dios que cuando la 
aplicamos a las criaturas, lo mismo cuando la consideramos como luz del 
entendimiento que cuando la consideramos como una vida. 

Toda la serie de consideraciones que venimos desarrollando nos 
descubren la riquisima complejidad que encierra en su seno la frase del 
Evangelio: Vosotros sois la luz del mundo, y son el mas profundo comentario 
de ella. Es como si Jesus nos dijera que los cristianos estamos llamados a po- 
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seer y difundir la sabiduria divina; a poseerla participando de la infinita 
sabidurla de Dios, que Jesucristo. Sabiduria encamada, se digno 
misericordiosamente revelarnos; a difundirla viviendola y ensenandola por lo 
menos con nuestra vida. 

Descomponed la palabra sabiduria en todos los matices que lleva en su 
seno, de verdad, de amor y de vida divina, y empezareis a apreciar el tesoro de 
los bienes etemos que se nos entrega para que, enriqueciendonos con el, 
inundemos de sus riquezas al mundo. Nuestra mision es de una tan gloriosa 
sublimidad que supera cuanto alcanza nuestra mente y cuanto puede desear 
nuestro corazon. 

Aqui teneis un primer esbozo de aquellas reflexiones con las cuales, 
como dijimos, podriamos explicar de una manera trascendental las palabras: 
Vosotros sois la luz del mundo. Todos entendeis que por ese camino habria 
mucho que discurrir y mucho que exponer; pero como no es posible exponerlo 
todo de una vez y como hemos de encontrar este mismo orden de ideas en otros 
pasajes evangelicos, y entonces tendremos ocasion de amplificarlas, por ahora 
nos contentaremos con lo dicho. Al menos queda indicada la senda que hemos 
de recorrer para entender estas palabras del Evangelio en toda su profundidad. 

Interrumpamos, pues, el curso de estas ideas, y volvamos los ojos a 
aquella otra explicacion que hemos llamado concreta y practica. Es como quien 
va de los primeros principios a las ultimas consecuencias; es como quien va de 
las normas generales de la vida a los actos concretos y singulares de la 
experiencia. ^Que interpretacion pueden tener, hablando un lenguaje concreto y 
practico, estas palabras del Evangelio: Vosotros sois la luz del mundo? Yo no 
ignoro que podriamos concretar la sentencia evangelica recordando la 
obligacion que tenemos de ensenar con nuestra palabra y nuestro ejemplo la 
verdad revelada y las virtudes cristianas; pero, para no insistir en lo que salta a 
la vista sin esfuerzo, prefiero apoyarme en ciertas palabras de la Sagrada 
Escritura que concretan nuestra obligacion y a la vez nos apremian a cumplirla. 
En el mismo Nuevo Testamento podemos recoger indicaciones que nos dirijan. 
Se nos ensena en el, como sabeis, que todo el que obra mal huye de la luz, y, en 
cambio, el que obra bien ama la luz. Es verdad que algunas veces los que obran 
bien —los mismos santos— procuran esconderse. Pero no se esconden de la 
luz verdadera que es Dios, sino de la luz falsa del mundo. Se esconden para 
que el mundo no los vea, pero viven en el pleno dia de la presencia de Dios. Es 
una manera de esconderse muy distinta de la que acabamos de mencionar al 
decir que aquel que obra mal huye de la luz. 
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Sin necesidad de entrar en mas profundidades, se entiende por este modo 
de hablar que la luz tiene como una mision acusadora; la luz descubre los 
pecados y las miserias del corazon y, al descubrirlos, acusa al hombre que los 
comete. Por eso, el hombre que comete maldades huye de la luz, como si 
quisiera impedir que sus maldades sean conocidas. La luz delata. 

que puede significar esto para lo que ahora buscamos? Sin dificultad 
se comprende. Cuando Jesucristo nos dice que somos la luz del mundo nos dice 
que hemos de ser una acusacion viviente del espiritu del mundo; una delacion 
franca y, por consiguiente, una reprension y hasta una condenacion de ese 
espiritu; la clara antitesis del mundo que es tinieblas de error y de pecado. 
Claro que no se trata aqui de convertimos en soberbios censores de nuestros 
hermanos, presumiendo de nosotros mismos y humillandolos sin caridad, pues 
entonces, en vez de ser luz, seriamos tinieblas de soberbia y de egoismo, sino 
de vivir tan sinceramente el Evangelio, que nuestra misma vida sea refutacion 
de los yerros y reprension de los vicios que el mundo ensena y vive; que 
nuestra misma vida ilumine a los que andan errados y despierte saludables 
remordimientos en los que viven alejados de Dios y entregados a las pasiones. 

El hombre humilde es una condenacion de la vanidad humana; el hombre 
amante de la pobreza del Evangelio es una condenacion viviente de las codicias 
humanas; el hombre caritativo es una condenacion viviente de los egoismos 
humanos; el hombre piadoso es una condenacion viviente del hombre 
descreido; el hombre que tiene un corazon segun el corazon de Cristo es la 
condenacion de los que tienen el corazon lleno de sentimientos perversos y 
esclavizado por ellos. En este sentido, los que son la luz tienen la mision de 
desenmascarar, de denunciar, de condenar lo que el mundo ensena. 

Ni creamos que esta labor es puramente negativa, pues el hombre 
virtuoso, al mismo tiempo que reprende los pecados con el ejemplo de su vida, 
ensena la virtud y la hace amar, a veces con una fuerza superior a las 
predicaciones mas elocuentes. Asi como reprendemos los errores y vicios del 
mundo, aun sin pretenderlo, en la medida que ejercitamos la virtud, asi, en la 
misma medida, encendemos las almas en amor de la verdad y del bien. 

La misma viveza que tiene el contraste acusador entre la luz y las 
tinieblas—es como una lucha a muerte en que uno de los dos ha de sucumbir— 
nos dice con que eficacia hemos de ser la luz del mundo, es decir, con que 
generosidad hemos de vivir la vida evangelica. No hemos de limitamos a ser la 
luz indecisa y diluida de una palida alborada, contentandonos con los 
rudimentos del Evangelio, sino que hemos de aspirar a ser luz radiante y 
deslumbradora que hi era los ojos mas endurecidos y distraidos con ejemplos de 
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santidad autentica e inconfundible. Luz que fascine y arrastre con la divina 
fascinacion y el divino atractivo del Evangelio, jPero no es esto solo! Cuando 
se dice que somos la luz del mundo se significa, en este orden de ideas, algo 
mas. Dice el Senor que si un ciego guia a otro ciego, ambos caen en la fosa. 
Alude a los ciegos guias de Israel que lo condujeron a su ruina; pero al mismo 
tiempo ensena una verdad general que hace mucho a nuestro proposito. 
Queramos o no, somos guias de nuestros hermanos. Nadie puede aislarse de 
suerte que no sea guia de otros. Si estamos ciegos, es decir, si no tenemos la luz 
de Dios de que estamos tratando, guiaremos mal, seremos el ciego que guia a 
otro ciego; despenaremos en los abismos del pecado a aquellos sobre los cuales 
tengamos alguna influencia. En vez de disipar las tinieblas, las acumularemos, 
haciendonos responsables de los males que se perpetran a merced de ellas. Los 
que estabamos llamados a ser acusadores del error y del mal, nos con- 
vertiriamos en sus complices y alentadores. iQuisiera el Senor que todos 
llevaramos grabada en el alma esta verdad aterradora! No se verian con tanta 
frecuencia almas derrumbadas por los mismos que deberian levantarlas o 
entibiadas por los mismos que deberian enfervorizarlas. No habria tantas almas 
que vivieran en una triste penumbra porque no hay quien las lleve a diafanas 
claridades. Si esta aterradora sentencia la llevaramos clavada en el alma, otros 
serian nuestros anhelos de luz y otro seria el afan con que la seguiriamos. 
Celariamos los resplandores de la luz con celo insaciable, en nosotros y en los 
demas. Este celo es fruto de la caridad. 

Cuando el apostol San Juan hablaba de la caridad, decia que aquel que no 
permanece en caridad no permanece en la luz, porque para ser luz del mundo 
hay que ser fuego de amor, llama viva de amor. Cuando esa llama viva de amor 
arde en el corazon, a su luz seguimos las sendas de Dios y guiamos por ellas a 
nuestros projimos; si esa llama de la caridad se apaga, nos perderemos en las 
tinieblas y perdemos a los demas. La luz de la sabiduria divina brota mas del 
corazon que de la mente. No miremos con ligereza superficial la disyuntiva 
inevitable en que vivimos: o somos luz o somos tinieblas. Ser luz equivale a 
guiar otras almas a Dios; ser tinieblas equivale a extraviarlas. Y que esta 
disyuntiva nos haga fuerza para salir de las tinieblas y ser, como decia San 
Pablo, luz en el Senor. 

Mas no sea esta disyuntiva aterradora lo unico que nos haga vivir en la 
luz. La luz es alegria, hermosura y gloria, y la hemos de anhelar y buscar como 
se busca la alegria, la hermosura y la gloria verdaderas. 

jSer la luz del mundo! jAh! Ser la luz del mundo no es solamente aceptar 
una responsabilidad gravisima, como quien se echa sobre los hombros una 
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carga pesada; ni andar siempre en zozobra temiendo asechanzas y peligros; ser 
la luz del mundo es llenar de gozo el corazon, abrir los ojos a bellezas 
indescriptibles, coronarse de gloria. jSer la luz del mundo es difundir, como la 
luz, alegria espiritual, revelar bellezas divinas, dilatar la gloria de Dios! 

jSer la luz del mundo es vivir en las regiones de la luz increada, vivir con 
la mente y el corazon en la patria de la luz que es el cielo, para desde alii 
esparcir claridades sobre la tierra! jSer luz del mundo es mostrar los caminos 
misteriosos del cielo, que a la naturaleza parecen aridos y dificiles, con las 
guimaldas de flores que los bordean y con las perspectivas que los embellecen! 
jSer luz del mundo es como atenuar los velos de la fe, para que caigan a 
raudales sobre las almas claridades de etemidad! Es abismarse en la luz 
inaccesible donde habita nuestro Dios, es abismarse en Dios. 

Dilatese nuestro corazon cuando oigamos a Jesus que nos dice: Vosotros 
sois la luz del mundo, y que nuestro unico afan, gozoso e insaciable, sea ir de 
claridad en claridad hasta que lleguemos al perfecto dia de la gloria. 

Leccion III 

La ciudad situada sobre el monte 


El texto del Sagrado Evangelio que veniamos comentando, y que esta 
tornado del capitulo 5 de San Mateo, dice asi: 

Vosotros sois la sal de la tierra. Mas si la sal se desvaneciere, icon que 
sera salada? Para nada vale y a, sino para ser tirada fuera y ser pisada de 
los hombres. Vosotros sois la luz del mundo; no puede esconderse una 
ciudad situada sobre la cima de un monte. Ni encienden un candil y lo ponen 
debajo de un celemin, sino sobre el candelero, y alumbra a todos los que 
estan en la casa. Asi brille vuestra luz delante de los hombres, de modo que 
vean vuestras buenas obras y glorifiquen al Padre vuestro que esta en los 
cielos (Mt 5,13-16). 

Era mi pensamiento haber explicado todos estos versiculos del Sagrado 
Evangelio en una leccion sacra; pero ha ido creciendo de tal manera la materia 
entre las manos, que cada una de las metaforas ha necesitado una leccion 
entera. 
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En las dos lecciones anteriores explicamos las dos primeras metaforas 
que aqul emplea el Senor, o sea, aquella en que dice que los cristianos son la 
sal de la tierra, y aquella otra en que ensena que son la luz del mundo. Nos 
queda para la leccion sacra de hoy todo el resto de este pasaje, en el cual, como 
habeis oido, se insiste en la metafora de la luz y se propone una metafora 
nueva, o sea, aquella de la ciudad colocada sobre el monte. 

No es conveniente separar los versiculos leidos, porque, como todos 
vienen a inculcamos el mismo pensamiento, si se separan, no se pueden evitar 
repeticiones enojosas y la tesis fundamental, diluida, se graba menos en el 
alma; pero ya que los hemos separado, procuremos acabar el comentario 
evitando lo mas posible esos inconvenientes. 

Vamos a seguir paso a paso los versiculos que restan por explicar. Nos 
encontramos, en primer termino, con la metafora de la ciudad colocada sobre el 
monte. Desde luego esta metafora tiene un sentido que es muy facil para todos 
nosotros. Sin necesidad de acudir a los autores antiguos, de escudrinar, como 
hemos hecho en otra ocasion, los escritos rabinicos o las palabras del Antiguo 
Testamento para venir en conocimiento de lo que el Senor ha querido encerrar 
en una metafora semejante, entendemos que hablar de una ciudad colocada 
sobre el monte es hablar de algo que forzosamente se ofrece a la vista de todos. 

Hay un texto en el profeta Isaias (2,2), que tal vez recuerden algunos de 
los que oyeron el comentario de este profeta —texto que tambien se halla en la 
profecia de Miqueas (4,1)—, en el cual se nos habla del monte de la casa del 
Senor, y se nos dice que se levantara sobre las cumbres de los montes, como 
para ensenamos que habra de ser tan conocido por toda la tierra, que no habra 
pueblo ni nacion que no lo conozca y acuda a el para aprender los caminos del 
Senor y la ley de Israel. No podemos prescindir de este testimonio cuando 
nuestro Senor nos habla de la ciudad colocada sobre el monte. 
Espontaneamente, y como por instinto, vemos en las palabras de nuestro divino 
Redentor una alusion a las palabras de los Profetas; y conforme a esta alusion 
consideramos la ciudad colocada sobre el monte como un simbolo del reino 
mesianico o de la santa Iglesia, pues ambas expresiones son sinonimas, y 
deducimos que la Iglesia de Jesucristo ha de ser visible, como ampliamente 
ensenan y prueban los teologos. 

Pero no solamente hemos de ver en esa palabra del Evangelio una alusion 
a la Iglesia, porque aunque sea verdad que esa alusion existe, todavia el 
pensamiento dominante de Jesucristo en esta ocasion es otro. Esta 
pronunciando unas palabras que son norma para la vida del cristiano; que son 
exhortacion a virtudes, a obligaciones determinadas, en especial a la obligacion 
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que tenemos todos de edificar a nuestros hermanos, como pudimos ver en las 
dos lecciones sacras anteriores, y a los cristianos debe, por consiguiente, 
aplicarse la metafora de la ciudad colocada sobre el monte, como las metaforas 
de la sal y de la luz. 

Los hombres, cuando construyen una ciudad sobre una montana, no la 
construyen para ocultarla; la construyen para que la vean todos. Dios nuestro 
Senor quiere que la vida de los cristianos sea semejante a una ciudad edificada 
sobre la cima de un monte para que no quede en las sombras, en las tinieblas, 
desconocida, ignorada, sino que este a la vista de todo el mundo. Es evidente 
que Nuestro Senor no pueda querer que la vida de los cristianos estuviera a la 
vista del mundo para escandalo y tropiezo del mundo; es cierto que el Senor no 
queria, no podia querer, poner nuestra vida a la faz de todos los hombres para 
que recibieran malos ejemplos de nosotros, sino que, por el contrario, ha 
querido que nuestra vida sea comparable a la ciudad colocada sobre el monte, 
para que, cuando el mundo nos mire, cuando el mundo conozca nuestra vida, 
tenga que reconocer en ella el sello de Dios, un reflejo de la gloria divina, y 
pueda sacar de ahi edificacion y buen ejemplo. 

Esta es la idea que, sin necesidad de grandes comentarios y de muchas 
agudezas, se descubre en la primera metafora que nos toca explicar hoy. Esta 
idea, que parece tan sencilla, tiene ciertas derivaciones practicas que dan lugar 
a no pequenas confusiones; y en tener un concepto cabal, una idea clara, de 
esas derivaciones practicas consiste una buena parte del fruto espiritual que 
podemos sacar hoy. 

«^Que derivaciones son estas? Nos encontramos a veces con que algunos 
santos, precisamente para santificarse, se han escondido. Y no se han escondido 
apartandose del espiritu del Evangelio, sino precisamente por seguir ciertas 
recomendaciones evangelicas. Dice el Senor: si el grano de trigo sepultado en 
el surco no muere, no da fruto (Io 12,24); y han entendido los santos que, para 
que su vida fuera fructuosa, debian sepultarse en el surco y morir alii. Y cuando 
buscaban una manera de morir y de sepultarse, algunos creian que la mas facil 
era ocultarse a la vista de los hombres: huir del mundo, esconderse en la 
soledad. 

^Como se compagina esta conducta de los santos con la sentencia que 
aqui expone nuestro divino Redentor al decirnos que hemos de ser como una 
ciudad colocada sobre el monte? Algunos quiza responderian a esta dificultad 
diciendo que las palabras evangelicas que ahora comentamos no se refieren a la 
generalidad de los cristianos, sino a los Apostoles y a los que les han sucedido. 
Pero como nosotros probamos al principio de estos comentarios todo lo 
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contrario, es decir, que el pasaje evangelico que ahora traemos entre manos no 
se refiere exclusivamente a los Apostoles, sino a todos los cristianos sin 
excepcion, no podemos resolver asi la dificultad. 

^,Donde esta, pues, la solucion? Yo encuentro que no se necesita una gran 
agudeza para entender que hay dos maneras de ocultarse. Hay una manera 
propia de los humildes. ^Que es la humildad sino un velo con el cual se oculta 
el hombre a los ojos de los demas? Esta manera de ocultarse por humildad no 
es contraria al texto evangelico que comentamos; no es contraria, porque, 
habiendo recomendado nuestro divino Redentor tan insistentemente y de una 
manera tan clara la humildad, no es posible que vaya contra ella otra ensenanza 
suya. Pero, ademas, es que sabemos nosotros por otra via que la humildad no 
es contraria a la sentencia evangelica que estamos comentando. ^Que acontece 
cuando un santo se aleja del mundo y se refugia en la soledad para servir a 
Dios? ^Que acontece cuando un alma buena oculta sus buenas obras de modo 
que su mano siniestra no sepa lo que hace su mano derecha? Que entonces, 
aunque el humilde no lo pretenda ni lo desee, la humildad le descubre. El solo 
ejemplo de humildad que se da cuando uno oculta sus santas obras ya es poner 
la ciudad en la cima del monte, ya es edificar con ejemplos de virtud. Cuando 
un alma se sepulta en la soledad, huye del mundo precisamente por amor a 
Jesucristo, aunque despues no sepamos que virtudes ha practicado en aquella 
soledad y retiro y apartamiento; por el solo hecho de conocer que esa alma ha 
dejado el mundo por amor a Jesucristo, su ejemplo irradia luz sobre las almas y 
es, volvamos a repetirlo, ciudad colocada sobre el monte que todos pueden 
contemplar y admirar. Por consiguiente, ocultarse por humildad no es contrario 
a esta palabra de Jesucristo en que nos dice que hemos de ser ciudad colocada 
sobre el monte. 

Hay otra manera de ocultarse muy distinta de esta que acabamos de 
indicar, que puede provenir de varias causas y que es la que condena 
implicitamente el divino Maestro en la sentencia que comentamos. 

Hay almas que esconden su condicion de cristiano por una cobardia que 
va desde la apostasia al disimulo y las claudicaciones del respeto humano. 

Hay otras que la ocultan por egoismo y ambicion, rehuyendo los 
sacrificios que tal condicion impone o yendo del brazo con los impios para que 
no les cierren los caminos de su medro personal. Las honras y placeres que el 
mundo ofrece las reserva para los mundanos y no para los que siguen a 
Jesucristo, y a veces el amor de esos placeres y honras hace que los seguidores 
de Jesucristo claudiquen, transigiendo mas de lo justo con el mundo, aliandose 
con el y doblando ante el la rodilla. 
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Hay, por fin, otra manera de esconderse que es menos definida, pero no 
menos real y pemiciosa. Se parece mucho al desaliento y consiste en un cierto 
modo de misantropla. No se si llamarla misantropia o desercion. Voy a ver si 
logro describirla, a pesar de sus contomos confusos e indecisos. 

Cuando miramos en tomo nuestro, si no somos demasiado superficiales, 
por fuerza hemos de ver muchas miserias. Si tenemos una caridad encendida, 
nos lanzaremos generosamente a remediarlas; pero si no la tenemos, nos 
invadira con facilidad el pesimismo y nos hara verlas desfiguradas y au- 
mentadas. La fe se debilitara en este caso, se quebrantaran las alas del celo, nos 
llenaremos de una amargura desalentadora y el final de todo sera retraemos, 
huir de los que luchan contra el mal, escondemos en la masa anonima de las 
almas esteriles y vulgares. Nada ni nadie tiene entonces fuerza para sacamos de 
nuestro retraimiento, ni los ejemplos mas heroicos. 

Cuando se nos muestran los ejemplos de santos como San Pablo o San 
Ignacio de Loyola, que tuvieron que vivir en un mundo corrompido hasta las 
raices, donde claudicaban todos, donde los vicios reinaban sin freno, donde las 
dificultades eran sin numero, y se nos hace ver como supieron pasar por ese 
mundo sin mancillar las alas del alma, y desplegaron un celo tanto mas 
ardoroso cuanto may ores eran los males que les rodeaban, sin que el desaliento 
les abatiera ni la luz de la fe se les ocultara, los miramos a traves de nuestro 
pesimismo y, pretextando nuestra debilidad, como si no contaramos con la 
ayuda de Dios, seguimos replegados dentro de nosotros mismos y retraidos de 
cuanto significa apostolado. Nos envolvemos en las sombras de una vida entre 
egoista y vulgar, entre amarga y esteril, para vivir ocultos a los ojos de cuantos 
pudieran pretender sacamos a la palestra para que glorificaramos a Dios. Este 
esconderse no sera una apostasia ni un confundirse con los mundanos por los 
desordenes de la vida, pero, al fin y al cabo, es esconderse cuando convendria 
salir al campo de batalla. 

No seguire enumerando maneras de ir contra el designio de Cristo, que 
nos quiere semejantes a la ciudad colocada sobre la cima de un monte; pero, 
por lo dicho, podeis entender que son tantas cuantas son las pasiones del 
corazon. 

Sin necesidad de mas explicaciones ni argumentos, todos entendemos que 
estas maneras de escondemos son muy distintas de aquel otro esconderse por 
humildad que antes deciamos, y que como el esconderse por humildad atrae las 
bendiciones de Dios, el esconderse que nace de una pasion es el que Jesucristo 
repmeba. 
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Con esto queda aclarada la confusion que pudieran padecer algunas almas 
en la aplicacion practica de la sentencia evangelica. Pero no quisiera pasar 
adelante sin haceros notar que, si por una parte se nos impone de nuevo aqui la 
obligacion de edificar a nuestros hermanos, segun nuestra vocacion, por otra se 
describe la situacion en que, queramos o no, hemos de encontramos. Dios ha 
ordenado en su providencia que seamos ciudad colocada en la cima del monte, 
y no podremos eludir esta disposicion de la divina Providencia. Despues 
aclararemos mas esta verdad y veremos como nos obliga a vivir segun el 
Evangelio. 

Pasemos adelante en el comentario. Sin el menor esfuerzo, todos 
entendereis de seguro como la segunda metafora de Jesucristo, o sea, aquella 
en que dice que no se encienda una lampara para colocarla debajo del modio — 
medida de capacidad para aridos de unos ocho litros y medio— y ocultar su 
luz, sino para colocarla sobre el candelero —recordad como las pequenas 
lamparas de barro o metal que usaban los antiguos se colocaban sobre un 
soporte—, a fin de que alumbre a todos los que estan en la casa, insiste en la 
misma idea, Lo mismo que el que edifica la ciudad en lo alto del monte, la 
edifica para que sea visible, para que sea universalmente conocida, el que 
enciende una luz y la coloca sobre un candelero, lo hace asi para que alumbre 
la casa, no para que la casa quede en tinieblas. 

Algunas ilustraciones secundarias podriamos anadir a lo dicho para 
entender del todo esta ultima metafora; pero, como tendremos ocasion de 
insistir en ella, bastara con lo dicho, y vamos a entrar en el ultimo versiculo 
que hemos de tratar esta manana. Es aquel en que dice Nuestro Senor: Asi 
brille vuestra luz delante de los hombres, que vean vuestras buenas obras y 
glorifiquen al Padre vuestro que esta en los cielos. 

Por lo que toca a este versiculo, se me ocurre, ante todo, llamar vuestra 
atencion acerca de lo que dijimos al empezar el comentario de este pasaje. 
Deciamos que las palabras del Evangelio que ahora estamos comentando se 
referian a todos los cristianos, y una de las razones que dabamos era esta: que 
lo que aqui se recomienda no es exclusivo de los Apostoles, sino que es 
obligado para todo aquel que practique el Evangelio. Lo que se recomienda, en 
ultimo termino, es lo que se contiene en este versiculo que yo acabo de repetir: 
que los hombres vean nuestras obras buenas para que glorifiquen a nuestro 
Padre celestial; y esto no es propio, exclusivo de los Apostoles, sino que es 
comun a todos los cristianos. Despues de haber llamado vuestra atencion sobre 
esta relacion que existe entre el ultimo versiculo y lo que habiamos dicho antes, 
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vamos a fijamos en un punto que creo es el capital y el que mas nos interesa 
esta manana. 

En todo lo que acabamos de comentar hay latente una idea. La idea es 
esta: que quien enciende la luz es Dios; que quien edifica la ciudad sobre la 
cima del monte es Dios; que quien nos hace sal de la tierra y luz del mundo es 
Dios. 

Esta idea, ciertamente, produce en nosotros el convencimiento de que, si 
queremos ser ciudad edificada sobre el monte, luz del mundo y sal de la tierra, 
tenemos que apoyamos en Dios y buscar todas estas cosas en Dios. Esto nos 
lleva a la desconfianza de nosotros mismos y a la fervorosa confianza en Dios, 
pero nos lleva aun mas lejos. Las obras de Dios no son obras ficticias. Cuando 
Dios pronuncio las palabras creadoras que leemos en los primeros versiculos 
del Genesis, no brotaron al sonido de estas palabras mundos imaginarios, sino 
mundos reales y consistentes. La palabra de Dios no es palabra creadora de 
quimeras, sino de realidades hondas, y si, en efecto, Dios nos llama sal de la 
tierra, luz del mundo y ciudad colocada sobre el monte, es porque lo debemos 
ser en realidad. 

Asi es la palabra de Dios. Y esto que se deduce de considerar que quien 
nos llama con esos diversos nombres es Dios, se ve todavia mas claro cuando 
se vuelve a leer el versiculo que ahora comentamos: Que vean vuestras buenas 
obras y glorifiquen a vuestro Padre que esta en los cielos. Al hablar asi no nos 
pide una ficcion de obras buenas o unas virtudes farisaicas, sino obras de virtud 
reales y verdaderas. No quiere que seamos caricaturas de Evangelio, sino 
imagenes vivientes de la santidad infinita. No se contenta con remotas 
reminiscencias de vida evangelica, sino que desea vida evangelica autentica y 
llena. Ni con una tolerable correccion exterior, sino con la re forma interior del 
corazon que luego se refleje en nuestras obras. Con meras exterioridades no se 
cumple esta palabra del Evangelio, puesto que quien la pronuncia es el mismo 
que lanza anatemas terribles contra la vida farisaica, el mismo a quien pronto 
oiremos decir que donde este nuestro tesoro, alii estara nuestro corazon y que 
no es lo de fuera lo que mancha, sino lo que sale del corazon. Porque como el 
Senor no oye unicamente nuestras palabras exteriores ni ve solo nuestras obras 
exteriores, sino que sabe leer hasta lo mas ultimo de nuestro corazon, y Dios no 
se puede contentar, si el corazon esta manchado, con que las palabras sean 
irreprochables y con que las obras sean correctisimas; y como, por otra parte, 
no puede querer enganar al mundo, presentandole caricaturas de Evangelio y 
virtudes ficticias, en vez de virtudes consistentes y vid# divina, es evidente que 
lo que nos recomienda no es que hagamos cualquier obra buena, o cualesquiera 
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obras buenas, sino que hagamos obras buenas que esten llenas del espiritu del 
Evangelio, que, miradas por dentro y por fuera, sean obras evangelicas. No se 
contenta con modelar estatuas que tengan perfiles visibles de virtud, sino almas 
vivientes con la vida que trajo El al mundo. 

Por eso vuelvo a insistir una vez mas en lo que mil veces habeis oido 
predicar aqui y lo que espero en el Senor que vamos a repetir otras mil veces. 
Esto es: cuando se trata de hacer obras buenas, de intervenir en obras exteriores 
—en organizaciones religiosas o caritativas, por ejemplo—, se piensa sin duda 
en esta obligacion que tenemos de irradiar el bien; pero hay que pensar que lo 
que mas importa es que lo que nosotros llevemos a los demas con nuestra 
conducta publica o privada, sea de tal manera, que, examinandola Dios por 
dentro, no merezca el reproche de que le falta espiritu evangelico. Lo que mas 
hace falta no son nuevos planes, nuevas organizaciones, que de todo esto hay 
sobreabundancia; lo que hace mas falta es vivir integro el Evangelio. Sin esto, 
hasta las exterioridades mas grandiosas seran vacias, esteriles y desagradables 
a Dios. 

Esto es lo que se pide aqui, y nosotros a veces nos limitamos a desplegar 
un ejercito numeroso y brillante en orden de batalla sin meditar bastante que. si 
en este ejercito falta el valor de la virtud, el heroismo cristiano no sera mas que 
una parada ridicula, tanto mas ridicula cuanto mas estrepitoso sera el fracaso en 
el momento de la lucha. 

Por eso hay que entender bien la edificacion que nos pide el Senor y no 
hacerla consistir en pomposas estadisticas o en colosales exhibiciones de 
grandiosas organizaciones exteriores, sino ponerla en la sinceridad de la vida. 
Que bajo el uniforme de los soldados cristianos palpite un corazon heroico con 
el heroismo de las grandes virtudes evangelicas, sin traiciones ni cobardias, y 
bajo las apariencias virtuosas se oculte un corazon loco de amor por la 
santidad. Que nuestra vida no sea una mentira, como lo seria si con nuestras 
obras o con los desordenes secretos de nuestro corazon negaramos lo que 
predica nuestro exterior o lo que dicen nuestras palabras. En vez de apostolado, 
esto seria una vileza, indigna del hombre, y mucho mas indigna de nuestro 
divino Redentor. Seria llevar el caracter de cristiano que nos imprimieron 
indeleblemente en el bautismo, pero desertar de nuestra bandera. 

Que vean vuestras buenas obras y glorifiquen a vuestro Padre que esta 
en los cielos, nos dice Jesucristo, y la manen» de glorificar a Dios es la que 
vamos diciendo, Mientras estemos entregados a nuestras ambiciones, nuestras 
envidias, nuestra soberbia, nuestras sensualidades, nuestros egoismos y a todo 
ese semillero de pasiones que anida en nuestra alma, el mundo no vera nuestras 
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buenas obras, como Dios quiere que las vea, pues aunque perciba 
exterioridades do virtud, con el instinto certero que tiene para distinguir donde 
esta lo consistente y donde lo ficticio, descubrira que debajo de esas 
exterioridades no hay verdaderas virtudes, sino que todo es un sepulcro blan- 
queado, en cuyo seno se acumula la corrupcion, y en vez de glorificar a Dios, 
blasfemara de la virtud. 

Tengamos plena conciencia de la responsabilidad que pesa sobre 
nosotros, porque, aunque no queramos, nos hemos de encontrar ante esta 
disyuntiva: o hemos de ser hombres que sirvan de piedra de escandalo a las 
almas, u hombres que edifiquen a sus hermanos. No hay otro termino. Si 
vivimos una vida evangelica, iremos por dondequiera sembrando Evangelio, 
aun cuando no lo pensemos; pero si abandonamos la vida del Evangelio, 
aunque exteriormente procuremos envolvemos en apariencias evangelicas, en 
definitiva no sembraremos el Evangelio, sino que, por el contrario, acabaremos 
sembrando mal espiritu. Si sucede esto ultimo, se dara el caso de que los que 
han sido llamados por Dios para glorificarle, los que tienen la mision gloriosa 
de ser sal de la tierra, ciudad colocada sobre el monte y luz que alumbre toda la 
casa, esparzan tinieblas y corrupcion y escandalo. Nuestra corona de gloria 
consiste en ser la luz puesta por Dios para alumbrar al mundo; nuestra gloria 
consiste en ser ciudad colocada sobre el monte, donde puedan refugiarse las 
almas que buscan a Dios; nuestra gloria consiste en llevar las almas a Dios con 
nuestras obras, y esa gloria se desvanecera y la perderemos si nuestra vida 
cristiana no es verdadera, sino mas bien una vana ficcion. Si, por el contrario, 
nuestras almas son lo que Dios quiere que sean, esa corona se enriquecera y 
hermoseara de una manera tan magnifica que a nosotros mismos nos 
asombrara. Nos asombraremos, si, porque no hay mas remedio que asombrarse 
al ver que cosa tan diminuta, tan insignificante como las pobres obras buenas 
que podemos hacer nosotros, y que mas que nuestras son de la gracia del Senor, 
produce los centuplicados frutos que siempre lleva consigo el apostolado 
sincero. Dios, en su misericordia, nos da, por las pequenas obras nuestras, 
frutos incalculables. Es inmensa la gloria que Dios prepara a quien cumple 
generosamente su ley y vive la virtud para edificacion de las almas, Es 
incalculable la eficacia que tiene un acto de caridad que se practica ahora, un 
acto de rendimiento que se practica despues, un vencimiento de la ira que se 
practica hoy, una mortificacion de la sensualidad que se practico ayer, todo ese 
conjunto de virtudes caseras, escondidas, pequenas, que el inundo reputa 
insignificantes, pero que Dios no juzga asi y que forman la trama ordinaria de 
toda vida buena, esas virtudes que parece que no deberian dejar siquiera huella 
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en el campo del padre de familias y que, sin embargo, lo siembran de tal 
manera que a su tiempo ha de dar cosecha rebosante. 

Resolvamonos a poner por obra la doctrina que se nos ensena en los 
versiculos comentados hoy y en las dos lecciones sacras anteriores; 
despertemos nuestra conciencia para cumplir con fidelidad el deber que 
tenemos de ser la edificacion del mundo, no solo —entenderlo bien— de la 
obligacion negativa que tenemos de no escandalizar, sino tambien de la 
obligacion positiva que tenemos de promover el bien con nuestra vida; 
despertemos, digo, la conciencia para que perciba y penetre toda la fuerza que 
tiene la palabra del Senor y no la deje perderse en el aire ni le ponga sordina. 

La palabra de Cristo es terminante, y el que no edifica n los demas, el que 
no da un buen ejemplo a los demas, el que no es ciudad levantada sobre el 
monte, el que no es sal de la tierra, el que no es luz del inundo, entienda que no 
anda por las sendas del Evangelio. 

Convencidos tic esto y avivada la conciencia de esta obligacion 
sacratisima, pensemos si nuestra vida responde a los deseos del Senor y si 
realmente sobre nuestra tumba se podra escribir esta frase: «Este ha sido luz 
del mundo, y sal de la tierra, y ciudad levantada sobre el monte». 

En cumplir estas palabras esta la paz del alma; ahi esta la mejor obra de 
caridad que podemos practicar, como es vivir difundiendo el bien espiritual 
sobre las almas; ahi esta, sobre todo, la esperanza de la etema corona de los 
cielos, que de otro modo no se conquista. El cielo es la patria de la luz, y alii 
entraran las almas que hayan iluminado al mundo con los fulgores de sus 
virtudes. 
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Leccion IV 


Ley antigua y ley nueva 


El pasaje que nos toca comentar esta manana, y que forma parte del 
capltulo 5 del Evangelio de San Mateo, dice asi: 

No penseis que he venido a abrogar la ley o los profetas: no he venido 
a abrogar, sino a cumplir. Porque de verdad os digo: hasta que pase el cielo 
y la tierra, no pasara de la ley una iota ni una tilde, hasta que todo se haya 
verificado. Por tanto, quienquiera que derogare uno de estos mandamientos 
mas pequehos y ensehare asl a los hombres, muy pequeho sera llamado en el 
reino de los cielos. Porque os digo que, si no sobrepuja vuestra justicia a la 
de los escribas y fariseos, no entrareis en el reino de los cielos (Mt 5,17-20). 

Estas palabras evangelicas que acabamos de leer no son de facil 
explicacion. La dificultad proviene de puntos muy diversos. Quisiera 
determinar esa dificultad antes de empezar el comentario. 

La simple lectura de estos versiculos nos hace entender que se trata aqui 
de una comparacion entre la ley antigua y la ley evangelica. Esta comparacion, 
para los que escuchaban el sermon de Jesucristo, tenia vivisimo interes. Eran 
personas que vivian segun la Ley de Moises y por fuerza tenian que 
preguntarse a si mismas en que situacion iban a quedar si aceptaban la nueva 
ley evangelica. 

Para nosotros esa cuestion no tiene un interes tan vivo. Algunos no se la 
han planteado jamas, y se han contentado con las ligeras indicaciones que 
acerca de ella se hacen en la predicacion ordinaria. Otros se la han planteado, 
pero de ese numero ciertamente no hay muchos en nuestro auditorio. Se 
plantean esa cuestion todos los comentadores profesionales de las Sagradas 
Escrituras, y aqui, en el auditorio, esos comentadores profesionales, si los hay, 
son muy pocos. Aun para estos ultimos la cuestion tiene un interes mas bien 
cientifico que practico, pues en la practica saben con toda claridad a que deben 
atenerse ellos y los demas. 

Esta es la primera dificultad que ofrece el texto que acabo de leer. Parece 
que, al comentario, vamos a hablar de algo que a nosotros no nos toca de cerca, 
que no nos puede interesar vivamente, que tiene todos los caracteres de una 
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doctrina propia de profesionales y hasta osariamos decir, en cierto modo, 
arcaica. 

Esta primera dificultad se agrava con otra que parece todavia mayor. 
Cuando se leen los comentadores del Evangelio y las explicaciones que dan 
acerca del punto que vamos a tratar hoy, se encuentra en ellos gran divergencia; 
el enlace de las ideas y hasta el sentido que dan a ciertas frases particulares es 
muy distinto. Hay, por ejemplo, una palabra que despues hemos de comentar, 
aquella en que se nos dice que algunos—ahora no buscamos quienes—van a 
ser pequenos en el reino de los cielos, acerca de la cual hay comentarios tan di- 
versos como estos dos: mientras unos creen que esa frase debe tomarse como 
suena, y debe significar que algunos ocuparan el ultimo rango entre los que se 
salven, otros creen que la frase significa que esas almas a quienes Cristo se 
refiere no se salvaran. Por esta divergencia podeis colegir lo que seran las otras, 
y yo os aseguro que en los comentarios de este pasaje esas divergencias 
abundan sobremanera. 

Encontrarse con un texto en que asi se dividen los pareceres y tener que 
explicarlo desde la catedra santa agrava aun mas esta dificultad. No puede uno 
traer aqui todas esas cuestiones y discutirlas, porque seria enojosisimo y 
fatigaria al auditorio mejor dispuesto; ni puede uno prescindir de ellas, porque 
entonces se expone a dar como cierto lo dudoso y a desviar del recto camino a 
los oyentes. Por eso, esta dificultad es todavia mas grave que la primera. 
Cuando se juntan las dos, se puede decir con toda verdad que nos encontramos 
en trance nada facil. 

^Como podrian salvarse estas dificultades? Pensando atentamente en el 
pasaje que os acabo de leer, se puede observar que en el fondo, es decir, debajo 
de las frases dificiles y oscuras, hay ciertas ideas muy claras y muy profundas y 
que, por lo menos, estas ideas se pueden explicar con toda seguridad. Tomando 
como punto de partida esas ideas claras y profundas, reciben luz todas las 
demas, secundarias y accidentales; reciben tal luz que a veces piensa uno que 
los comentaristas han tenido divergencias porque, en vez de tomar como guia 
esas ideas claras y profundas, que pueden llamarse las fundamentales del 
pasaje, y por ellas interpretar las restantes, han hecho a la inversa: se han 
detenido en las secundarias o accidentales y han perdido de vista la marcha que 
llevaba el pensamiento. Aun suponiendo que esto no haya ocurrido siempre, es 
cierto que por este camino que yo acabo de indicar se puede llegar al 
conocimiento que a nosotros nos basta y vamos buscando. 

Una vez que se ha emprendido este camino y se sigue meditando acerca 
de esas verdades claras y profundas que he indicado, ve uno con sorpresa que 
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lo que parecia una cuestion mas especulativa que practica y mas para los judios 
que para nosotros, tiene un interes vital para todos. En sustancia, se nos ensena 
cual ha de ser nuestra actitud en relacion con la Ley de Dios, y ^hay cuestion 
mas vital que esta? 

«^Que es lo que mas puede interesamos a nosotros? Lo que mas nos puede 
interesar es saber cual es nuestro camino, cual es nuestra norma de vida, cual es 
la vocacion que Dios nos ha dado, cual es la voluntad de Dios; y todo esto lo 
encontramos resuelto, aunque solo sea de una manera general, en las presentes 
palabras del Evangelio. 

Vamos, pues, a seguir hoy el camino indicado, entresacando y 
comentando ante todo las ideas principals del texto evangelico e interpretando 
despues, conforme a ellas, las ideas secundarias. 

En el texto evangelico leido salta a la vista, ante todo, esta idea: 
Jesucristo nuestro Senor no ha venido a derogar la ley o los profetas, sino a 
cumplirlos. Precisemos un poco mas las palabras, para que la idea se destaque 
con nitidez. El verbo cumplir tiene un sentido complejo en el texto original del 
evangelio, que no percibimos en la expresion castellana. Puede decirse sin la 
menor temeridad que, en ultimo termino, es la traduccion de un verbo hebreo o 
arameo que significa cumplir, realizar y al mismo tiempo perfeccionar, llevar a 
termino con perfeccion. Conservando a ese verbo toda su amplitud, hay que 
distribuir los matices de su significacion segun los casos, y asi, cuando se trata 
de las profecias, significa darle cumplimiento; pero cuando se trata de la ley 
podra significar dos cosas: observarla y perfeccionarla. No hay que olvidar que 
cumplir se contrapone a derogar y que es contrapuesto a derogar no solo 
observar la ley, sino perfeccionarla, aunque no sea mas que descubriendo todo 
su contenido, que ni los mismos escribas habian llegado a ver. 

El alcance, pues, del versiculo que dice: No penseis que he venido a 
abrogar la ley o los profetas; no he venido a abrogar, sino a cumplir, se 
descompone en todas estas proposiciones: por lo que toca a las profecias, he 
venido a cumplirlas; por lo que toca a la ley, no vengo a derogarla, sino a 
cumplirla tambien, y esto de dos maneras: primero, observandola, y segundo, 
elevandola y perfeccionandola, descubriendo y desarrollando todos los tesoros 
de verdad y de bien que lleva en su seno. 

Recuerden que, como vimos en las lecciones sacras del ano anterior, los 
judios acusaban a nuestro divino Maestro de quebrantar la ley del sabado. Sin 
duda, llevados de su animo hostil, hicieron correr esta acusacion entre la turba, 
y podemos suponer con fundamento que muchos se preguntaban que nuevo 
camino para servir a Dios era el que Jesus ensenaba y si era o no contrario a la 
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Ley de Moises. Tacitamente el Senor se refiere a estas cuestiones y de un modo 
claro y preciso define su propia posicion. 

Pero para ver la orientacion concreta de la frase que comentamos es 
necesario anadir que estas palabras son como la introduccion a lo que va a 
decir despues, o sea a la comparacion que va a hacer entre ciertos preceptos de 
la ley antigua y sus propias ensenanzas morales. A esto mira mas que a los 
profetas; y lo que significan las palabras que ahora explicamos es lo que hizo 
inmediatamente despues, y que concuerda, como veremos, con lo que hemos 
encontrado en ellas. 

Segunda idea que se ve muy clara tambien: debemos observar la Ley de 
Dios con fidelidad minuciosa. Por lo menos esto significan las palabras que os 
voy a recordar. Quienquiera que derogare estos mandamientos mas pequenos y 
ensenare a los hombres, muy pequeno sera llamado en el reino de los cielos; 
pero quienquiera que obrare y ensenare, ese, grande sera llamado en el reino 
de los cielos. Esta fidelidad tiene su fundamento en dos cosas: primero, en la 
permanencia indestructible de la Ley de Dios hasta que pase el cielo y la 
tierra, es decir, hasta el fin del mundo; y segundo, en que Dios ha determinado 
que la ley se cumpla de tal manera que ni lo mas minimo deje de cumplirse. La 
primera idea la expreso el Senor con palabras muy biblicas, y la segunda de un 
modo mas plastico, permitidme la palabra, aludiendo a la letra mas pequena del 
alfabeto hebraico —la iod, que equivale a la iota griega— y a ciertos rasgos 
minimos que distinguen dificilmente entre si unas letras hebreas de otras. 

Parece mas probable —-y aqui intercalamos algunas cuestiones 
secundarias— que en estos versiculos se refiere el Senor no a la ley mosaica 
como contrapuesta a la ley evangelica, sino completada y perfeccionada por 
ella. Esa es la ley que ha de durar hasta el fin de los tiempos y habra de 
cumplirse en todos sus pormenores. Asimismo creemos mas probable que las 
palabras muy pequeno en el reino de los cielos tienen cierta ambigiiedad 
voluntaria que permite aplicarlas a los que se salvan con escasos 
merecimientos y a los que se condenan. La traduccion mas exacta seria 
minimo, casi como el ultimo, pero esta palabra tiene una ambigiiedad en la 
lengua biblica que no conserva en Castellano. La misma ambigiiedad hay en las 
palabras mandamientos mas pequenos. Yo diria que nuestro Senor ha querido 
precisar bien la idea de la fidelidad a la ley de Dios y los fundamentos en que 
se apoya, sin declarar ampliamente las ideas secundarias que con ella se 
relacionan, aunque rozandolas por fuerza como exigia el asunto. 

Todavia hay en el texto leido otra idea mas importante que las anteriores 
y que se destaca tambien con claridad, y es la que se contiene en estas palabras: 
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si no sobrepuja vuestra justicia la de los escribas y fariseos, no entrareis en el 
reino de los cielos. Creo que hay en estas palabras una clara alusion no solo a 
la vida de los fariseos, sino a su doctrina sobre la justicia y la justificacion. Los 
escribas y fariseos, que pasaban por ser los mas exactos cumplidores de la ley, 
en realidad la vaciaban de su contenido moral, y por eso precisamente, cuando 
Jesus exige una justicia que supere a la de los escribas y fariseos, vuelve por la 
gloria de la ley, la restablece en toda su verdad y la ilumina con su sabiduria 
divina. Seria esta buena ocasion para exponer ampliamente lo que era la 
justicia para los escribas y fariseos, pero no quisiera que divagaramos de- 
masiado. Baste decir que tenian una idea de la justicia y santidad que me 
atreveria a llamar mercantil. Para ellos no contaban mas que las obras 
exteriores, sin atender a las disposiciones del corazon. Comparadas con un 
calculo aritmetico las obras buenas y las malas, si el numero de aquellas 
superaba al de estas, el alma estaba justificada ante Dios. La santidad interior 
era para ellos una idea extrana, fuera completamente de sus lucubraciones. En 
nuestros dias alguien ha tenido la paciencia de escudrinar minuciosamente la 
literatura rabinica para confrontarla con el Evangelio y, en medio de una mu- 
chedumbre abrumadora de textos, ha logrado poner en claro muchas cosas — 
entre ellas, estas afirmaciones que yo acabo de hacer— de un modo que cierra 
el paso a toda discusion ulterior. 

Frente a esta justicia de los escribas y fariseos, que toda es cuestion de 
cantidad, presenta el Senor la verdadera justicia cristiana, sin la cual no puede 
entrarse en el reino de los cielos. Esa justicia es la que nos ensena en todo el 
Sermon del Monte. Ante Dios no se puede ser justo de otro modo. 

El tono fundamental y como la clave del sermon que comentamos esta 
ahi. 

Como veis, en unos textos que tanto se han complicado al comentarlos, 
quedan muy de relieve las tres ideas que acabo de indicar, aunque algunos 
detalles sean para nosotros ambiguos y aunque nos parezca que su enlace no es 
tan diafano. En toda pieza oratoria hay que ver adonde mira, adonde va el, 
orador y luego ordenar sus frases o, mejor dicho, entenderlas conforme a esto. 
Asi es como se descubre mejor la logica intima que hay en las partes de un 
discurso. Se descubren mejor mirando a la intencion del orador que al sonido 
material de las palabras. 

Los comentadores antiguos se suelen detener mucho en explicar como la 
ley antigua alcanzo su perfeccion y complemento en el Evangelio. Distinguen 
tres ordenes de leyes: las morales, las ceremoniales y las que Servian para el 
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gobiemo exterior de la comunidad judia. Luego van comparando cada uno de 
estos tres ordenes de leyes con su correspondiente del Nuevo Testamento. 

No me parece necesario tratar con amplitud la cuestion, pero creo que no 
os fatigare si hago acerca de ella dos o tres breves observaciones. 

Sea la primera recordaros que las leyes morales del Antiguo Testamento 
se distinguen de las del Nuevo como lo imperfecto de lo perfecto. En lo moral 
como en lo dogmatico, la revelacion ha ido gradualmente desarrollandose y no 
ha alcanzado su perfeccion hasta la plenitud de los tiempos. Se cerro con la 
muerte del ultimo apostol. Pronto vamos a ver a nuestro divino Maestro 
completar y perfeccionar algunos preceptos del Decalogo. Si quisieramos 
expresar esta doctrina con una imagen, podriamos decir que la revelacion es 
como una aurora. Empieza iluminando el horizonte con tenues y diluidas 
claridades, y luego va creciendo hasta que se levanta el sol en la plenitud de su 
luz deslumbradora. 

Por eso no hay que reducir las ensenanzas dogmaticas y morales del 
Nuevo Testamento a los limites mas estrechos del Antiguo, sino al contrario, 
hay que completar este con aquellas. Es un error pemicioso no admitir en el 
Nuevo Testamento mas ensenanzas que las que ya de antemano se encuentran 
en el Antiguo. 

Siempre recordare con dolor el caso de una comunidad religiosa que 
necesitaba reformarse en la practica de los consejos evangelicos, especialmente 
en la pobreza, y como se decidiera fervorosamente a reformarse, fue detenida 
en su camino por alguien que juzgaba como idealismos irreales o poco 
practicos sus propositos, frustrandose asi los efectos de la gracia recibida. El 
medio utilizado para apagar los fervores evangelicos que habian brotado fue 
poner en manos de las pobres monjas los libros sapienciales como suprema 
ensenanza divina de pobreza y de todos los consejos evangelicos. 

Las otras leyes que en el Viejo Testamento se leen, en general, se 
completaron y perfeccionaron de otro modo. Todos los cristianos sabemos que 
Dios puede hablamos con palabras y con hechos, quiero decir que puede 
valerse de los acontecimientos historicos para dar a conocer realidades futuras, 
batiendo que los primeros sean como figuras de las segundas. Conforme a esta 
doctrina, nos ensena San Pablo que el Antiguo Testamento es figura del Nuevo. 
El Nuevo sucedio al Antiguo como la realidad a la figura. 

Asi, todas las leyes ceremoniales prefiguraban el culto cristiano, cuyo 
centro es el sacrificio eucaristico, del cual eran figura los sacrificios antiguos. 
Asi tambien a la teocracia del pueblo escogido, con todas las leyes que la 
regian, sucedio la Iglesia como forma definitiva del reino de Dios en la tierra. 
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Con una armonia profunda y perfecta se enlazan intimamente entre si los dos 
Testamentos como fases de una divina evolucion. Gradual y lentamente, lo 
antiguo va desembocando en lo nuevo y definitivo. 

Sin amplificar ni precisar mas la doctrina de los teologos, que suelen 
explanar los antiguos comentadores, volvamos los ojos a lo que mas nos 
importa ahora y procuremos sacar algun fruto espiritual de nuestro comentario. 

Ante todo dejemos que nuestra alma se llene de luz y de amor al oir estos 
versiculos del Evangelio, que se expansione nuestro corazon a la vista de la 
divina sublimidad moral que Jesus nos descubre. No hemos sido llamados a la 
vida raquitica de quien vive encerrado en formalismos rituales vacios de virtud, 
ni siquiera a la practica de una vida moral rudimentaria e imperfecta, sino a la 
plenitud de la vida santa, como el Verbo de Dios se ha dignado revelarla en sus 
palabras y en sus obras. 

En ese abismo de santidad es donde unicamente pueden encontrar hartura 
nuestras almas sedientas de bien, y encontrarla sin tasa. Es una inmensa 
misericordia de Dios que podamos beber en esa fuente inagotable., 

Pero no nos contentemos con agradecer esta misericordia divina, sino 
procuremos corresponder a ella con generosa fidelidad. Esto ha de ser obra del 
amor de Dios, mas bien que de menuda casuistica. Cuando oimos hablar de 
preceptos minimos y de que unos seran grandes y otros pequenos en el reino de 
Dios, no creamos que se trata de volver al espiritu farisaico buscando una 
santidad anquilosada, de gabinete, que solo puede alcanzarse compas en mano, 
midiendo magnitudes. No se trata de eso, sino de una fidelidad que tiene su 
asiento en el corazon y que, por tanto, brota del amor. El amor va en dos 
direcciones: en la direccion grandiosa del heroismo, cuando es | preciso, y en la 
direccion primorosa de las mas puras delicadezas. Sin tomar un micrometro en 
la mano sabe discemir los matices de la delicadeza, como sin rodeos sabe 
lanzarse a los mayores heroismos. El amor ensenorea todo el mundo moral; el 
amor es la clave de la ley divina y la fuente de toda santidad. 

Si queremos alcanzar esa fidelidad amorosa y santificadora, no pongamos 
sordina a la ley de Dios, ni en lo grande ni en lo pequeno, puesto que todo es 
cumplir lo que pide el amor. ^Sabeis lo que significa amortiguar en el alma — 
en la nuestra o en la de nuestros hermanos— los brotes de fidelidad, las 
delicadezas de la conciencia, los vuelos audaces por los espacios del heroismo 
evangelico? ^Sabeis la trascendencia que puede tener sembrar en el alma — 
repito, en la nuestra o en la de nuestros hermanos— los germenes mortiferos 
del desaliento, de la desconfianza, de la prudencia de la carne? ^Sabeis la 
trascendencia que tiene quitar sus aristas crucificadoras a la palabra del 
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Evangelio, para darles una falsa suavidad que no duela a la came y la sangre? 
Es como arrancar las yemas que apuntan en la planta; privarlas de sus flores y 
de sus frutos. Dejando las menudencias delicadas de la ley divina, se va 
amortiguando el deseo de que triunfe Dios en nosotros y vamos decayendo 
insensiblemente hacia la tibieza y la mtina. 

Nuestra vigilancia ha de ser amorosamente extraordinaria, mucho mas 
todavia que lo es la de la madre que vive para el hijo de sus entranas, y hemos 
de mirar hacia dentro y hacia fuera. Hacia dentro, porque es en el corazon 
donde se fragua la fidelidad de que hablamos, y hacia fuera, para que 
merezcamos ser de aquellos que obrando y ensenando son llamados grandes en 
el reino de los cielos. Hacia dentro, repito, para abrasamos en amor de Dios, 
centro y apice de la ley. Hacia fuera, para sostener y alentar a quienes desean 
llegar a todas las delicadezas de ese amor. 

Asi es como sobrepujara nuestra justicia a la de los escribas y fariseos, y 
mereceremos entrar en el reino de los cielos. 
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Leccion V 


El quinto mandamiento en la ley nueva 


El Sagrado Evangelio de San Mateo, en el capitulo 5 que venimos 
comentando, desde el verslculo 21, dice asi: 

Oisteis que se dijo a los antiguos: No mataras; y quienquiera que 
matare, reo sera ante el juzgado. Pero yo os digo que todo el que se alra con 
su hermano, reo sera ante el juzgado; y quienquiera que dijere a su 
hermano: simple, reo sera ante el consejo; y quienquiera que dijere: bruto, 
reo sera de la gehenna delfuego. Si, pues, estas presentando tu ofrenda ante 
el altar y alii te acordares que tu hermano tiene algo contra ti, deja alii tu 
ofrenda delante del altar, y ve primero, reconciliate con tu hermano, y 
entonces ven y presenta tu ofrenda. Ponte en paz con tu contrario presto 
mientras que estas con el en el camino, no sea caso que el contrario te 
ponga en manos del juez y el juez en las del ministro, y seas echado a la 
cancel. Te digo de verdad que no saldras de alll hasta que hayas pagado el 
ultimo maravedl (Mt 5,21-26). 

El pasaje que acabamos de leer tiene una relacion muy intima con el que 
explicabamos en la leccion sacra anterior. Decia el Senor a sus oyentes que, si 
no tenian justicia y santidad mayor que la santidad y la justicia de los escribas 
y fariseos, no entrarian en el reino de los cielos; y ahora, en este pasaje y en 
otros que siguen, determina que santidad han de tener los que quieran entrar en 
su reino, que santidad es propia de los cristianos. Va estableciendo una 
comparacion entre la Ley Antigua, en la que estaban determinadas la santidad y 
la justicia propias del pueblo judio, entre los comentarios de los rabinos, que 
explicaban esa Ley Antigua y algunas veces la pervertian, y la Ley Evangelica, 
mucho mas perfecta' y mas completa no solo que esos comentarios de los 
rabinos, sino que la misma ley por la cual se regia antiguamente el pueblo de 
Dios. 

Comienza la comparacion por el quinto mandamiento, y aunque nosotros 
no hayamos hecho todavia un comentario detenido de esa primera 
comparacion, entendemos que el Senor encuentra algo que completar y algo 
que perfeccionar en el quinto mandamiento del Decalogo. Adviertase que no se 
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trata aqui de comparar lo que acerca de ese quinto mandamiento ensenaban los 
rabinos con lo que han de practicar los cristianos, sino la misma Ley de 
Moises, tal como esta en los Sagrados Libros del Exodo y del Deuteronomio, 
con la Ley Evangelica. Por consiguiente, no es que el Senor encuentre algo que 
corregir de lo que ensenaban los rabinos, sino algo que completar y que 
perfeccionar en lo que contenia la Ley Antigua, es decir, en los preceptos del 
Decalogo. Esta es una idea que salta a la vista apenas se ha leido este pasaje del 
Evangelio de San Mateo. Antes de entrar en el comentario hay que hacerse 
cargo de la dificultad que brota necesariamente de una idea semejante. 

Parece que al establecer la comparacion entre los preceptos de la Ley 
Antigua —especialmente el quinto mandamiento del Decalogo— y las 
ensenanzas evangelicas, se admiten imperfecciones en la Ley del Senor; y esto 
suele producir un movimiento de estupor y hasta de escandalo. 

Realmente, en la Ley Antigua, en el Decalogo como lo promulgo Moises, 
hay imperfecciones, defectos y lagunas. Ciertamente los hay, porque Nuestro 
Senor los senala de una manera muy determinada y que no deja lugar a duda; 
pero conviene que entendamos lo que son esas lagunas, defectos o 
imperfecciones. 

La Ley de Moises se dio para un pueblo rudisimo, para la direccion y 
educacion de un pueblo que se podia llamar incipiente en la senda de la 
moralidad. Naturalmente, a un Pueblo incipiente, a un pueblo rudisimo, no se 
le puede exigir lo que se exige a otros pueblos mas formados en la moral 
verdadera; se le tiene que exigir lo estrictamente indispensable, porque si se 
logra que hagan eso que es estrictamente indispensable, ese pueblo dara un 
gran paso en el camino de su formacion espiritual. Si, en cambio, se le exige 
toda la perfeccion de la ley, es muy posible que ese pueblo no guarde ni lo 
estrictamente necesario. La Ley Antigua, segun el pensamiento de San Pablo, 
es como un pedagogo que tiene que educar a un pueblo nino y que le pide pro- 
piamente lo que corresponde a los ninos. De ahi proviene que no sea posible 
encontrar en la Ley Antigua la perfeccion que encontramos en la nueva. 

Ademas sabemos que la revelacion ha ido aclarandose, ha ido 
completandose en el decurso de los siglos. Por consiguiente, no podemos, sin 
contradecir a esta proposicion general, buscar en el comienzo de la revelacion 
escrita toda la perfeccion que hemos de encontrar en los ultimos libros de ella. 
De modo que no solo no hay por que sorprenderse de que en la Ley Antigua 
existan esos defectos o imperfecciones, sino que hasta se deberian suponer — 
aun sin haber hecho comparacion alguna entre ella y la nueva— en virtud de 
ciertos principios generales. 
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Pero hay mas todavia. Las leyes promulgadas por Moises, aunque es 
verdad que contienen preceptos morales y otros que estan basados en leyes 
morales, tenlan tambien, como fin inmediato, el buen regimen extemo del 
pueblo judio. Leyes que tienen ese fin no son leyes que van tan directamente a 
la conciencia, como las leyes exclusivamente morales; y de aqui que ciertas 
faltas que pueden quedar ocultas en el santuario de la conciencia, que no tienen 
manifestacion ninguna exterior, a veces no se expresan en esas leyes, y, en 
cambio, se expresa cuidadosamente la prohibicion de otros actos pecaminosos 
que tienen alguna manifestacion externa. De aqui que el quinto mandamiento 
este formulado de modo que en el se condene de una manera directa y expresa 
el homicidio, pero no se condene expresa y directamente la ira que se levanta 
en el secreto del corazon, aunque sea causa y raiz del homicidio. 

El Evangelio, en cambio, que no es un nuevo tribunal que se crea para 
juzgar las acciones extemas de los hombres; el Evangelio, que no se contenta 
con que exteriormente se guarden las leyes, sino que va a la purificacion 
interior de la conciencia, ya no se limita a decir lo que decia Moises en los 
preceptos que el Senor le mandaba revelar a su pueblo, sino que pasa mas 
adelante; y no limitandose a prohibir los actos extemos pecaminosos, prohibe 
hasta los mas escondidos sentimientos malos de los hombres. 

Estos dos principios explican suficientemente por que es posible 
encontrar imperfecciones en la Ley Antigua y como Nuestro Senor ha podido 
ensenar una ley mas completa, mas pura y mas elevada. 

Resuelta, por tanto, la primera dificultad que salta a la vista apenas se ha 
leido este pasaje del Evangelio, vamos a comenzar el comentario. 

Empieza el Senor recordando el quinto mandamiento y dice: Olsteis, es 
decir, todos los que me estais escuchando habeis oido, ora sea leyendo las 
Escrituras, ora en las ensenanzas orales que habeis recibido en el hogar y fuera 
de el, como se dijo a los antiguos, o lo que es igual, como desde el principio, 
desde los tiempos de Moises, Dios prohibio el homicidio diciendo: quienquiera 
que matare, reo sera ante el juzgado. Esta ultima frase equivale a decir: Si 
alguno contraviniere a este mandamiento, causando la muerte de su projimo, 
sera llevado al tribunal competente para que le juzgue y le condene. Pero, 
anade el Senor, yo os digo que todo el que se air a con su hermano, reo sera 
ante el juzgado. La ira, aunque no le arrastre al homicidio, le hace ya culpable. 

Antes de pasar adelante, hagamos una observacion que nos sale al paso. 
Los modemistas han afirmado, siguiendo en esto las huellas de los 
racionalistas, que en los Evangelios sinopticos, es decir, en los tres evangelios 
de San Mateo, San Marcos y San Lucas, Jesucristo no habla de su propia 
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divinidad, y uno de los argumentos que hay para refutar esta doctrina esta 
precisamente aqui. Refiriendose a la ley dada por Dios al pueblo judio, 
Jesucristo dice: Peroyo os digo, y se arroga a si propio la autoridad de corregir 
en cierto sentido, de completar y perfeccionar esa ley, colocandose a la altura 
del divino Legislador. ^No es esto hacerse igual a Dios y, por tanto, dar 
testimonio de su propia divinidad? Embebida en esas palabras hay una 
afirmacion de su divinidad, que sus oyentes, acostumbrados a venerar la Ley 
Antigua, mejor que nadie pudieron facilmente entender. No dice Jesus 
explicitamente: Yo soy Dios, pero lo da a entender de un modo claro. 

Esta es la observacion que en este pasaje nos sale al paso, y digo en este 
pasaje porque en el no cabe duda de que se trata de completar y corregir la Ley 
Antigua, y no unicamente de completar o corregir las opiniones de los rabinos. 

Hecha esta observacion y siguiendo la explicacion del pasaje evangelico, 
diremos que las palabras de Jesucristo en este lugar son de dificil explicacion 
para aquellos que no tengan en cuenta ciertas modalidades del estilo 
evangelico. Tomadas las palabras del Evangelio como suenan, y no teniendo en 
cuenta esas modalidades, se deduciran consecuencias tan falsas como esta: 
todo el que se aira contra su hermano, debe ser conducido al tribunal para ser 
juzgado alii. Y este seria un sentido evidentemente absurdo, entre otras cosas 
porque los movimientos de ira a veces quedan escondidos en el corazon, y esos 
movimientos no son materia propia de los tribunales humanos. 

Por otra parte, en la Iglesia de Jesucristo no todo se iba a llevar por estos 
caminos judiciales. Se trata de la pureza interior del corazon, y ni esa pureza 
interior se puede someter al juicio de los tribunales, ni bastaria ese juicio, pues 
ha de ser Dios el que examine los corazones y los juzgue. 

Lo mismo que estas consecuencias, se podrian deducir otras tan absurdas 
como ellas si tomaramos demasiado literalmente las palabras que comentamos. 
^Como se han de entender, pues? Creo que unas observaciones muy sencillas 
nos daran la clave. 

No olvidemos que en el pueblo judio habia una jerarquia de tribunales; 
por lo menos dos clases de tribunales que ahora nos conviene recordar. Habia 
tribunales establecidos en ciertas ciudades, que constaban de veintitres jueces y 
que podian entender en los delitos capitales; y habia el supremo tribunal de la 
nacion, designado con el nombre de Sanhedrin o Gran Consejo, al que estaban 
reservados ciertos delitos excepcionales. No tenemos ahora por que puntualizar 
la competencia de dichos tribunales; nos basta con saber que existia esa 
jerarquia y con entender que los delitos capitales, el delito, por ejemplo, de 
homicidio, podian y debian ser juzgados por el tribunal que llamaremos de los 
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veintitres. El Santo Evangelio, en este pasaje que estamos comentando, alude a 
estos dos tribunales. Habla del tribunal de los veintitres, que es el que designa 
nuestro traductor con el nombre de juzgado, y habla del Sanhedrin con el 
nombre de Consejo. Esta es la primera observacion; no la olvidemos y veremos 
que facilmente entendemos todo el pasaje a la luz de ella. 

Pero antes vamos a hacer otra observacion. En el Evangelio hay una 
forma literaria que se llama parabola. La parabola no es otra cosa que una 
comparacion dilatada; pero una comparacion donde no todos los pormenores 
tienen siempre aplicacion a la doctrina que se quiere ensenar. En el pasaje que 
ahora comentamos, si no se puede decir con toda verdad que hay a una parabola 
—porque el Senor de una manera explicita no establece aqui una comparacion 
para inculcar con ello una ensenanza—, se puede decir que hay algo muy 
semejante a una parabola. Nuestro Senor, para dar a entender la serie creciente 
de pecados que se pueden cometer dejandose llevar de la pasion de la ira — 
serie que comienza con los intemos movimientos de ira y termina en palabras 
injuriosas—, se vale de esa jerarquia de los tribunales. Mas aun, como si esa 
jerarquia no bastara, introduce un tercer termino, la gehenna del fuego, que, 
como sabeis, no es mas que un modo de designar el infiemo. Un valle de 
Jerusalen, el Ge-Hinnon, donde se habia cometido todo genero de 
abominaciones idolatricas, dio su nombre al infierno. ^Por que, pues, el Senor 
se vale de los dos tribunales judios y de la gehenna para hablar del castigo que 
la ira merece? Hay en todo ello una comparacion tacita para declarar, usando 
esas imagenes, los gravisimos castigos que puede merecer el hombre iracundo, 
aun sin llegar al homicidio, y como aun antes de llegar a este crimen se pueden 
cometer graves pecados. 

Esta es realmente la comparacion que se establece aqui. Conviene, sin 
embargo, no llevar la comparacion demasiado lejos, buscando correspondencia 
exacta a todos los rasgos de cada imagen, pues nos saldriamos de las mismas 
ensenanzas del Senor. No es asi como deben entenderse las comparaciones, ni 
siquiera en el Evangelio. 

La idea fundamental que en la presente comparacion tacita quiere 
inculcar Jesucristo es que el quinto mandamiento hay que entenderlo en toda su 
amplitud, de manera que comprenda no solamente el crimen del homicidio, 
sino tambien las disposiciones interiores que pueden llevar a el o, mas 
concretamente, la ira de donde suelen proceder, ora esa ira quede escondida en 
el corazon, ora se manifieste en palabras injuriosas para el projimo. 

Se aplica aqui a un caso particular la doctrina general que vimos en la 
ultima leccion sacra. No basta la justicia farisaica, encerrada en el ambito de 
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los actos exteriores, sino que hace falta la justicia interior. La Ley de Moises es 
buena, pero Jesus la perfecciona declarando todo el riquisimo contenido que su 
infinita sabiduria descubre en ella. 

Esta idea fundamental va tomando matices diversos en labios del Senor a 
medida que van agrupandose en tomo de ella otras ideas secundarias que la 
desarrollan y completan. La que mas sobresale entre todas estas ideas 
secundarias es la diversidad de manifestaciones que tiene la ira. El Senor las 
indica con palabras que necesitan alguna explicacion. Old de nuevo esas 
palabras: Todo el que se alra contra su hermano, reo sera del juzgado; y 
quienquiera que dijere a su hermano: simple, reo sera ante el consejo; y 
quienquiera que dijere: bruto, reo sera de la gehenna del fuego. Como veis, 
son tres las formas de ira mencionadas: airarse —sin duda interiormente— y 
llamar a otro simple o bruto. Estos dos epitetos merecen precisarse. El primero, 
en el texto del Evangelio, es raca, cuya traduccion da el texto que usamos con 
la palabra simple. Es un termino de desprecio que se encuentra frecuentemente 
en la literatura rabinica para significar hombre vano, imbecil, infeliz y cuyo 
sentido dan muy bien ciertas palabras vulgares como cabeza de chorlito y 
pobre petate. Permitidme que emplee estos terminos. 

El segundo epiteto, que nuestro traductor vierte con la palabra bruto, 
admite traducciones diversas. La palabra original a que corresponde puede 
significar necio, rebelde e impio. En todos estos sentidos se encuentra usada. 
Creo que aciertan los que le dan alguno de estos dos ultimos significados y 
que, asi como en el primer epiteto se alude a falta entendimiento, en el segundo 
se alude a falta de temor de Dios. 

^Hay en esta diversidad de faltas una gradacion creciente? No falta quien 
lo niegue, pero parece mas probable afirmarlo: airarse, manifestar la ira con 
palabras de menosprecio y, por fin, de gravisima injuria parecen tres cosas que 
gradualmente se suceden, aunque sutilizando se pudiera creer lo contrario. Lo 
que es indudable es que hay una gradacion en los tribunales y la gehenna y 
parece mas probable que esta gradacion deba reflejarse en las diversas culpas 
que de esos diversos modos han de ser juzgadas y castigadas. Es evidente que 
no siempre que se dice una de estas palabras se comete un pecado grave, pero 
no lo es menos que con ellas puede cometerse. 

Sin insistir mas, creo que queda suficientemente aclarada la parte mas 
dificil del texto evangelico que estamos comentando. 

Pero no se detiene ahi Nuestro Senor. Una vez que ha comparado el 
quinto mandamiento del Decalogo con su propia Ley, insiste en la importancia 
que tiene este precepto y exhorta a que se acepte Integra con un lenguaje que es 
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el mas eficaz de cuantos Nuestro Senor podia emplear en aquellas 
circunstancias, aunque a nosotros, que ya no conocemos tanto las costumbres 
antiguas ni estamos en el ambiente en que estaba el auditorio de Jesucristo, no 
nos parezcan tan eficaces. Dice el Senor: Si, pues, estas presentando tu ofrenda 
ante el altar y alll te acordares que tu hermano tiene algo contra ti, deja alii tu 
ofrenda delante del altar y ve primero, reconciliate con tu hermano, y entonces 
ven y presenta tu ofrenda. 

Plasticamente podemos ver aqul descrito el caso de un israelita que llega 
con su ofrenda al templo de Jerusalen —unico legltimo —y la presenta ante el 
altar. En ese momento recuerda que su hermano tiene algo contra el. Inte- 
rrumpe su oblacion y va a reconciliarse. Este caso a los ojos de un israelita 
tiene un relieve singular. Vais a ver por que. 

Hay en los libros rablnicos no pocas discusiones acerca de estas 
interrupciones en el cumplimiento de los preceptos, y comparando las leyes 
entre si, dicen —esto era de sentido comun— que cuando haya una ley que nos 
obligue mas y recordemos que no la hemos cumplido, y, en cambio, estemos 
cumpliendo otra ley que nos obliga menos, debemos interrumpir el 
cumplimiento de la segunda ley y darnos a cumplir la primera. En las leyes hay 
tambien jerarquias, y nosotros debemos abandonar el cumplimiento de aquella 
que pertenece a un grado inferior de la jerarquia por cumplir aquella otra que 
pertenece a un grado superior de la misma. Ahora bien: las leyes supremas son 
las leyes que tocan a Dios nuestro Senor, y entre todas las leyes religiosas de 
Israel, la de los sacrificios. Y dice Jesucristo que hasta esa suprema ley de los 
sacrificios se debe interrumpir para cumplir con este precepto de reconciliarse 
con su hermano; por consiguiente, coloca de algun modo en primer termino 
este precepto y por encima de la misma ley de los sacrificios. Nada tiene esto 
de extrano si se entiende rectamente. El Senor habia dicho ya en el Antiguo 
Testamento que preferia un corazon puro a muchedumbre de sacrificios y 
tambien que preferia la misericordia al sacrificio. Por consiguiente, nada tiene 
de extrano que cuando hay un conflicto entre la ley del sacrificio y el precepto 
de reconciliarse con su hermano, primero exija el cumplimiento de este 
precepto, pues de otro modo el sacrificio no puede serle agradable. 

Pero para los judios, apegados al ritualismo externo del culto, como si 
todo consistiese en el, era algo que les heria vivamente oir que hasta las 
oblaciones debian interrumpirse para procurar la reconciliacion. 

Por eso os decia que para ellos tenian la mayor eficacia estas palabras del 
Senor y que nosotros no llegabamos con la sola lectura a percibirla. 
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La ensenanza fundamental que hay en estas palabras del Senor debemos 
transportarla a la Ley Nueva. Nosotros no podemos ir a ofrecer sacrificios a 
Dios con el corazon manchado, particularmente con el corazon manchado de 
falta de caridad. Primero, que la caridad reine en el corazon, y luego, cuando la 
caridad reine, ofrezcamos nuestros dones al Senor, porque de otra manera no le 
son gratos; y aunque nuestra falta de caridad quede escondida en el corazon, 
aunque nuestra falta de caridad no pueda ser comprobada por los hombres, 
aunque sea un movimiento de ira que los hombres no perciban, todavia 
tenemos la obligacion de purificarnos antes, y si el acto de ira es exterior y si 
hemos hecho alguna ofensa a nuestro hermano, tenemos la obligacion de 
reconciliamos con el antes de participar de los sacrificios ofrecidos a Dios. 

Subrayemos aqui algo muy significativo: Las palabras si tu hermano 
tiene algo contra ti son en si mismas muy ambiguas, porque no se ve con 
claridad si quieren decir si tu hermano te ha hecho alguna ofensa o si tu has 
ofendido a tu hermano, puesto que en ambos casos se podria emplear la misma 
frase: si tu hermano tiene algo contra ti. Se inclina uno a darles el segundo 
sentido; pero no es menos verdad por eso lo que a proposito de estas palabras 
dice San Agustin. El Santo ensena que Nuestro Senor parece que quiso dejar un 
poco vaga, ambigua, la sentencia para que siempre que haya enemistades, 
desunion, falta de caridad, venga de donde venga, todos nos apresuremos a 
repararla, Claro esta que el que ha ofendido a su hermano tiene estricta obliga¬ 
cion de pedirle perdon y que no la tiene el ofendido. Cuando es nuestro 
hermano el que nos ha ofendido, todos tenemos la obligacion de perdonarle, 
pero no tenemos la obligacion de procurar la reconciliacion como si fueramos 
los ofensores. Es evidente, sin embargo, que lo mas perfecto seria que, ora 
fuesemos nosotros los ofensores, ora fuesemos los ofendidos, no pudieramos 
sufrir esa falta de caridad y buscaramos por todos los caminos, aunque fuera a 
costa de las mayores humillaciones, la reconciliacion fraternal. Esta es la pura 
ley del Evangelio. 

No quiere decir esto que la reconciliacion exterior siempre se pueda hacer 
en el mismo momento que recuerde uno la ofensa; pero quiere decir que, por lo 
menos, la reconciliacion sincera del corazon se debe hacer desde el primer 
momento y que se debe aprovechar la primera oportunidad para hacer aquella 
otra reconciliacion externa; en una palabra, que hemos de estar impacientes 
cuando se quebrante la caridad fraternal, anhelosos de que se restablezca. 

Pero no se contento Nuestro Senor con recomendar asi la urgencia de la 
reconciliacion, sino que insistio en ella con una especie de parabola: asi como 
al hombre que es llevado a los tribunales le conviene reconciliarse con su 
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enemigo antes de caer en manos del juez, porque, cuando caiga en manos del 
juez, no encontrara misericordia, sino justicia, as! al que tiene algo contra su 
hermano le conviene reconciliarse mientras este en camino para presentarse al 
Juez etemo, porque si cae en manos de la justicia de Dios, alii tendra que pagar 
hasta el ultimo «cuadrante» o maravedi, porque entonces sera la hora de la 
justicia, y de una justicia mucho mas temible que todas las justicias humanas. 

Basta con lo dicho para que entendamos este pasaje del Evangelio. Como 
resumen diremos que aqui lo que recomienda el Senor es que ahoguemos en 
nuestro corazon todo sentimiento de ira contra nuestro hermano. Y recomienda 
esto con todo encarecimiento. Que no nos contentemos con guardar el quinto 
mandamiento de una manera judaica, observando puramente lo exterior, sino 
que lo guardemos de una manera cristiana, procurando que la santidad de 
nuestro corazon ahogue todo sentimiento de malevolencia para con nuestros 
hermanos. Esta es la gran recomendacion de Jesucristo y la gloria del 
Evangelio. Si el Evangelio no tuviera mas ensenanzas que las que daban los 
rabinos, si el Evangelio se contentara con virtudes extemas y con que se 
guardaran exteriormente los preceptos, seria algo muy bajo en el orden moral; 
pero el Evangelio no es asi, sino que nos ensena a purificarlo todo, lo exterior y 
lo interior, las obras, las palabras y los pensamientos. Todo lo purifica y esa es 
su gloria, 

Nosotros no hemos de andar en la levadura antigua, sino en los acimos de 
la sinceridad y de la verdad, como decia San Pablo. Lo cual quiere decir que 
hemos de veneer y extirpar las malas pasiones, que son levadura de pecados, 
para vivir en los acimos del Evangelio. 

iReconciliacion y caridad! No hay palabras que oiga con mas placer el 
mundo. El mundo ha blasfemado de todo lo que es Evangelio, pero no se ha 
atrevido a blasfemar de b caridad; mas aun, a veces abusa de esta palabra. 
jOjala que, como el mundo ha respetado la palabra caridad, considerandola 
como la palabra fundamental del Evangelio, y no atreviendose a blasfemar de 
ella, la guardaramos los cristianos como las ninas de nuestros ojos, como lo 
mas delicado de los mandamientos, como lo mas agradable a Dios! \Y ojala 
que no hubiera que lamentar muchas veces tanta division de las almas y de los 
corazones y tanto sentimiento hostil y malevolo! No se oirian en el pueblo 
cristiano tantas murmuraciones, ni se verian tantas intrigas y tantos egoismos 
disgregadores; se veria lo que es la caridad de Jesucristo triunfando en la tierra, 
para edificacion de todos. 

Y no basta impedir que las faltas de caridad salgan afuera, porque, aunque 
queden secretas en el corazon, Dios las ve y son como una mala semilla, que 
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por fuerza ha de dar su fruto. Quiera el Senor que tengamos generosidad para 
cumplir esta palabra y que, convencidos de que la caridad fratema es virtud 
gratlsima a El y uno de los mas graves preceptos de su ley, uno de aquellos en 
que parece que esta colgada toda la ley, nos resolvamos a veneer todas las difi- 
cultades, en especial la ira, para que reine esta caridad en nuestro corazon. 
jOjala que nos resolvamos a ejercitar esta virtud con la perfeccion con que la 
ejercito Jesucristo amando a los que eran indignos de su amor y llevando su 
amor hasta los may ores extremos! Si cumplimos esto, entonces si que 
podremos decir que nuestra justicia abunda mucho mas que la justicia de los 
escribas y fariseos, y esa justicia tendra por premio la corona etema del cielo. 
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Leccion VI 


El sexto mandamiento en la ley nueva 


El capltulo 5 del Evangelio de San Mateo que venimos comentando en 
estas lecciones sacras, desde el verslculo 27 al 30, dice de esta manera: 

Oisteis que se dijo a los antiguos: No adulteraras Pero yo os digo que 
todo el que mira a una mujer para codiciarla, ya adultero con ella en su 
corazon. Que si tu ojo derecho te escandaliza, sacale y echale de ti: porque te 
conviene que perezca uno de tus miembros y no que todo tu cuerpo sea echado 
en el infierno. Y si tu mano derecha te escandaliza, cortala y echala de ti; 
porque te conviene que perezca uno de tus miembros y no que todo tu cuerpo 
vaya al infierno (Mt 27-30). 

Por la simple lectura de estos versiculos se echa de ver que contienen tres 
ideas principales: primero, se recuerda el sexto mandamiento del Decalogo, tal 
y como se encuentra en el sagrado libro del Exodo; despues ensena nuestro 
divino Redentor como se ha de entender ese mandamiento en el Nuevo 
Testamento, y por ultimo, hay una exhortacion muy energica a evitar las 
ocasiones de pecado. Estas son las tres ideas fundamentales que de una manera 
clara aparecen en el texto que acabamos de leer. 

Respecto a la primera hay poco que decir. Asi como el: Senor, en los 
versiculos que comentabamos el domingo anterior, completo y perfecciono el 
quinto mandamiento de la Ley de Dios, asi en estos versiculos completa, 
perfecciona y explica el sexto; y para explicarlo, perfeccionarlo y completarlo 
cita las palabras de ese mandamiento como se encuentra en la Ley de Moises y 
estan consignadas, segun hemos dicho, en el sagrado libro del Exodo. 

Ciertamente, esas palabras de la Ley de Moises, que son expresion de la 
ley natural, no hablan de una manera explicita, sino de un pecado, el mas grave 
entre los pecados camales; pero si no hablan de una manera explicita de los 
demas pecados, se debe en parte a que, como hemos dicho, las leyes de Moises 
se ordenaban al regimen extemo de la sociedad judia, al par que el regimen 
intemo de las conciencias, y en parte a que los demas pecados pueden 
considerarse incluidos en este que especialmente se menciona. Es cierto que 
esa ley tenia por fin conservar todos sus derechos integros al matrimonio, y es 
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cierto que todos los demas pecados, que de alguna manera derogan la santidad 
del matrimonio, van contra ella, aunque sea remotamente. Por esta razon, todos 
los demas pecados estan incluidos ahl. 

Esto bastarla, si no hubieramos despues de hacemos una pregunta para 
cuya contestacion se necesita una explicacion mas amplia. Esta ley del Exodo 
dio lugar a dos ordenes de interpretacion entre los doctores judios. Los unos, 
situandose en el punto de vista puramente juridico, puramente legal, se 
preocuparon tan solo de examinar los castigos que correspondian al adulterio, 
condenado en esta Ley del Senor; y los otros, colocandose en otro punto de 
vista mas amplio, mas perteneciente al orden moral, dirigieron exhortaciones 
para que los hijos de Israel no se contentaran con guardar esta ley de una 
manera exterior, con llevar a los tribunales los delitos que en esta ley se 
condenan, sino que procuraran guardarla de corazon, con una conciencia muy 
limpia. Los primeros hacian oficio de gobemantes; los segundos hacian oficio 
de predicadores y moralistas. Los primeros se apoyaban para sus 
interpretaciones no solo en las palabras del Exodo, sino en otras palabras del 
Deuteronomio, y en todas aquellas en que se trata de la pena que deben padecer 
los adulteros. Los segundos podian apoyarse en otros libros del Antiguo 
Testamento que no forman parte de la Ley de Moises, es decir, de los cinco 
primeros libros que llamamos nosotros el Pentateuco. 

En los demas libros del Antiguo Testamento se encuentran exhortaciones 
a conservar la pureza del corazon. No se limita el Senor a decimos en ellos que 
el adulterio debe ser castigado por las autoridades de Israel, sino que pasa ade- 
lante y exhorta a veneer todos los deseos sensuales del corazon. En este sentido 
se puede decir, de un lado, que en la Ley de Moises se prohiben los actos 
extemos, y de ellos el principal; y en otro sentido, que, como una consecuencia 
legitima, como algo implicito en las palabras de la ley, se prohibian todos los 
demas pecados que eran contra la castidad. 

Este es el sentido que tienen las palabras del Exodo citadas por Nuestro 
Senor. Las cita con la misma formula con que cito las palabras relativas al 
quinto mandamiento, como la ley que se dio a los antiguos, es decir, al pueblo 
judio, cuando salio de Egipto. Y luego emplea tambien una formula identica 
para perfeccionar y para completar esa ley, porque anade, con el mismo sentido 
y con el mismo alcance con que lo decia en el pasaje anterior: Peroyo os digo: 
yo, el legislador, completo mi ley, perfecciono mi ley y os voy a declarar que 
sentido ha de tener esa ley en medio del pueblo cristiano. 
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Esta segunda idea fundamental del pasaje que ahora comentamos es tan 
clara como la primera, y si en apariencia tiene algunas dificultades, estan 
salvadas por la interpretacion de los Santos Padres y de toda la Iglesia. 

Dice el Senor que la ley que El acaba de citar, en el Nuevo Testamento, 
en el reino de los cielos, es decir, en la Iglesia, debe entenderse asi: que basta el 
mal deseo para cometer adulterio. 

Nuestro Senor prohibe aqui hasta el mal deseo del corazon, y lo prohibe 
con unas palabras que directamente se refieren al adulterio; pero el principio 
que va implicito en esta doctrina les da un alcance que comprende todos los de- 
seos deshonestos. 

Nada tiene de extrano que en las palabras que nosotros estamos 
comentando no encontremos aquella puntual enumeracion de pecados que 
encontramos ahora en los libros de Teologia Moral. Estaba el Senor, es verdad, 
inculcando a aquellas gentes las verdades morales; pero no lo podia abarcar 
todo con todos sus pormenores en un sermon como el que consideramos. Daba 
una doctrina general —al mismo tiempo que se referia a casos determinados— 
que bastaba para los que quisieran entenderla con buena voluntad, y que 
despues habia de irse completando con determinaciones mas particulares y 
precisas, en su propia predicacion y en las predicaciones de los Apostoles. Asi 
lo entendio siempre la tradicion eclesiastica, que es legitimo interprete de las 
Sagradas Escrituras. Y ateniendonos a esa tradicion y a las razones que acabo 
de dar, podemos decir, y esto es lo cierto, que el alcance de estas palabras del 
Senor es el siguiente: En la Ley Nueva no basta el que se den leyes penales 
contra ciertos pecados contrarios a la castidad: no basta que se prohiban ciertos 
actos extemos; es necesario buscar la completa pureza de corazon. Con una 
sola mirada deshonesta, con un solo mal deseo que brote en el corazon, se 
puede infringir la ley. Porque no es ley de pureza exterior, como las ensenanzas 
de los fariseos, sino ley de pureza interior, de pureza de corazon; y el corazon 
puede mancharse con un mal deseo como con una mala obra. Por consiguiente, 
yo, que veo el secreto de los corazones, cuando encuentre en ellos un deseo 
sensual, lo he de castigar con tanto rigor como castiga la Ley de Moises los 
pecados extemos que se cometen contra la santidad del matrimonio. Todo esto 
hemos de ver en las palabras que comentamos. 

Asi que el Senor ha hecho la comparacion entre la Ley Antigua y la Ley 
Nueva, anade una exhortacion sumamente energica y con palabras gravisimas. 
Esta exhortacion, aunque aqui en este caso mira particularmente al pecado 
contra la castidad, puede entenderse de todos los pecados. 
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El Senor dice, de una manera general e indeterminada, que si al hombre 
le escandaliza su ojo derecho, es decir, si su ojo derecho le sirve de ocasion de 
pecado, prefiera sacarselo a cometer el pecado, porque es mejor entrar en el 
reino de los cielos despues de haber perdido el ojo derecho que con los dos 
sanos ir a padecer etemamente las penas del infiemo. Insiste todavia mas, 
diciendo que si a un hombre escandaliza su mano derecha, antes que cometer el 
pecado, debe cortar esa mano derecha, porque es mejor entrar en el reino de los 
cielos despues de haber perdido la mano derecha, que con las dos manos sanas 
ir a padecer etemamente en los infiemos. 

Como veis, estas palabras son muy generales. Hablan de las ocasiones de 
pecado en que puede encontrarse el hombre, diriamos mejor, en que ha de 
encontrarse el hombre —porque este mundo esta lleno de maldades y nuestros 
enemigos no descansan, por fuerza nos hemos de encontrar en ocasiones de 
pecado—, y no distingue entre pecado y pecado: aqui se habla de las ocasiones 
en general; de modo que en cualquier materia que sea, contra cualquier 
mandamiento que sea la tentacion, el hombre ha de hacer estos sacrificios de 
que habla el Senor antes de sucumbir a la tentacion. 

Claro esta que esta doctrina general se propone aqui para aplicarla a la 
materia de que se trata, o sea a las ocasiones de pecar contra la castidad, mas 
no por esto pierde su alcance. 

Adviertase, ademas, que se encarece de una manera extraordinaria la 
obligacion que tiene el hombre de sacrificarlo todo antes que cometer un 
pecado mortal. Apenas si se encontraran en todo el Evangelio palabras tan 
energicas como estas. Una felicisima forma de expresion las ha hecho inolvi- 
dables y les ha dado una fuerza incontrastable. 

Claro esta que no han de entenderse de una manera demasiado material, 
porque nunca llegara el caso de que sea necesario cortarse la mano derecha o 
saltarse el ojo derecho para librarnos de una tentacion, pues siempre quedaran 
otros caminos para vencerla. Ademas, se ve muy claro que el Senor no entendia 
estas palabras de una manera tan literal y tan material, porque hubiera tenido 
que mencionar los dos ojos y las dos manos si sus palabras debieran entenderse 
de ese modo. «^De que le sirve al hombre no poder practicar el mal con la mano 
derecha o con el ojo derecho si puede practicarlo con la mano izquierda y su 
ojo izquierdo? Lo que pretendio el Senor fue inculcar con la mayor energia la 
necesidad de apartarse de las ocasiones de pecado. 

En el Evangelio se emplean con frecuencia figuras retoricas que anaden 
fuerza a la expresion, sobre todo cuando se quiere inculcar mucho una verdad. 
Cuando quiere que una verdad no se olvide nunca y que el hombre la acepte en 
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toda su austeridad, en todo su valor, sin atenuante, sin debilidades, sin 
comentarios que le quiten su fuerza, el Senor emplea tales figuras, que al fin y 
al cabo son omamento del lenguaje; y en esta ocasion el Senor las emplea para 
decir al hombre; Cuando te encuentres en ocasion de pecado, haz todos los 
sacrificios que sean necesarios para libertarte de el; aunque tuvieras que perder 
tu mano derecha y tu ojo derecho, ahi deberias llegar con tal de no ofender a 
Dios, porque vale mas que lo pierdas todo, hasta la honra y hasta la vida, que 
no pierdas el reino de los cielos. Este es el alcance que tienen esas palabras. 

Sin duda, la razon de ponerlas aqui el Senor es la debilidad humana y los 
muchos peligros que corre la castidad. Sabe el Senor que el mundo esta lleno 
de malas libertades, de sensualidades; que uno de los vicios que hacen mas 
estragos entre los hombres y mas dificilmente se vence es este vicio, porque la 
came de pecado se rebela contra el espiritu, y es un incentivo continuo; y como 
el Senor sabe que la lucha ha de ser muy dolorosa, quiso decimos que no 
porque la lucha fuera larga, penosa y dificil atenuaba un punto de su ley, sino 
que nos exigia que hicieramos todos los sacrificios necesarios para triunfar en 
esa lucha; que no nos excusaramos con la edad ni con los escandalos del 
mundo, ni con los mil incentivos que hay dentro y fuera de nosotros, sino que, 
a pesar de todo eso, teniamos que veneer, aunque para ello hubiera que llegar 
hasta el extremo, hasta los mayores sacrificios. Todo, antes que rendimos a ese 
enemigo que de fuera y de dentro nos combate. 

Siempre que el Senor habla de escandalo, en cualquier sentido, ora sea 
del escandalo que el hombre recibe por cuantas ocasiones le incitan a pecar, ora 
sea del escandalo que el hombre da, haciendo dano espiritual a los demas, 
siempre, digo, emplea palabras tan energicas como estas. Aqui, cuando habla 
del escandalo que el hombre recibe, emplea esas palabras que hemos oido, y 
cuando habla del escandalo que se da a los demas, vuelve a emplear palabras 
semejantes: dice que al que escandaliza le convendria mas atarse una piedra de 
molino al cuello y arrojarse al mar que no cometer ese pecado. De modo que, 
siempre que se trata de escandalo, el Senor emplea palabras energicas, estos 
modos de hablar que no pueden dejar lugar a duda. 

En esta ocasion, hablando en general del escandalo que el hombre recibe, 
emplea las palabras que habeis oido y dice que hay que arrollarlo todo, que hay 
que pasar por todo, antes que sucumbir al escandalo que encontremos en 
nuestro camino. 

Esta es la interpretacion del pasaje que nos tocaba comentar hoy. Como 
veis, todo es muy sencillo. Primero se recuerda el sexto mandamiento tal como 
esta en el sagrado libro del Exodo; despues, el Senor completa y perfecciona 
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ese mandamiento, aplicandolo a los actos interiores de sensualidad, y por 
ultimo lanza esta exhortacion que, como hemos visto, es extraordinariamente 
energica. De esta sencilla explicacion se deducen algunas consecuencias, de las 
cuales al menos dos quisiera yo que sacaramos nosotros esta rnanana. 

La primera consecuencia es esta: es evidente que el hombre, en presencia 
de las ocasiones de pecado, en presencia de esos escandalos a que alude aqui 
Nuestro Senor, en vez de acobardarse y ceder, deberia crecerse y sentirse con 
mas fuerza para triunfar. Esto es evidente. ^Por que? Porque el Senor, por lo 
que dice y por el modo con que lo dice, exige toda esa fortaleza. Y siendo esto 
evidente, tambien lo es que, en vez de encontrar excusas, atenuantes, para 
permitir ciertas libertades, para transigir demasiado con ciertas cosas, para 
mirar con benevolencia ciertos vicios, todos deberiamos luchar contra ellos: no 
solamente los interesados que se encuentren en la tentacion y en las ocasiones 
de pecado, sino tambien aquellos que tienen que hacer con los mismos el oficio 
de Angel de la Guarda, comenzando por los predicadores que nos han de 
ensenar, por los directores que nos han de aconsejar, y siguiendo por los padres 
de familia y por los amigos. jAh! Es falsisimo ese criterio que hay en el mundo 
segun el cual hay que cerrar los ojos a ciertas cosas, porque ya se sabe que son 
cosas de la vida; es falsisimo que los padres puedan cerrar los ojos a los 
peligros que corren sus hijos con solo decir que son cosas de la juventud; es 
falsisimo que se puedan admitir ciertas libertades que ahora van invadiendo las 
sociedades cristianas hasta en la catolica Espana y hasta en las familias que se 
llaman piadosas; es falsisimo que se pueda transigir con ciertos escandalos pu- 
blicos, en particular con ciertas diversiones, que ahora se permiten hasta las 
gentes que comulgan con frecuencia; es falsisimo que en esta materia quepa 
ese lenguaje de atenuaciones, de tergiversaciones, de cobardias; todo esto es 
falsisimo, porque ese no es el lenguaje de Jesucristo, que no solamente no 
atenua nada, sino que emplea verdaderas hiperboles para que los hombres 
entiendan que aqui no hay transigencia, que aqui no hay atenuaciones, que hay 
que observar la Ley de Dios, aunque haya que romper con todo y con todos. 

Y no solamente cuando hay que romper con ciertas conveniencias 
sociales, no solamente cuando hay que verse un poco menospreciado de los 
cristianos mundanos, no solamente cuando le van a tener a uno en menos—que 
esta es, a veces, la razon suprema para quebrantar la Ley del Senor—, no 
solamente entonces, digo, sino cuando hay que hacer sacrificios tan grandes 
como perder la mano derecha en la demanda o saltarse el ojo derecho hay que 
resistir energicamente a la tentacion y hay que seguir luchando hasta triunfar. 
Da pena oir el lenguaje de ciertos cristianos que, cuando se les exhorta a huir 
de ciertos escandalos y ciertas ocasiones de pecado, responden con razones de 
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mundo, con razones de conveniencia social, con otras razones todavia mas 
insignificantes, y creen que con eso se van a excusar de faltar a la Ley de Dios, 
siendo asi que la Ley de Dios pide todos los sacrificios que sean necesarios 
para que la conciencia no se manche. 

Esta es la primera consecuencia que se deduce de ahi y de la cual me vais 
a dispensar que hable con esta energia, porque, creedme, es una pena estar 
repitiendo siempre estas cosas desde la catedra santa y ver con que apatia las 
suelen tomar hasta los que se llaman piadosos. Es preciso clamar y clamar asi 
con la energia que pone Cristo en sus palabras, a ver si alguna vez se despiertan 
las conciencias. 

Deduzcamos la segunda consecuencia: es evidente que Nuestro Senor se 
dirige en apariencia a los hombres al explicar esta doctrina; pero es evidente 
ademas que esas palabras no se refieren unicamente a los hombres, sino 
tambien a las mujeres; esto es evidente. Todos sabemos que el sexto man- 
damiento obliga a todos; por consiguiente, las ensenanzas de Jesucristo a todos 
alcanzan; pero la manera como estan expuestas estas ensenanzas nos permite 
que saquemos una consecuencia que tal vez nos sera util. 

El Senor habla aqui del hombre que mira con mal deseo a una mujer, y 
dice que, si el hombre mira con mal deseo a una mujer, ya ha cometido 
adulterio en su corazon. Aunque estas palabras no se refieran a la mujer —que 
ciertamente se refieren—, nosotros podriamos argumentar asi: si el Senor 
castiga de esa manera al hombre que mira con mal deseo a una mujer, ^que dira 
de la mujer que inventa todas las artes posibles para hacer que el hombre la 
mire con ese mal deseo? Por lo cual se ve muy claro que cosas que se tienen 
por meras formas de vanidad femenina, por ligerezas sin importancia, son algo 
mas. Y es curioso que desde el Sumo Pontifice hasta el ultimo sacerdote 
llevemos ya muchos anos predicando contra un escandalo que las primeras en 
reconocer son las mujeres —contra el escandalo de las modas— y no se haya 
logrado que se levante una docena de personas de esas que tienen verdadera 
influencia social, y pueden hacer que la moda cambie en veinticuatro horas, a 
protestar contra ese escandalo y a defender la honestidad. que? ^Elemos de 
decir que todas las personas de influencia social estan lejos del Evangelio y del 
espiritu de la Iglesia? Ciertamente, no. Entonces, ^que idea tienen de sus 
deberes? El mundo pide esos escandalos, escandalos que van siendo inauditos 
y que han obligado a que se cierren las puertas del templo a personas que iban 
a el a comulgar, y se condesciende con el mundo. Yo me pregunto: <^Que razon 
hay para que se cometan esos escandalos con tanta frialdad, con tanta in- 
consciencia, asi, hasta yendo a comulgar? Yo no encuentro mas razon que una, 
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y es que los buenos se contagian de la ceguera del mundo, de esa ceguera 
inveroslmil que ni siquiera permite ver las verdades mas elementales del 
Evangelio. 

Dice el Senor que no pueden juntarse luz y tinieblas y parece como si 
algunos, con su habilidad, hubieran encontrado manera de juntarlas. <^Que diria 
el Senor de estas cosas? 

Si decia que el hombre que mira con mal deseo a una mujer adultera en 
su corazon, ^que diria de la mujer que o busca derechamente esas miradas del 
hombre o esta obligando a los hombres a que hagan milagros para no mirar de 
esa manera? ^Que diria el Senor de esas mujeres? jAh! Evidentemente, todos 
los anatemas que hay en este pasaje del Evangelio caen no solamente sobre el 
hombre que tropieza en el escandalo, sino mucho mas sobre las mujeres que 
escandalizan a los hombres. 

Estas dos consecuencias son tan duras, que uno no puede ni decirlas de 
una manera suave; porque, creedme, llevamos muchos anos hablando de estas 
cosas inutilmente y no sabemos ya que lenguaje emplear; unas veces es la 
persuasion, otras la reprension, otras esta energia que estais viendo, y por todos 
los caminos va uno recogiendo poco fruto. A1 menos, que el Senor no nos pida 
cuenta de no haber hablado claro; que el Senor no nos diga que no hemos 
ensenado la verdad a su pueblo. Ahi teneis la verdad tal como esta en el 
Evangelio, que no es la palabra de un maestro cualquiera, no es la palabra torpe 
de un hombre, no es el criterio de un teologo rigorista, sino que es la palabra 
misma de Jesucristo, que podeis leer y comprobar en este capitulo quinto del 
Evangelio de San Mateo. 

Abramos los ojos y entendamos cual es nuestra dignidad de cristianos. 
iNosotros, que hemos oido al Senor que nos decia: Teneis que ser la sal de la 
tierra y la luz del mundo; nosotros, motivo de escandalo! iNosotros, 
fomentando ese ambiente de pecado! [Nosotros, predicando las vanidades 
mundanas de la vida, en vez de predicar todas las austeridades del Evangelio! 
Pero ^que es esto? «^Es que nos hemos olvidado de nosotros mismos? «^Es que 
nos hemos olvidado del bautismo que recibimos? «^Es que nos hemos olvidado 
de lo mas elemental que debemos a Jesucristo? Abramos los ojos, y, en vez de 
escuchar las palabras enganosas de las gentes mundanas, que comentan con 
desprecio del Evangelio, como lo han comentado siempre, porque el Evangelio 
siempre ha sido para los mundanos una necedad, entendamoslo como sale de 
los labios de Jesucristo y tengamos resolucion para romper con tantos pecados 
y con tantos escandalos publicos y dar a Nuestro Senor un testimonio tambien 
publico de nuestro amor; que todavia hay cristianos a quienes este amor llena 
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el corazon. Abramos los ojos, que ya veremos como al abrirlos encontramos la 
verdad, encontramos la paz de nuestro corazon y entonces, en vez de andar 
siempre con la inquietud del que, aunque sea con una cierta buena fe, esta 
haciendo mucho mal, andaremos con la paz del que ha sabido defender los 
derechos de Dios, del que ha sabido pasar por el mundo con una azucena 
purisima, embriagandolo todo con el perfume de Jesucristo. Asi quiza 
perderemos la estima del mundo, quiza seamos hasta objeto de burla y 
desprecio, pero esos desprecios nos tejeran una corona eterna de gloria. 
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Leccion VII 


El libelo de repudio y la ley nueva 


Completa el evangelista San Mateo la doctrina que explicabamos en la 
leccion sacra anterior, relativa al sexto mandamiento, con estos dos versiculos: 

Se dijo, ademas: quienquiera que repudiare a su mujer, dele libelo de 
repudio. Pero yo os digo que todo el que repudie a su mujer, a no ser por 
causa de fornicacion, la hace adulterar, y quien se casa con la repudiada es 
adultero (Mt 5,31-32). 

Estos dos versiculos nos toca explicar en la leccion sacra de hoy. Por 
tratarse de unas palabras que tienen cierta dificultad, hemos de procurar 
proceder en la explicacion con el mayor orden y con la mayor claridad posible. 

Estas palabras contienen dos ensenanzas diversas: la una, tomada de la 
Antigua Ley—del sagrado libro del Deuteronomio—y la otra, propia de la Ley 
Nueva. Ambas se refieren a la indisolubilidad del matrimonio. 

Las palabras de la Ley Antigua, que en esta ocasion cita nuestro divino 
Redentor, no son mas que una parte del versiculo 1, capitulo 24 del sagrado 
libro del Deuteronomio. En dicho versiculo, las palabras tienen mas amplitud, 
abarcan mas; Nuestro Senor las cita en compendio. 

«^Que ensenanza es esta que el Senor toma del Deuteronomio? Es aquella 
ensenanza conocidisima, popular entre los judios, que se refiere al libelo de 
repudio y que en la literatura rabinica es de una complejidad inverosimil. En el 
Deuteronomio dice Moises que cuando un marido quiera apartarse de su mujer 
debe antes entregarle eso que llaman libelo de repudio, para que ella pueda dar 
testimonio de que esta en libertad para contraer un segundo matrimonio. 

Pero ademas dice el sagrado autor por que causas el marido puede dar ese 
libelo de repudio a la mujer. Las palabras con que esa causa se senala en la 
Escritura son algo ambiguas. La Vulgata las ha traducido con esta frase: 
aliquam foeditatem; y generalmente en Castellano se pueden traducir por 
algunas causas no honestas. 

Toda la cuestion del libelo de repudio, o por lo menos el punto 
culminante de esta cuestion entre los doctores judios, i consistio en determinar 
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su causa suficiente: ^por que razones puede dar el marido libelo a su mujer? 
Esta fue la cuestion que mas intrigo a los doctores judlos. 

Antes de hablar de las diversas opiniones que hay en este punto, 
adviertase que esta ley, segun la cual el marido podia dar a la mujer libelo de 
repudio, no es mas que una condescendencia. En otro pasaje del evangelio de 
San Mateo, Nuestro Senor, hablando de ese mismo libelo de repudio, dice a los 
judios que Moises lo habia concedido por la dureza de corazon que era propia 
de aquel pueblo. Miradas en conjunto las cosas, se puede decir con toda verdad 
que esa ley no era mas que la permision de un mal menor para evitar otros 
males mayores. Se trataba de un pueblo que estaba en los comienzos, diriamos, 
de la vida civil, lleno de pasiones indomitas, inculto; y a ese pueblo habia que 
ponerle leyes adaptadas a su capacidad y habia que tolerarle cosas que no 
pueden tolerarse en pueblos que han avanzado mas en el camino de la 
moralidad. Este es el caracter que manifiestamente tiene la ley relativa al libelo 
de repudio. 

Supuesto este caracter, dejando esta advertencia de lado para tomarla en 
consideracion mas adelante, diremos algo, segun hemos prometido, acerca de 
las interpretaciones que dieron los rabinos a esas palabras del Deuteronomio en 
que se determina la razon que ha de existir para poder dar el libelo de repudio. 

Generalmente se senalan dos escuelas judias en este punto; pero mirando 
las cosas mas de cerca, se podrian senalar hasta cuatro, de las cuales algunas 
son derivaciones de las otras. Hay una escuela que podriamos llamar rigorista, 
en el buen sentido de la palabra, segun la cual no se podia dar libelo de repudio 
si no era por algun pecado contra la honestidad. De modo que esas palabras, 
«por alguna cosa no honesta», deberian entenderse como sinonimas de pecado 
contra la honestidad, particularmente de adulterio, 

Otra escuela sostenia que, siempre que una mujer quebrantase cualquier 
mandamiento de la Ley de Dios, el marido podia darle libelo de repudio, 
ampliando el sentido de las palabras del Deuteronomio que tan 
restringidamente interpretaba la primera opinion. 

Se paso adelante, e interpretando esas mismas palabras del Deuteronomio 
en un sentido laxo, algunos rabinos las tradujeron de modo que significaran 
toda falta; y entendiendolas asi, toda vez que el marido podia encontrar algo 
desagradable en la mujer, podia darle libelo de repudio. Esa escuela senala 
como caso tipo aquel en que la mujer, al preparar la comida al marido, la 
quemo; de modo que el dejar quemarse la comida seria para esos rabinos una 
causa de divorcio completo. 
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Se llego hasta el extremo, y esta seria la que podriamos senalar como 
cuarta escuela rabinica, de que cuando el hombre perdla eso que solemos 
llamar en el mundo la ilusion, podia repudiar a su mujer. De modo que bastaba 
que en el corazon del hombre hubiera otra ilusion cualquiera para que ya 
tuviera derecho perfecto a rechazar a la primera mujer. 

Practicamente, la doctrina que parece haber imperado entre los rabinos y 
haberse generalizado en la epoca de Jesu, cristo era esta ultima, porque la 
facilidad de dar libelo de, repudio llego hasta el limite. 

Sin necesidad de pasar adelante, se entiende que, segun | esas 
interpretaciones, la condicion de la mujer era extraordinariamente desgraciada, 
pues quedaba a merced de los caprichos del varon. Es verdad que los rabinos 
senalaron algunos casos en que la mujer podia acudir a los jueces para que le 
permitieran apartarse de su marido, no con la misma cierta libertad aparente. 
Pero aun esas leyes, que parecian favorecer algo a la mujer, estan envueltas en 
un conjunto tal de cortapisas y de excepciones, que mas parece una habilidad 
para cubrir las apariencias que una ley favorable a la mujer. 

Nuestro Senor, al interpretar las palabras del Deuteronomio, no alude 
directamente a estas ensenanzas de los rabinos; alude directamente a la misma 
Ley de Moises; pero es imposible que no acudieran a su pensamiento en 
aquella hora todas las circunstancias de la vida ordinaria que lamentaban los 
amantes de la moral en aquel pueblo corrompido. 

De todo ello se deduce que el matrimonio, tal y como lo concebian los 
judios contemporaneos de Jesucristo, era un asunto de pasion y no era objeto 
de un deber. Era asunto de pasion, puesto que las leyes estaban acomodadas a 
los vaivenes del corazon. No era asunto de deber, porque no hay en esas leyes, 
tal y como las interpretaban los rabinos, nada que pueda llamarse un freno para 
las pasiones del corazon humano. Cuando el matrimonio pierde su centro de 
gravedad, y, en vez de tener como idea central el deber, tiene como idea central 
la pasion, es completamente logica toda esa serie de interpretaciones que daban 
los rabinos, es completamente absurda la doctrina contraria, es completamente 
erronea la ensenanza del Evangelio. 

Esto es lo que hay que decir acerca del primer versiculo que hemos leido. 
El Senor alude a la ley relativa al libelo de repudio tal y como esta en el 
sagrado libro del Deuteronomio. Una vez mencionada esa ley, comienza a 
hablar del matrimonio en la Ley Nueva. Y esto es ciertisimo, porque, lo mismo 
que en otros pasajes anteriores, el Senor ha ido contraponiendo lo que la Ley 
Antigua ensenaba y lo que El para la Nueva Ley deseaba; asi en este caso, 
cuando emplea la misma formula: Oisteis que se dijo...; pero yo os digo, esta 
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contraponiendo las ensenanzas de la Ley Antigua a las ensenanzas que han de 
regir en la Ley Nueva. 

I Y que dice el Senor del matrimonio, por lo que toca a la Ley Nueva? 
Ante todo hemos de advertir que en la Sagrada Escritura hay dos ordenes de 
palabras relativas a la indisolubilidad del matrimonio: las unas, terminantes, 
clarisimas, sin ningun genero de oscuridad; las otras, algo mas dificiles y 
necesitadas de interpretacion. 

Interpretando, como es natural, las palabras oscuras que encontramos en 
el Nuevo Testamento relativas a esa cuestion por las palabras claras y 
terminantes, se deduce esta conclusion: que la indisolubilidad del matrimonio 
siempre ha de quedar incolume. Palabras claras serian las siguientes: en el 
Evangelio de San Marcos, capitulo 10, se dice que preguntaron al Senor los 
fariseos si es licito al hombre repudiar a su mujer —naturalmente en el sentido 
en que la repudiaban los judios—, y el Senor, respondiendo, les dijo: iQue os 
dejo ordenado Moises? Y ellos dijeron: Moises permitid escribir libelo de 
divorcio y repudiar. Y Jesus, replicando, les dijo: Conforme a vuestra 
reciedumbre de corazon os escribio este ordenamiento; pero desde elprincipio 
de la creacion, varon y hembra, los hizo Dios. Por esta dejara el hombre a su 
padre y a su madrey se apegara a su mujer y seran los dos para en una came; 
de modo que ya no son dos, sino una came. Pues lo que Dios ayunto, no lo 
separe el hombre. Y en casa otra vez le preguntaron sus disclpulos acerca de 
esto, y les dice: Quienquiera que repudiare a su mujer y se casare con otra, 
adulter a con ella (Me 10,1-12). 

Estas son las palabras terminantes, por las cuales se ve que el Senor en la 
Nueva Ley no admitia el libelo de repudio en el sentido en que lo admitian los 
judios. Todavia en el Evangelio de San Lucas se nos vuelve a repetir lo mismo. 
En el capitulo 16, versiculo 18, dice el Senor: Todo el que repudia a su mujer y 
se casa con otra, es adultero. Y San Pablo, en la primera Epistola a los 
Corintios, en el capitulo 7, vuelve a repetir la misma doctrina y escribe estas 
palabras terminantes: A los que estan casados, denuncio, no yo, sino el Senor, 
que la mujer no se aparte del marido, y si se aparta, quedese sin casar o 
reconclliese con el marido; y que el marido no despida a la mujer (1 Cor 7,10). 

Por estas palabras claras se deben interpretar las palabras mas oscuras que 
podamos encontrar en los Santos Evangelios, sobre todo teniendo en cuenta 
que la interpretacion de las Escrituras no es algo que Dios ha dejado al arbitrio 
particular de cada uno. Dios ha dejado en su Iglesia interpretes autenticos de la 
revelacion. Uno de estos interpretes autenticos es la tradicion eclesiastica; y 
desde los tiempos apostolicos, comenzando por los famosos libros de Hermas, 
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hasta los tiempos de San Agustin, y desde los tiempos de San Agustin hasta 
nuestros tiempos, la tradicion afirma siempre que el matrimonio cristiano es 
absolutamente indisoluble. 

Trabajo largo y dificil es seguir paso a paso toda esta tradicion. Se trata 
de una labor que se ha complicado con los ataques de los heterodoxos. Los 
protestantes, desde el principio, combatieron la indisolubilidad del matrimonio, 
tergiversaron los textos de la Escritura, enredaron el argumento de la tradicion 
y eso ha obligado a los doctores catolicos a unos trabajos de inmensa erudicion 
para desentranar todas las dificultades que puedan presentarse en la tradicion 
eclesiastica. Pero a nosotros nos basta saber que el sentir de la Iglesia en este 
punto no deja el menor lugar a duda. Cuando los protestantes calumniaron a la 
Iglesia diciendo que interpretaba mal las Escrituras, no permitiendo el divorcio 
en el sentido propio de esta palabra, el Concilio de Trento les dio la respuesta 
condenando a todos aquellos que hablaran de la Iglesia en ese sentido, o sea, a 
todos aquellos que dijeran que la Iglesia yerra cuando asegura que, segun la 
doctrina catolica, no se puede disolver el matrimonio entre los fieles, ni 
siquiera por causa de adulterio. De modo que todos los organos legitimos de 
interpretacion de las Escrituras estan Concordes en este punto. Mas aun; ciertos 
argumentos de razon, que con facilidad se le ocurren al que lee estas palabras 
del Nuevo Testamento, prueban lo mismo. Si el Senor en estas palabras dijera 
que, cuando una mujer ha cometido adulterio, el marido la puede repudiar, y 
que tanto el marido que repudia como la mujer que es repudiada pueden 
contraer segundo matrimonio, nos encontrariamos con que la mujer que 
hubiera infringido la fe conyugal era de mejor condicion que la mujer que 
hubiera sido siempre inocente; a la primera se le hubiera otorgado una 
amplisima libertad para seguir los caprichos y los vaivenes del propio corazon, 
mientras que a la segunda se le habrian cerrado todos los caminos; ademas, se 
abriria una brecha en la moralidad del matrimonio si los hombres supieran que 
cometiendo un adulterio podian provocar un divorcio perfecto; seria lo mismo 
que dejar rienda suelta a las pasiones del corazon. 

Asentada, pues, esta doctrina y teniendo por cierto que la indisolubilidad 
del matrimonio se ha de mantener en toda su integridad, vamos a ver como 
deben entenderse esas palabras del Evangelio que hemos leido un poco antes. 
Vamos a ver que dice el Senor respecto a esa indisolubilidad por lo que toca al 
matrimonio de la Nueva Ley. 

Volviendo a leer de nuevo el versiculo 32 del capitulo 5 de San Mateo, el 
cual dice asi: Pero yo os digo que todo el que repudia a su mujer, a no ser por 
causa de fornicacion, la hace adulterar y quien se case con la repudiada es 
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adultero, vemos muy claro que aqui hay dos afirmaciones distintas: primera 
afirmacion dice asi: el que repudia a su mujer, a no ser por causa de 
fomicacion, la hace adultera; y la segunda dice de esta manera: que quien se 
casa con la repudiada es adultero. 

En la primera afirmacion todo es claro si se entiende de la separacion de 
los casados. Esa separacion siempre la ha admitido la Iglesia; la sigue 
admitiendo en la actualidad, y la unica causa propia del matrimonio que puede 
provocar un divorcio perpetuo, en ese sentido que estamos diciendo, una 
separacion perpetua, es el adulterio. El Senor en estas palabras inculca la 
misma doctrina: el marido que repudia a su mujer sin esa causa legitima es 
responsable de los pecados que despues su mujer cometa, porque la ha puesto 
injustamente en la ocasion de pecar. 

Este es el sentido que tiene la primera parte: el que repudia a su mujer, a 
no ser por causa de fomicacion, la hace adultera. En este sentido, las palabras 
del Evangelio que acabo de leer concuerdan muy bien con todas aquellas que 
he leido antes, tanto de los Evangelios como de la Epistola a los Corintios: en 
este sentido concuerdan con la tradicion eclesiastica y con el magisterio de la 
Iglesia, sobre todo con las palabras aludidas del Concilio Tridentino. El Senor 
dice que aun la separacion que se ha de permitir en la Nueva Ley —separacion 
que no rompe el vinculo conyugal, sino que deja atadas las almas con ese 
vinculo— ha de tener una causa justificada, y esa ha de ser el adulterio, 
hablando ahora de las causas que brotan del mismo matrimonio, porque puede 
haber otras causas extemas que justifiquen la separacion. En una palabra: trata 
de reprimir la libertad en este punto, trata de demostrar a los casados que no 
esta en su fibre albedrio, en sus caprichos, en sus apasionamientos el separarse 
unos de otros, sino que se hacen responsables de gravisimos pecados cuando 
llegan a la separacion sin una causa legitima. Cuando hay esa causa legitima, a 
juicio de quien es competente en la materia, entonces la separacion puede 
hacerse sin ofensa a Dios; cuando no hay esa causa legitima, el hombre llega a 
hacerse responsable de los pecados de la mujer. 

En la segunda parte, el Senor dice: Quien se casa con la repudiada es 
adultero. Y lo dice de una manera absoluta, sin condicion alguna. De modo que 
cuando un hombre repudia a su mujer, aunque sea por causa de adulterio, esa 
mujer no puede contraer un segundo matrimonio. Por consiguiente, no se ha 
disuelto el vinculo conyugal, no ha habido divorcio propiamente dicho, no hay 
mas que una separacion, pero que no autoriza un matrimonio que a ella 
siguiera. 
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Este es el sentido que tienen las palabras del Evangelio. Naturalmente, si 
se aislan de todo lo demas que el Evangelio dice, si se aislan de las ensenanzas 
de San Pablo, si se aislara de la tradicion eclesiastica y se prescinde del 
magisterio de la Iglesia, estas palabras pueden dar lugar a confusiones, y esto 
es lo que hicieron los protestantes: enturbiar la limpia corriente de la tradicion 
eclesiastica, tergiversar unas palabras que no eran las mas claras, relativas a 
este punto, y luego pretender que Jesucristo habia ensenado que el matrimonio 
cristiano podia disolverse. 

Con esto basta para que entendamos este pasaje algo dificil del Santo 
Evangelio, y como no se trata unicamente de una clase de teologia ni de 
renovar cuestiones que ya han sido debatidas muchas veces en la Iglesia de 
Dios y que estan defmitivamente resueltas; como no se trata siquiera de traer a 
colacion las diversas maneras de explicar estas palabras que han tenido los 
mismos teologos catolicos, ni de nada semejante, sino de sacar algun fruto 
practico de ellas, vamos a sacar de todo esto una consecuencia. 

Es evidente que para Nuestro Senor cambia, diriamos, el centro de 
gravedad de la doctrina del matrimonio; asi como para los judios ese centro de 
gravedad era la pasion, para Nuestro Senor es el deber. No se trata de acomodar 
la doctrina del matrimonio a los vaivenes de la pasion; se trata de senalar cual 
es el deber y luego exigir de los hombres que acomoden a ese deber los 
vaivenes del propio corazon. Pero tengamos en cuenta que cuando esta doctrina 
se propone asi, en conjunto, es facil aceptarla. jEs tan hermoso el pensar que el 
matrimonio cristiano, tan santo, esta fundado y regido por el deber y no a 
merced de las pasiones humanas! Pero cuando se va a la practica, unas veces 
teoricamente y otras veces tambien practicamente, es combatida y se la 
combate, sobre todo, de esta manera: a veces no se acepta la consecuencia, 
pero se ponen las premisas; y las premisas que arruinan estas palabras del 
Evangelio son: falta de vencimiento de los casados, el perder de vista su 
obligacion y su deber, el dejarse llevar de las pasiones del propio corazon, y el 
creer que cuando se contrae matrimonio ya va a cesar la abnegacion cristiana y 
ya el hombre se va a poder entregar a sus pasiones. 

Cuando se tiene esta idea acerca del matrimonio cristiano, no es extrano 
que en los hogares vayan germinando pasiones pemiciosas, que hagan 
insociables a los casados y provoquen separaciones dolorosisimas; cuando se 
pierde de vista el deber y cada uno se deja llevar de las pasiones del propio 
corazon, por mil caminos se quebranta el amor y la caridad; amor que, si se ha 
fundado en una ilusion carnal, desaparece como desaparecen las ilusiones; 
amor que, si no es mas que una expresion pasional, se enfria como suele en- 
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friarse el fuego de la pasion. Pero si se tiene en cuenta que por encima del amor 
esta el deber, y que ese amor tiene que ser el amor cristiano regido por la razon 
y ayudado de la gracia, entonces se ve que cada paso que se de en ese camino 
—el de seguir las propias pasiones, los propios vaivenes del corazon— es 
atentar a la unidad, a la armonia, a la caridad que debe reinar en el santo 
matrimonio. Para Jesucristo, el matrimonio no es mas que una imagen de su 
union con la Iglesia santa, y, como aquella union, es indisoluble y no solamente 
indisoluble por fuerza externa de las leyes, sino tambien por la fuerza interna 
del corazon, por la fuerza interna del amor cristiano. 

Y en esto hay responsabilidades terribles y abusos tremendos que 
corregir. Parece que no se hace nada cuando, dejandose llevar de los propios 
egoismos, de las propias ambiciones, del propio amor a la libertad; en una 
palabra, de los propios impulsos pecaminosos, se va sembrando el alejamiento 
de los corazones en el hogar; parece que no se hace nada cuando se amortigua 
el amor mutuo y cuando se va enfriando el ambiente de carino que en ese hogar 
debe reinar siempre; parece que no se hace nada cuando se procura esquivar la 
abnegacion que debe haber en los casados y cuando cada uno va buscando lo 
que a el le interesa prescindiendo de los denlas; parece que no se hace nada 
cuando se olvida el propio sacrificio y se pierde de vista que ante todo hay que 
saber sacrificarse en aras de la union; parece que no se hace nada, repito, y, sin 
embargo, se esta cometiendo un atentado contra la santidad del matrimonio. Y 
en las familias donde a estas cosas no se les da importancia, donde se van 
alejando los corazones por un deseo de libertad, por un halago de las pasiones, 
por entregarse a vivir una vida que no es la vida del hogar ni del matrimonio, 
en una casa donde eso se hace se estan poniendo las premisas para 
consecuencias desastrosisimas. 

j Ah! No es la cuestion que hay que plantear el ver lo que teoricamente ha 
ensenado la Iglesia en este punto, porque esto esta muy claro; lo que hay que 
plantear es una cuestion practica, que debe sintetizarse asi: todo paso que da el 
casado para esa separacion de las almas, para ese aislamiento del corazon, para 
que se pierda el amor mutuo, es de una responsabilidad terrible delante de 
Dios. De esto deben enterarse todos, por que entiendan bien que en este punto 
es igual para todos, y la Ley de Jesucristo lo mismo obliga a la mujer cristiana 
que al hombre cristiano. Aunque Nuestro Senor particularmente se dirige aqui a 
los hombres de un modo expreso, porque los hombres son los que gozan a los 
ojos del mundo de una mayor libertad —libertad pecaminosa y anatematizada 
por el Evangelio— y porque muchas veces son ellos la causa de perdicion y 
ruina del matrimonio; aunque parezca —repito— que el Senor se refiere 
principalmente a los hombres, se refiere tambien a las mujeres; y a todos los 
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casados hay que decirles que cada vez que dejan anidar en su corazon esa 
vibora venenosa del desamor, cada vez que dejan que se vayan aislando las 
almas, cada vez que dejan que el propio genio, la propia pasion, la propia 
vanidad, la propia mundanidad vayan enfriando la atmosfera del hogar, van 
derechamente contra esta maxima de Cristo, que ha querido que en el hogar, lo 
mismo que fuera de la vida de familia, se entronice siempre en el corazon el 
deber, pero no el deber judaico, sino el deber cristiano, que hace del matri- 
monio una imagen de la union indisoluble y amorosa entre Cristo y su Iglesia. 

Esta es la consecuencia practica que en general puede deducirse. Vosotros 
podreis tomar esta consecuencia profunda e irla aplicando a casos particulares 
y vereis que los males del matrimonio nacen de ahi: de que se van poniendo 
premisa que despues dan consecuencias desastrosisimas, y porque no se quiere 
retroceder en las premisas, se llega a consecuencias contrarias al Evangelio. 

Con esto tenemos bastante para sacar el fruto que pretendiamos de esta 
leccion sacra. Vosotros levantad los ojos mas arriba; acordaos de esa union de 
Cristo con su Iglesia, de ese amor que lleva a Jesucristo a sacrificarse por ella, 
para hacerla pura e inmaculada y presentarla como una virgen sin mancha ni 
arrugas, segun el lenguaje de San Pablo, y que este modelo y este ideal sea el 
modelo y el ideal de vuestra vida de familia; que los corazones esten unidos, 
como esta unido el Corazon de Cristo y el de la Iglesia, y unidos no solamente 
por la fuerza de la ley, sino tambien por el mutuo amor, porque asi es como 
puede hacerse del hogar cristiano una imagen fidelisima de aquel hogar etemo 
que todos esperamos en la gloria. 
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Leccion VIII 


Los juramentos y la ley nueva 


El Sagrado Evangelio de San Mateo, en el capitulo 5, verslculo 33 al 37, 
dice asi: 

Asimismo oisteis que se dijo a los antiguos: nos perjuraras, sino que 
cumpliras al Senor tus juramentos. Pero yo os digo de no jurar 
absolutamente, ni por el cielo, porque es trono de Dios; ni por la tierra, que 
es escabel de sus pies; ni por Jerusalen, porque es ciudad del gran Rey; ni 
jures por tu cabeza, porque no puedes hacer un pelo bianco o negro. Sino 
que vuestro hablar sera: si, si; no, no; pues lo que pasa de esto, de parte del 
malo es (Mt 5,33-37). 

Como veis, el pasaje del Evangelio que nos toca explicar se refiere a los 
juramentos. Para comodidad de la explicacion dividiremos los versiculos que 
acabamos de leer de modo que primero expliquemos lo que se refiere a la Ley 
Antigua, luego lo que acerca del juramento dice el Senor, y por ultimo, el 
versiculo final del pasaje leido. 

Para entender lo que acerca del juramento dice la Ley Antigua, bastara 
con unas sencillas observaciones. La primera sea esta. El Senor no cita aqui 
literalmente unas palabras del Antiguo Testamento, sino que reune en una 
formula unica ciertas ensenanzas que en el Antiguo Testamento estan dispersas. 
En unos lugares se habla de que no se jure en falso; en otros, de que, cuando se 
ha hecho una promesa y se ha conformado con un juramento, se cumpla al 
Senor lo prometido. Y ambas cosas las reune aqui el Senor en una sola frase. 

La interpretacion de esas palabras es muy sencilla. Todos sabemos lo que 
significa jurar en falso; todos sabemos que, cuando se promete alguna cosa con 
juramento, debe mantenerse la promesa, y a esto casi se reduce todo el comen- 
tario. 

Si nosotros, en vez de comentar el Evangelio, tuvieramos que explicar 
teologicamente esta cuestion del juramento, entonces podriamos extendemos 
en muchas consideraciones; por ejemplo, podriamos explicar en que esta la 
malicia del perjurio y podriamos senalar las razones que hacen abominable 
semejante vicio, pero no es este el camino que nos toca seguir. 
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La segunda observacion que respecto a estas palabras del Antiguo 
Testamento hemos de hacer es mas bien de caracter historico. Los maestros de 
Israel interpretaron difusamente esta ley, y la realidad era que el pueblo judio 
abusaba de una manera asombrosa del juramento. No hay mas que leer la 
literatura rabinica para convencerse de que es exactisima la observacion que 
acabo de hacer. Es una clasificacion de juramento tan complicada la que hacen 
los rabinos, es una serie tan larga de distinciones la que en sus libros encontra- 
mos, es una casuistica tan abundante y tan sutil, que recuerda la casuistica 
parecida que hay relativa al sabado o relativa a otros preceptos de la ley mas en 
uso. A traves de esa abundante casuistica se palpa con que frecuencia y de 
cuantos modos se abusaba del juramento. El caracter de este abuso es todavia 
mas odioso que su insolita frecuencia. 

Sin necesidad de recoger textos rabinicos y contentandonos con lo que 
nos indica el mismo Evangelio, se ve este caracter en toda su crudeza. Todos 
recordais que en el capitulo 23 del Evangelio de San Mateo hay una serie de 
reprensiones muy duras dirigidas a los fariseos. Entre esas reprensiones se 
encuentra la siguiente: \Ay de vosotros, gulas de ciegos, que decls: Quien 
jurare por el templo no es nada; mas quien jurare por el oro del templo, 
obligado queda! jTontos y ciegos! Porque, icual es mayor, el oro o el templo 
que santifica el oro? Y quien jurare por el altar no es nada; mas quien jurare 
por la ofrenda que esta encima de el, obligado queda. / Ciegos! Porque, ique 
es mas, la ofrenda o el altar que santifica la ofrenda? Por tanto, quien jure por 
el altar, jura por el y por todas las cosas que estan encima de el; y quien jure 
por el templo, jura por el y por los que le habitan; y quien jure por el cielo, 
jura por el trono de Dios y por el que esta sentado en el (Mt 23,16-22). 

En esa reprension se ve que los judios se valian del juramento para 
enganar a los demas. Nadie que no estuviera iniciado en su casuistica sutil 
podia sospechar que, cuando un judio juraba por el templo de Dios, el 
juramento era nulo y que para la validez del mismo era preciso jurar no por el 
templo de Dios, sino por el oro del templo. Esto daba ocasion a que cuando un 
judio habia de jurar ante otros que no lo eran pudiera enganarlos pronunciando 
un juramento invalido segun su doctrina, que no le obligaba en conciencia. 

Habian establecido que ciertas formulas de juramento se consideraban 
como validas y otras como nulas y, segun las circunstancias, se valian de unas 
o de otras para enganar al projimo. 

Este era el odioso caracter de tan inverosimil abuso. 
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Con estas dos observaciones, la relativa a las ensenanzas que hay en el 
Antiguo Testamento y la que se refiere a las practicas judlas, queda comentado 
el primer versiculo de San Mateo que hemos leido. 

Mas interesante es para nosotros ver como el Senor ha perfeccionado en 
este punto la Ley Antigua, y como las palabras que emplea se prestan a ciertas 
dudas y cuestiones, bueno es que dividamos cuidadosamente la explicacion y 
precisemos, cuanto nos sea posible, los conceptos. 

Ante todo advirtamos que en esas palabras hay una prohibicion general 
de usar los juramentos: Pero yo os digo de no jurar absolutamente. Pero 
anadamos que esta prohibicion absoluta del juramento debe entenderse en 
armonia con otras ensenanzas evangelicas. Hay otros mandamientos tan 
terminantes, tan absolutos como el mandamiento relativo a los juramentos, y 
que, sin embargo, han de interpretarse con ciertas restricciones. Por ejemplo, el 
quinto mandamiento dice de un modo absoluto: No mataras. Y, sin embargo, es 
evidente que pueda haber un caso en que licitamente se cause la muerte a un 
hombre. El que mata a otro en legitima y justa defensa no quebranta el quinto 
mandamiento. Cuando los legitimos jueces imponen justamente la pena capital, 
tampoco lo quebrantan. 

En el juramento acontece algo parecido. Como ensenan los teologos, no 
se puede decir que el juramento sea por si mismo intrinsecamente malo, 
porque, si fuera intrinsecamente malo, jamas se podria jurar; y nos 
encontramos a muchos santos del Antiguo y del Nuevo Testamento, en 
particular el apostol San Pablo, que emplean el juramento creyendo hacer una 
obra buena, creyendo honrar a Dios mientras juran. No se puede decir que sea 
intrinsecamente malo el juramento, porque el que jura da un testimonio de su fe 
en la veracidad de Dios y hasta en la providencia de Dios que castiga la fal- 
sedad, aunque vaya cubierta con este velo de juramento, y es vengador de 
todos los enganos que hacen los hombres. 

Tampoco se puede decir que el juramento sea una de aquellas obras 
buenas que hay que afanarse en practicar, como seria, por ejemplo, la oracion. 
La oracion es una obra buena de tal condicion, que ciertamente hemos de tener 
siempre hambre y sed de oracion; hemos de procurar frecuentar lo mas posible 
la oracion, y si acertamos a cumplir aquel consejo de Jesucristo en que nos dice 
que conviene oremos siempre, sin descanso, eso sera lo mas perfecto. 

Pero el juramento no es asi, porque, en vez de andar buscando ocasiones 
para multiplicar los juramentos, tenemos la obligacion de evitar esas ocasiones, 
en que el juramento es necesario. El juramento no es mas que un puro medio, 
un medio indispensable en muchas circunstancias. Cuando ese medio se 
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emplea para el fin a que Dios lo ha ordenado, ese medio es bueno; cuando no 
se emplea para el fin a que Dios lo ha ordenado, no lo es. Para que se de fe a la 
palabra humana, para que el hombre hable con entera verdad, para que los 
demas crean en sus palabras, para eso ha ordenado Dios en ciertas 
circunstancias el juramento, y fuera de esas circunstancias el juramento no es 
bueno. Por eso nosotros no podemos andar siempre con ese afan de multiplicar 
los juramentos, sino que hemos de limitar su uso a lo estrictamente 
indispensable. 

En este sentido se debe entender la afirmacion general de Jesucristo, en la 
cual dice a los cristianos que eviten los juramentos. Sin embargo, no esta todo 
el pensamiento del Senor en esto. El pensamiento se completa luego, en la 
ultima palabra del texto evangelico que os lie leido. Cuando expliquemos estas 
palabras lo veremos. Ahora, por lo pronto, nos basta saber que el Senor desea 
se eviten los juramentos y solamente se empleen cuando sean necesarios. 

Antes de explicar las ultimas palabras, recojamos otras que se refieren a 
los juramentos que se hacen por las criaturas. Sin duda, en el animo de muchos 
judios se habia introducido la opinion de que, jurando por las criaturas, aunque 
se dijeran falsedades, no se cometia perjurio. Como las palabras del Exodo, 
interpretadas de una manera muy literal, podian entenderse de suerte que 
solamente aquellos juramentos en que entrara el nombre de Dios tenian valor, 
ellos habian considerado todos los demas juramentos o una gran parte de los 
demas juramentos como nulos, y el Senor deshace ese error. Cuando se jura por 
las criaturas —dice Jesucristo— se jura tambien por Dios. Y asi que quien jura 
por los cielos, jura por Dios, porque los cielos son el trono de Dios; el que jura 
por la tierra, jura tambien por El, porque la tierra es el escabel de sus pies. Lo 
mismo el que jura por Jerusalen, que es la ciudad del gran Rey, y el que jura 
por su propia cabeza, que es jurar por su propia vida, jura por Dios. Esta ultima 
forma de juramento es ilustrada con la frase: porque no puedes hacer un 
cabello bianco o negro. Ni siquiera depende de nuestra voluntad el que uno 
solo de nuestros cabellos brote bianco o negro. Hasta ese punto dependemos de 
Dios, autor de nuestro ser. 

Cuando invocamos a las criaturas materiales como testigos de nuestros 
juramentos, ^es que pensamos que esas criaturas van a tener entendimiento 
para discemir donde esta la verdad y van a hacer justicia de quien jura en 
falso? Ciertamente, no. Cuando invocamos a las criaturas, invocamos a Dios y 
queremos que Dios ejercite su sabiduria y su justicia castigando al perjuro y 
premiando al que ha jurado con las condiciones debidas. Esta es la sencillisima 
explicacion de la segunda idea que encontrabamos en los versiculos leidos. 
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En resumen, la ley que el Senor establece para el Nuevo Testamento es 
esta: que no se jure sino cuando el juramento es necesario y que se de el mismo 
valor al juramento que se hace por el nombre de Dios que al juramento que se 
hace por las criaturas. El Senor pone algunos casos particulares de estos 
juramentos que se hacen por las criaturas —casos particulares que estan 
tornados de las costumbres judias, o sea, de las costumbres propias de aquellos 
hombres que escuchaban entonces sus palabras—, pero en esos casos particu¬ 
lares esta embebida esta idea general: que los juramentos por las criaturas se 
tengan por tan sagrados como el juramento que se hace por el nombre de Dios. 

Y ahora, una vez que hemos explicado lo que dice la Ley Antigua, y 
entendido lo que el Senor manda para la Ley Nueva, detengamonos un poco 
mas en explicar las ultimas palabras, que quiza para nosotros sean las mas 
importantes. 

Dice el Senor: Vuestro hablar sea: si, si; no, no; porque lo que pasa de 
esto, del malo es. Esta sentencia nos descubre dos grandes verdades: una de 
ellas esta en la ultima frase: porque lo que pasa de esto —de decir si, si; no, no 
— del malo es. La verdad es que en estas palabras esta encerrada la siguiente: 
el cristianismo ha de tener en cuenta que los juramentos se hacen necesarios 
por algo que no es bueno, por la incredulidad de los unos y por la insinceridad 
de los otros, puesto que, si no existiera esa incredulidad de los unos y esa 
insinceridad de los otros, el juramento seria completamente superfluo. Si se 
hace necesario por dos defectos humanos que pertenecen al orden moral, bien 
puede decir que trae su origen de algo malo. Es lo mismo que decimos acerca 
de la guerra: la guerra justa es licita, pero ^por que es licita? Porque no hay otra 
manera de reparar las injusticias. Supone siempre un mal, supone una 
injusticia; de modo que aunque la guerra, en si misma, no sea algo 
intrinsecamente malo, supone un mal en el mundo. Se ha cometido una 
injusticia; no se puede reparar esa injusticia si no es mediante una guerra, y 
entonces la guerra esta justificada. Algo parecido se puede decir respecto de los 
juramentos: no hay manera, a veces, de hacer que triunfe la verdad, si no es por 
un juramento; y no la hay, porque unos hombres son demasiado incredulos y 
otros poco sinceros; es decir, porque en el fondo hay algo malo. Para que 
triunfe la verdad en esas circunstancias, el juramento se hace necesario, y 
entonces es licito. Conviene, sin embargo, precisar que el malo aqui es Satanas, 
de quien procede todo lo malo que hay en el hombre. 

Pero el Senor desea —y aqui es donde esta lo mas importante de la 
leccion sacra de hoy, porque para nosotros ciertamente sera lo mas util—, el 
Senor desea, repito, que nosotros los cristianos nos conduzcamos de tal suerte, 
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con tanta sinceridad y buena fe en el trato de unos con otros, que desaparezcan 
las causas que hacen preciso el juramento y baste un si o un no para que se crea 
en nuestras palabras. Que no sea necesario jurar, sino que entre cristianos baste 
un si o un no, a lo sumo repetido, para dar testimonio de la verdad. El habla 
venido al mundo para dar testimonio de la verdad, El era la verdad viviente 
entre los hombres. El querla que la verdad triunfara, y ese triunfo de la verdad 
sera completo cuando el trato de los suyos este fundado en la mutua confianza, 
en la mutua sinceridad. Esto es lo estrictamente evangelico. 

Cierto, mientras vivamos en este mundo, donde hay tantas miserias y 
tantas falsedades, sera alguna vez necesario el juramento para salvar los 
derechos de la justicia o de la caridad; pero deberiamos trabajar para que de tal 
manera cambiaran las condiciones de los hombres, que el juramento nunca 
fuera necesario. Siempre habra pecadores entre nosotros, y siempre sera el 
juramento necesario; pero, al menos entre nosotros los cristianos, deberia haber 
un trato tan sincero, tan leal, tan veraz, tan ingenuo, que no se usara jamas el 
juramento. Deberiamos trabajar para que ese genero de almas sinceras, veraces, 
ingenuas, fuera el mayor posible entre los hombres. Este es el deseo del Senor 
cuando dice: Vuestro hablar sera si, si; no, no, y esta es la meta a que debemos 
aspirar. 

El sentido de estas palabras es muy claro, y no es porque tengan especial 
dificultad para ser entendidas por lo que yo he dicho que son las mas 
importantes de esta leccion sacra, sino por otra razon muy sencilla. Ahora no se 
hace necesario seguir el camino que siguio, por ejemplo, el P. Alfonso 
Salmeron, cuando explicaba esta misma materia evangelica; en sus tiempos 
parece que abundaba mucho el juramento entre los cristianos y el puso todo su 
empeno en desarraigar esa costumbre y hablo especialmente contra los 
perjuros. En nuestro tiempo se puede decir que entre los cristianos los jura- 
mentos han disminuido; y, sobre todo, en un auditorio como el presente, 
seguramente compuesto no solamente de cristianos, sino de buenos cristianos, 
los juramentos deben ser rarisimos. En cambio, entre los cristianos, y entre los 
buenos cristianos, es necesario inculcar siempre estas palabras de Jesucristo 
que ahora estabamos comentando al final de la leccion sacra, porque una de las 
virtudes que mas dificilmente entran en las almas que se llaman buenas es esa 
ingenuidad, esa buena fe, esa sencillez, esa sinceridad, esa verdad que es propia 
de los santos; parece que todo lo que sea sencillez, veracidad, ingenuidad y 
buena fe es poco estimado y hasta menospreciado. Acontece lo que decia San 
Gregorio en una de sus magnificas homilias: «La simplicidad del justo es 
objeto de burla». 
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El hombre, a veces, considera como algo que pertenece a su formacion 
aprender a ocultar de mil formas sus intenciones, a esconder los secretos 
designios del corazon, a reservarse siempre lo mejor de sus pensamientos, a 
proceder con cierta habilidad, con cierta doblez, con cierto espiritu de ficcion; 
y donde faltan estas cosas no se atribuye su falta a virtud, sino mas bien a 
incapacidad; el que no tiene estas cosas es eso que llama el mundo «un 
bendito»; y ya sabeis lo que significa esta palabra. Sin embargo, ese criterio, 
aunque sea criterio que alguna vez se encuentra en los labios de personas 
buenas, es un criterio poco evangelico; no hay nada mas contrario al Evangelio. 
El Evangelio nos dice que hemos de tener una sencillez hasta tal punto perfecta 
que pueda compararse con la sencillez de la paloma; el Evangelio nos dice que 
hemos de proceder con tal verdad, con tal ingenuidad, con tal sinceridad, que 
«si, si» y «no, no» tengan todo el valor que tendria un solemne juramento. Y no 
se logran estas cosas por ese camino de habilidades, de astucia, de doblez, de 
insinceridad y otras cosas parecidas, sino por el amor sincero de la verdad, por 
la sencillez en las palabras y, sobre todo, por la sencillez del corazon. 

Pensemos en el dano terrible que nos hacen a nosotros mismos y que 
hacen a la religion los defectos contrarios. Al que procede sin sencillez le hace 
un dano terrible su falta de sencillez, porque para el trato con Dios es muy 
dificil que encuentre facilidad el alma que vive perpetuamente en ficcion, que 
vive presa de la insinceridad y de la doblez; porque esa alma se embebe en 
espiritu del mundo, creyendo practicar h virtud, y ya sabemos todo el dano que 
sufre un alma cuando vive de falsas virtudes, 

Una de las cosas que mas se reprendian ya en el Antiguo Testamento es 
que se hable doblemente entre los hombres. En los salmos se llega a decir que 
el que no ha hablado doblemente es bienaventurado. Y esto que se dice en el 
Antiguo Testamento se repite en el Nuevo. 

El alma que procede con doblez, con insinceridad, se hace un gravisimo 
dano a si misma, pero no es menor el que hace a los demas, porque, aunque 
uno quiera entregarse a la confianza con las personas insinceras, no puede. La 
insinceridad es uno de aquellos pecados que, aunque perdonados, dejan huellas 
en la vida. Es verdad que puede uno perdonar de una vez y generosamente los 
enganos que le han hecho; pero tambien es verdad que no puede despues 
proceder con la persona doble e insincera con entera confianza, porque esto no 
seria proceder en verdad con prudencia: esto seria entregarse voluntariamente 
al engano. ^Y sabeis el mal que hace a las almas este vivir en la zozobra de la 
desconfianza, no poder descansar en las almas de los demas? Hay almas que 
llegan a encontrarse de esta manera aisladas en el mundo y como en una 
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especie de desierto desolador; porque, cuando en torno suyo no hay sinceridad, 
no tienen donde descansar y perciben la doblez y perciben la insinceridad, 
aunque no se diga una sola palabra, en los ojos, en el rostro del insincero. Este 
dano se hace a las almas buenas, pero todavia se hace otro mayor a los que 
estan lejos de nuestra fe. 

Convenzamonos: una de las cosas que mas escandalizan a los impios es 
encontrar un cristiano que no es sincero, as! como una de las cosas que mas le 
atraen a Dios es encontrar la virtud sincera. Los grandes convertidos, cuando 
vuelven a traer a la memoria el recuerdo de su conversion, ven flotar en el 
ambiente algo que les hizo mucho dano, que fueron insinceridades de falsos 
cristianos, y algo que les hizo mucho bien, que fueron sinceridades de 
verdaderos cristianos, V van a buscar la luz que necesitan y el descanso de su 
corazon en el cristiano que ha procedido con sinceridad ingenua, con sencillez, 
con verdad, es un hombre que tiene que olvidarse muchas veces de si mismo, 
porque nuestro propio interes, nuestra propia comodidad, nuestra propia 
vanidad, muchas veces pide que nos valgamos de insinceridades y de formulas 
falaces para ocultar lo que llevamos en el corazon y todas esas concupiscencias 
hay que vencerlas para anclar en verdad, y el hombre que se olvida de si mismo 
es grano de trigo sepultado en el surco, que siempre da el ciento por uno. 

Amad el Evangelio con ese espiritu de sencillez y de verdad, porque 
pretender amarlo de otra forma es un miserable engano; eso no es amar el 
Evangelio; eso es amar lo que llamaba San Pablo la levadura antigua, y no los 
acimos de sinceridad y de verdad; eso no es amar a Jesucristo. ^En que pagina 
del Evangelio, en que ejemplo o palabra del Redentor podemos encontrar 
aunque solo sea un pretexto para no andar en verdad? 

Pensad lo que seria el trato mutuo, lo que seria la sociedad de los 
hombres, si reinara en todos esta virtud evangelica, si todos pudieramos 
descansar confiados en el espiritu de verdad y sinceridad y lealtad de nuestro 
projimo. Pensad lo que seria el mundo si del mundo desaparecieran la mentira, 
las ficciones, el engano, la doblez del corazon. Sin mas, el mundo se habria 
convertido en un paraiso. A veces hay pecados enormes que no dejan un rastro 
tan amargo y tan pemicioso como la falta de sinceridad; esos pecados enormes 
llevan en si mismos su propia vergiienza y su propio arrepentimiento, y el alma 
que los comete facilmente cae contrita a los pies de Jesucristo; pero la 
insinceridad, por habil que sea, imprime caracter al corazon y lo envenena 
todo, dejando en pos de si un rastro imborrable de amargura y division de los 
animos que es ruina de la paz y de la caridad. 
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Desterremos de nuestras almas el esplritu de insinceridad, de ficcion, de 
falsedad, de doblez, y que nuestro lenguaje sea como dice Jesucristo que tiene 
que ser el lenguaje de todo cristiano: «si» y «no»; y que estas palabras «si» y 
«no» tengan todo el valor que tendria el juramento mas solemne. Viviendo con 
esa verdad, tened la seguridad completa de que encontrareis a Jesucristo. 
^Recordais con que simpatia acogio el Senor y hablo a Natanael, porque era un 
hombre sencillo, en cuyo corazon no anidaba el dolo? Pues esa misma simpatia 
tendra Jesucristo para nosotros cuando seamos sencillos de corazon, cuando 
hablemos el lenguaje de la sencillez, cuando procedamos con ingenuidad y con 
verdad, cuando vivamos para la verdad, que es vivir para el Evangelio y que es 
vivir para d cielo, posesion etema de la verdad divina. 
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Leccion IX 


La venganza, la acepcion de personas y la Ley Nueva 


Los versiculos que nos toca comentar, tornados del capltulo 5 de San 
Mateo, dicen asl: 

Oisteis que se dijo: Ojo por ojo y diente por diente. Pero yo os digo de 
no hacer frente al malo, sino a quien te da una bofetada en la mejilla 
derecha, vuelvele tambien la otra; y al que quiere pleitear contigo y tomarte 
la tunica, dejale tambien el manto; y a quien por fuerza te llevare una milla, 
vete con el todavla otras dos. Da a quien te pide, y al que quiere tomar de ti 
dineroprestado, no le arredres (Mt 5,38-42). 

Estos versiculos que acabamos de leer se prestan a dos series de 
dificultades muy opuestas entre si. Interpretando esas palabras de una manera 
excesivamente literal, se podran sacar consecuencias como estas: nuestro 
divino Redentor no cumplio lo que en estos versiculos predicaba, porque, 
cuando le abofetearon en casa del sumo sacerdote, no ofrecio la otra mejilla al 
que le injurio, sino que mas bien, en algun sentido, resistio a la ofensa con unas 
palabras que nos son conocidas. 

Ademas, tomando muy literalmente esos versiculos, se podrla hacer creer 
que mas bien se fomenta en ellos el mal que la virtud, puesto que se deja 
impune la injusticia, se facilita al malo el seguir sus propios caminos, ya que no 
ha de encontrar en ellos una resistencia firme. 

Por ultimo, interpretando tambien muy literalmente el ultimo versiculo 
que hemos leido, o sea el que se refiere a los prestamos que hemos de hacer a 
nuestro projimo, resultarla una dilapidacion en vez de una obra de caridad, 
porque, si hemos de dar a todo el que nos pida, es evidente que tendremos que 
ser derrochadores. 

Esta es la primera serie de dificultades a que se prestan las palabras que 
comentamos hoy. Todas ellas nacen de interpretarlas en un sentido 
excesivamente literal. Por huir de ese sentido excesivamente literal, se puede 
caer en el extremo opuesto e interpretar estas maximas demasiado libremente, 
con un criterio laxo, y entonces se sigue otra serie de dificultades, opuestas a 
las primeras. Por ejemplo: si se interpretan muy libremente esas frases, puede 
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suceder que se deje la puerta abierta al espiritu de venganza y que, con cuatro 
formulas de interpretacion, se eche una especie de manto evangelico sobre los 
malos sentimientos que anidan en nuestro corazon. 

Sucede a veces que ciertas virtudes no tienen manifestaciones extemas 
inequlvocas, y en esos casos es facil envolver en manifestaciones exteriores 
equivocas sentimientos malos. Donde mas facilmente puede suceder esto es en 
la materia de que tratamos. Y asi se podria llegar por una interpretacion dema- 
siado libre de estos versiculos a tomar por virtudes actos que distan mucho de 
serlo. 

Ademas, en los versiculos leidos se percibe en seguida cierto espiritu 
heroico, cierto ambiente de heroismo evangelico. Interpretarlos de manera que 
ese heroismo evangelico desaparezca por una condescendencia mal entendida 
con la debilidad humana es lo mismo que despojarlos de lo que tienen de mas 
sublime y divino. Y es muy posible a fuerza de retoques restringir su sentido 
hasta reducirlo a una vulgaridad. 

No seria esto pequeno inconveniente, ya porque se desdora el Evangelio, 
como hemos dicho, ya porque se hace dano a las almas, manteniendolas en una 
esfera vulgar cuando deberian subir por sendas heroicas. 

A estas dificultades pueden anadirse facilmente otras varias; pero basta 
con indicar las que acabo de senalar para que entendamos que, en efecto, asi 
como hay unas dificultades que nacen de la interpretacion excesivamente literal 
de estas palabras del Evangelio, hay otras que nacen de la interpretacion 
excesivamente libre de las mismas. 

He querido poneros de manifiesto estas dos clases de dificultades para 
que entendais con que tino, con que prudencia, con que delicadeza sobrenatural 
hemos de considerar estas sentencias evangelicas. 

Se trata de un punto que por si mismo es muy delicado, un punto del cual 
se abusa muchas veces en la vida ordinaria, y a fin de que lleguemos a saber el 
alcance preciso que tienen las palabras del Senor, para que no nos enganemos 
tomando la virtud por vicio o el vicio por virtud, conviene que procedamos con 
todo el tino, con toda la prudencia y con toda la delicadeza posibles. 

La simple lectura de estos versiculos evangelicos nos hace ver que el 
Senor se vale aqui de un lenguaje que podemos llamar con toda exactitud 
paradojico, lo mismo que hemos llamado a otros pasajes del Sermon de la 
Montana. Cuando se leen sentencias como estas: al que quiera pleitear contigo 
y tomarte la tunica, dejale tambien el manto, no podemos dudar de que son una 
verdadera paradoja, pues cuando esperariamos que se afirmara el derecho que 
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tenemos a defender lo nuestro, se nos recomienda que cedamos mas de lo que 
nos quieren arrebatar. 

Y lo mismo que con esta sentencia pasa con todas las demas que 
acabamos de leer. El caracter paradojico de estas palabras es del todo evidente. 

Este caracter paradojico nos advierte dos cosas. Primero, que deberiamos 
rechazar una interpretacion excesivamente literal, porque las paradojas siempre 
necesitan alguna atenuacion para acertar con el verdadero sentido. ^En que 
consiste la paradoja? Podriamos decir, asi en general, que consiste en expresar 
la verdad con un contrasentido aparente para que tenga mas relieve y se 
imprima mejor en la memoria. Si la paradoja es eso, para interpretarla tenemos 
que descifrar y ajustar el contrasentido y decir con un lenguaje llano, sin nin- 
guna figura retorica, cual es el contenido exacto de ella. Pero —esto es lo 
segundo—ademas nos advierte ese lenguaje paradojico que se trata de algo 
muy importante, porque, cuando se expresa una verdad con formas paradojicas, 
es porque se quiere agotar la fuerza del lenguaje para subrayar el interes de lo 
que se dice. 

Empleamos paradojas, como empleamos hiperboles u otras figuras 
retoricas, cuando queremos que alguna verdad sobresalga entre otras, y al 
querer que una verdad sobresalga asi, le damos importancia excepcional. Por 
consiguiente, aqui donde el Senor emplea paradojas como la que hemos visto, 
hemos de concluir que se trata de algo muy importante, de algo excepcional. Si 
de un lado tenemos que atenuar la paradoja para que quede reducida a 
verdadero sentido, de otro lado tenemos que conservarle toda su fuerza de 
expresion. 

En todo lo que llevamos comentado del Sermon de la Montana hemos 
podido ver que Nuestro Senor no atiende tanto a dar normas exteriores, que 
regulen los actos externos de la virtud, como a formar el corazon humano. 
Regular los actos externos tiene su utilidad; pero no basta, porque, segun he¬ 
mos dicho, actos exteriormente conformes con las normas que deben regirlos 
pueden estar envenenados por un espiritu oculto que sea contrario al de las 
mismas normas. 

Para lograr la santidad verdadera hace falta que lleguemos a purificar el 
corazon; y a esto —que es lo principal, de lo cual nace espontaneamente, como 
el fruto de la flor, la obra externa con toda su perfeccion—, a esto, digo, mira el 
Senor principalmente en el Sermon de la Montana. Lo cual equivale a decir 
que, en las palabras que estamos comentando, mas hemos de atender al espiritu 
escondido en ellas que a la materialidad de la letra; y ese espiritu hemos de 
procurar conocerlo por entero, porque unicamente asi, viendo todo el alcance 
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que tiene, es como lograremos conocer los caminos de santidad que aqui se nos 
ensenan. 

Busquemos, pues, ante todo cual sea ese espiritu. El nos servira de clave 
para entenderlo todo. 

Recordando de nuevo los verslculos leldos, veremos que en ellos se trata 
de corregir el vicio de la ira, el espiritu de venganza, la falta de generosidad 
para el projimo. Es evidente que el espiritu de venganza se corrige, y, por el 
contrario, se nos inculca el espiritu de mansedumbre en las primeras palabras 
que hemos leldo, donde el Senor dice que no hagamos frente al malo, sino que 
ofrezcamos la otra mejilla cuando nos abofetearen en la derecha; es evidente 
que se trata de reprimir la ira e inculcamos la condescendencia cuando se nos 
aconseja que, si uno quiere contender con nosotros para arrebatarnos la tunica, 
le entreguemos hasta el manto; es tambien evidente que se trata de recomendar 
la caridad generosa cuando se nos dice que demos a todo el que nos pide y que 
no arredremos al que demanda de nosotros un prestamo. Por consiguiente, 
podemos concluir que el Senor trata en estos versiculos de corregir el espiritu 
de venganza, el espiritu de ira y el espiritu de codicia, contrarios a la caridad. 

Pero ^como trata de corregirlos? Las palabras del Evangelio son muy 
generales, a pesar de los casos concretos que contiene, como diremos despues. 
En esas palabras generales se puede ocultar doble sentido: las palabras pueden 
ser un precepto y pueden ser un consejo. Como precepto tienen un alcance; 
como consejo tienen otro alcance distinto. Reprimir el espiritu de ira, reprimir 
el espiritu de venganza, reprimir el espiritu de codicia, contrario a la 
generosidad caritativa, se puede hacer de una manera limitada, contentandonos 
con lo absolutamente indispensable para salvar el alma y para no ofender a 
Dios; y se puede hacer de una manera heroica y perfecta, anadiendo algo o 
mucho o todo cuanto podamos a eso primero que es absolutamente 
indispensable. 

En el primer caso las palabras de Jesucristo son un precepto, porque es 
evidente que, cuando se trata de evitar pecados, de practicar virtudes en el 
grado absolutamente necesario para salvarse, se trata de un precepto. 

En el segundo son un consejo, porque, una vez que los preceptos ya se 
han cumplido, el Senor no obliga a pasar adelante; nos invita a que pasemos 
adelante, pero no nos obliga a ello; nos aconseja, no nos manda. 

Las sentencias de Cristo que estamos comentando pueden entenderse en 
esos dos sentidos: pueden tomarse como un precepto de nuestro divino 
Redentor, y pueden tomarse como un consejo suyo, y es evidente que tienen 
alcance distinto en cada uno de estos casos: son mas amplias, abarcan mucho 
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mas, son mucho mas sublimes cuando se toman como un consejo que cuando 
se toman simplemente como un precepto. Por ahi vereis como, dentro de la 
generalidad de estas sentencias, caben dos interpretaciones de alcance muy 
diverso. 

Sin olvidar ninguna de estas consideraciones, preparando nuestro animo 
con ellas, recorramos los versiculos leidos y veremos que, a la luz de ellas, son 
diafanos y, ademas de eso, se quedan en su verdadera y precisa interpretacion, 
evitando aquellas dos series de dificultades que apuntaba en un principio. En 
evitarlas esta aqui la verdad, y si acertamos con una interpretacion que las 
evite, ese es ciertamente el sentido del Evangelio. 

Comienza el Senor diciendo que no hagamos frente al malo, es decir, al 
hombre que nos quiere hacer mal. Algunos han entendido estas palabras de otra 
manera. Han entendido que el malo era aqui Satanas o que debia leerse no el 
malo, sino el mal; pero como vienen en seguida unos versiculos en que se trata 
precisamente de que no resistamos a los hombres que quieren danamos, parece 
mas legitima la interpretacion que acabo de proponer. Segun ella, las palabras 
querrian decir esto: que no hagamos frente al hombre que quiere hacemos mal. 
^Que significa no hacer frente al hombre que quiere hacemos mal? Ante todo, 
hagamos unas salvedades. El Senor habla con cada uno en particular y habla 
del mal que se hace a el particularmente; por consiguiente, hariamos muy mal 
transportando esta doctrina a otro orden de ideas. Por ejemplo, quien tuviera la 
obligacion de mirar por el bien publico no podria apoyarse en esta sentencia 
para dejar que camparan a sus anchas los delincuentes, porque ya el no trata de 
impedir su propio dano, sino el que se hace a la sociedad, y el Senor no dice 
aqui que los hombres se cmcen de brazos cuando se hace dano a la sociedad, a 
que ellos pertenecen y a la cual tienen la obligacion de defender, sino cuando 
se les haga dano a ellos mismos. Un hombre particular puede renunciar a su 
propio derecho, pero no puede renunciar a la obligacion—no digo al derecho, 
sino a la obligacion—que tiene de defender el bien comun. 

Habla el Senor del dano que se hace a un hombre particular, y habla de 
que ese hombre particular lo soporte santamente ejercitando la mansedumbre, 
pero no habla de aquellos que tienen obligacion de defender a los demas. Si 
estos dejaran al criminal que persiguiera al inocente, faltarian a su deber. Por 
tanto, no transportemos estas palabras a un orden de cosas al cual no se 
refieren. 

Se trata de un hombre que se ve perseguido, a quien se hace mal, y a ese 
hombre se le dan unas ensenanzas acerca de su propia conducta personal. 
Todos entendemos que la actitud de ese hombre puede ser multiple: puede 
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dejarse llevar de la ira, del esplritu de venganza, del odio, del rencor, y 
proceder en su conducta guiado por tales sentimientos; puede dejarse llevar de 
un esplritu de justicia, defender estrictamente sus derechos, sin ceder ninguno 
de ellos, y contradecir a] 1 que quiere atropellarlos, y puede renunciar a sus 
propios derechos con generosidad, al menos en algunos casos, por un motivo 
superior, por ejemplo, por impedir que siga perturbandose la paz, por el bien 
espiritual de la persona que le hace mal, por dar un buen ejemplo de virtud, por 
imitar a Cristo. Es evidente que todo esto puede hacer el que se ve injuriado. El 
Senor aqui aconseja y manda, como hemos dicho, dejando su propio alcance al 
«consejo» y al «mandato». Manda que en absoluto se venza el esplritu de 
venganza, porque es contrario a la virtud, y anade que si es preciso — 
entendamoslo bien— renunciar a los propios derechos para salvar la virtud, es 
decir, si uno no puede defender sus propios derechos sin ofenderle, los 
renuncie. Antes que dejarse llevar del esplritu de venganza,, la renuncia a la 
propia defensa. El Senor dice que, si para veneer ese esplritu fuera necesario 
ofrecer la otra mejilla a quien' nos abofetea, deberlamos ofrecerla. Cualquier 
sacrificio antes, que ofender a Dios. En cambio, el Senor aconseja que si uno 
puede defender sus propios derechos sin ofenderle, pero ve: que es mas 
perfecto renunciar a ellos, lo haga con generosidad y amor. Asi alcanzara la 
perfeccion de la virtud. Pero, notemoslo bien, esto no es mandato, sino consejo. 

Este es el sentido que tienen las palabras del Evangelio. Como veis, en 
primer lugar, no contienen ningun mandamiento que traiga las fatales 
consecuencias que apuntabamos en uni principio; y ademas el Senor distingue 
muy bien entre las almas que son bastante generosas para aceptar lo mas 
perfecto' y las almas que no lo son; y, sin dejar de mover a la perfeccion, no 
impone aqui cargas demasiado pesadas a los hombres. Pero esto lo iremos 
viendo mas claro a medida que vayamos puntualizando las otras sentencias del 
Evangelio. Ahora baste lo dicho. 

Una vez que el Senor ha pronunciado esta sentencia general: No hacer 
frente al malo, comienza a senalar algunos casos concretos en que puede 
practicarse. Comienza mencionando el conocidisimo caso del hombre que es 
abofeteado en la mejilla derecha y ofrece voluntariamente la izquierda. Exhorta 
el Senor a que se haga esto. Es evidente que no es la materialidad de la accion 
exterior lo que recomienda, porque cuando El estaba delante del sumo 
sacerdote y le abofetearon no ofrecio la otra mejilla; y no podemos pensar que 
faltara en un apice a lo que habia recomendado en el Evangelio. Lo que 
recomienda es la disposicion interior del animo que para ello es precisa. 
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Recordemos que el Senor estaba dispuesto—como nota muy a proposito 
San Agustin al comentar este verslculo evangelico—no ya a que le siguieran 
abofeteando, sino a entregarse a la muerte. Cuando se tiene un animo como el 
animo de Jesucristo, cuando se ofrece uno al sacrificio como Jesucristo se 
ofrecio, cuando hay en nosotros el amor a los enemigos que habla en el 
corazon de Cristo, entonces, aunque no se haga esa materialidad de ofrecer la 
otra mejilla, se cumple esta palabra evangelica, se tiene el espiritu de ella, que 
es doble: porque primero manda que si es necesario, para veneer la ira, ofrecer 
la otra mejilla, se ofrezca, y segundo aconseja que, aunque no sea esto 
necesario para veneer la propia pasion, se haga si hay un motivo santo que a 
ello nos impulse. 

Si el corazon tiene estas disposiciones, la materialidad de ofrecer la otra 
mejilla o no ofrecerla es de un interes secundario. Si no se tienen, hasta esa 
materialidad podria llegar a ser mala, como sucederia en el caso de ofrecer la 
otra mejilla por despecho, para avergonzar al agresor o por otros motivos 
parecidos. Ofrecer asi la otra mejilla no seria evangelico; podria ser hasta 
farisaico. 

El segundo caso que presenta el Senor es el de entregar la tunica y el 
manto. A nosotros, tal vez, nos llame la atencion que el Senor diga: Al que 
quiera... tomarte la tunica, dejale tambien el manto, porque quiza hubieramos 
dicho al reves. Al que te pide el manto dale tambien la tunica, teniendo por mas 
importante la privacion de la tunica que la del manto; pero entre los judios no 
era asi. Se daba mucha mas importancia al manto que a la tunica, no solamente 
por su valor intrinseco, sino porque el manto servia para muchos usos para los 
cuales no servia la tunica y la sustituia en algunos casos. Por eso para los judios 
era mucho mas sacrificio renunciar al manto que a la tunica. 

La interpretacion de estas palabras es la misma que hemos visto en las 
anteriores. En un sentido son preceptivas, y en otro sentido son de consejo. Son 
preceptivas cuando para ahogar un sentimiento pecaminoso de codicia, 
malevolencia u otro semejante, hay que llegar a ese extremo. Antes hay que 
saltarse el ojo derecho que ofender a Dios, y, por consiguiente, antes hay que 
renunciar a la tunica y al manto que ofender a Dios Y tienen un sentido de 
consejo cuando uno no tenga necesidad, para la salvacion de su alma, de 
renunciar a la tunica y al manto, pero vea que es mas perfecto renunciarlo, 
puede renunciar; el Senor le in vita a que renuncie, se lo aconseja. Si lo hace, 
practicara una virtud perfecta. 

El ultimo caso es tan claro como los anteriores, porque, una vez entendida 
la doctrina general, no hay mas que aplicar los mismos principios a los casos 
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particulares. Dice el Senor que, cuando alguna vez obliguen a uno a que ande 
una milla, no solamente ande la milla, sino que se ofrezca a andar otras dos. Es 
el mismo caso de antes, los mismos principios, la misma interpretacion. Estas 
palabras pueden ser un precepto y pueden ser un consejo. Seran un precepto 
cuando sea necesario ofrecerse a andar esas dos millas para no ofender a Dios o 
para dominar un sentimiento pecaminoso que hay en el alma. Cuando no sea 
necesario, sera un consejo que el Senor invita a seguir a todo el que quiera 
practicar el Evangelio con perfeccion. Unicamente puede anadirse que el verbo 
traducido por las palabras obligar, o forzar, como suena en el original, tendria 
su exacta correspondencia en el verbo requisar. Angariar es exactamente eso. 
Su origen, segun dicen, es persa y proviene de las requisas que los correos 
persas hacian. 

Algo distintos son los principios que sirven para interpretar el ultimo 
versiculo que hemos leido. En el se dice: Da a quien te pide, y al que quiere 
tomar de ti dinero prestado, no le arredres. Estas palabras, en su universalidad, 
producen cierta impresion de absurdo. Si se entendieran de una manera 
universal, cierto que llegarian al abuso. Todo esta en que entendamos la fuerza 
de las palabras: a quien te pide..., el que quiere tomar de ti. ^Quiere decir el 
Senor que en cuanto se acerque una persona a pedir, sin mas, hay que en- 
tregarle lo que pida? ^Quiere decir que no se tenga discemimiento al repartir la 
limosna? ^Quiere decir que se en tregiie el propio dinero al primer perdido que 
se presente para que siga fomentando sus vicios? Ciertamente, no; porque esto 
estaria en contradiccion con todo el Evangelio. Pues ^que quiere decir? Aqui 
haria falta entender una doctrina que parece sutil, pero que va contenida en 
muchas de las resoluciones que tomamos en nuestra vida cotidiana, y es esta: 
nosotros podemos practicar la caridad dando dinero, prestando a nuestro 
hermano y de otras maneras parecidas, pero para que sea verdadera caridad es 
menester hacerlo en el espiritu que se deba. Nuestro Senor reprende a quien 
solo convida a otro a comer porque es rico y poderoso, con la intencion de que 
a su vez le convide. Es evidente que esto no seria espiritu de caridad, sino otro 
que podeis llamar como querais. Podemos hacer asi las obras exteriores de 
caridad y podemos hacerlas tambien por cumplir con lo que manda el 
Evangelio, mirando la necesidad en que esta el projimo con ojos 
sobrenaturales; mirando, en una palabra, a lo que quiere Jesucristo que 
miremos. En el primer caso hay acepcion de personas: esta uno dispuesto a 
hacer beneficio a quien se lo puede pagar; a ser facil en dar los propios bienes 
por respetos humanos, dificil en darlos por motivo sobrenatural. En el segundo 
caso es lo contrario: esta uno dispuesto a cumplir la Ley de Dios y a dar dinero 
por motivos sobrenaturales. 
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Pues el Senor quiere decir aqui que no hagamos esa distincion de 
personas y que estemos dispuestos a dar, naturalmente dentro de las normas 
generales de la caridad, a toda clase de personas. Quiere el Senor que no 
tengamos acepcion de personas, sino que miremos los motivos sobrenaturales 
y, cuando los haya, demos nuestro dinero a quienquiera que sea, simpatico o 
antipatico, pobre o rico, persona que pueda retribuimos, obligamos o no 
obligarnos. No rigen esas leyes en el Evangelio; la que rige es la ley de la 
caridad, y segun esta hemos de hacer nuestras generosidades. 

Entendida asi, la sentencia evangelica es clarisima; el Senor lo que quiere 
es que nuestra generosidad este regida por espiritu sobrenatural. 

Con esto queda hecho el comentario de todo el pasaje, sin que se atenue 
un punto su acento heroico y sin que se impongan a nadie cargas u 
obligaciones indebidas. 

Pero yo no quisiera acabar esta leccion sacra sin anadir mas. Despues de 
entender con toda precision la doctrina evangelica, quisiera que levantaramos 
los ojos y el corazon y miraramos con amor el espiritu de generosidad heroic a, 
de caridad perfecta, de olvido de si mismo, de desprendimiento de la cosas de 
la tierra, que late en ella, y que nos mostraramos dociles a Jesucristo Nuestro 
Senor cuando nos invita a seguir ese espiritu. No seamos demasiado casuistas 
Llenemonos de caridad y dejemos al corazon que nos gobieme. Hasta por un 
santo egoismo nos conviene hacerlo asi. ^Como vamos nosotros a corresponder 
a tantas generosidades como de Dios hemos recibido si no somos generosos 
con nuestros hermanos? ^Como vamos a veneer de raiz la ira, la venganza, la 
codicia y las demas pasiones que nos combaten sino con la practica generosa 
de las perfectas virtudes? Pero sobre todo hemos de seguir ese espiritu 
generoso por la gloria del Evangelio, para que el mundo vea toda su grandeza y 
no lo reduzca a una vulgaridad moral. Es verdad que el mundo no es capaz por 
su propia fuerza de seguir ese espiritu, pero se vera forzado a admirarlo. El 
mundo no sabe de heroismos de virtud, pero los percibe cuando las almas 
generosas se los ponen delante de los ojos. Asi lo hizo Jesucristo nuestro Bien. 
^Anduvo El acaso midiendo cuidadosamente lo que tenia que hacer por 
nosotros? ^No se entrego a la infinita generosidad de su divino Corazon para 
derrochar todos los heroismos posibles? no fue asi como encendio en el 
mundo una luz de santidad que nadie es capaz de extinguir, ni siquiera negar? 
Y si nuestro divino Redentor procedio asi por nuestro bien, «^no sera razon que 
nosotros le imitemos siguiendo sin reserva sus recomendaciones divinas y 
todavia mas sus divinos ejemplos? Si tenemos fe, hemos de poner en ello 
nuestra gloria; si amamos al Senor, nos sera dulce proceder asi. Mas aun, nos 
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parecera mezquino y como propio de un espiritu servil andar midiendo nuestras 
estrictas obligaciones para no dar ni un paso mas alia de ellas No quisiera yo 
predicar de un modo tan pobre a un auditorio cristiano, sino como predico 
Nuestro Senor: que fue mostrando la perfeccion de la virtud e invitando a 
seguirla con exhortaciones fervorosas. No temamos que se nos pida demasiado; 
fiemonos con amor filial del que vino a la tierra a buscar el nuestro, y, 
venciendo las repugnancias que brotan de nuestra corrompida naturaleza, 
aspiremos eficazmente a la perfeccion de k mansedumbre y de la caridad. Asi 
llegaremos a la negacion de nosotros mismos y, por medio de ella, a la union 
con nuestro Redentor 

Las palabras que hemos comentado hoy nos ensenan muchas cosas, pero 
la mayor entre ellas es este espiritu de generosidad que estamos diciendo. ^Por 
que hemos de contentamos con lo menos, cuando podemos conseguir los mas? 
^Anda loco el mundo tras los bienes terrenos con desenfrenada codicia, y no 
hemos de ir nosotros tras los etemos con amor insaciable? 

Dejemonos llevar, procuremos llenamos de este espiritu. Ahi esta la 
gloria del Evangelio. Ahi esta la imitacion de Jesucristo. Ahi esta nuestro 
mayor bien, es decir, ahi estan los verdaderos ideales del cristiano. jQue paz, 
que gozo sentiran los que de ese espiritu vivan! jQue esperanza tan cierta 
tendran de glorificar a Dios etemamente en el cielo! El Senor en su 
misericordia nos conceda seguir tan segura senda todo el tiempo de nuestra 
vida, para que le encontremos a El aqui y en la gloria. 
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Leccion X 


El amor de los enemigos 


En la leccion sacra anterior tuvimos que explicar las palabras de nuestro 
divino Redentor en que compara el espiritu de la Antigua Ley y el de la Nueva 
por lo que toca al modo de sufrir el mal que nos hacen. Aunque procuramos 
ajustamos al texto sagrado, segun recordareis, preocupados por aclarar una 
doctrina que tenia apariencias de ser muy dificil dejamos de comentar por un 
olvido inexplicable precisamente el primer versiculo del pasaje que 
interpretabamos, o sea, aquel que dice asi: Oisteis que se dijo a los antiguos: 
Ojo por ojo y diente por diente. No creo necesario emplear y toda una leccion 
sacra en suplir esa deficiencia; mas aun, la hubiera dejado pasar sin volver 
sobre ella si algunas personas no me hubieran mostrado deseos de que 
comentara la frase en cuestion. Para complacerlas, me ha parecido conveniente, 
al comenzar hoy la leccion sacra, decir unas palabras acerca de ella. Seran muy 
sencillas y breves (Mt 5,38). 

La frase Ojo por ojo y diente por diente esta tomada literalmente de la 
Antigua Ley; pero en la Ley Antigua no esta nunca como una norma practica 
moral para el uso privado de cada uno, sino mas bien como una ley penal, a la 
cual debian atenerse los jueces para castigar los delitos. Lo mismo que ahora 
tenemos un Codigo penal, asi lo tenian en la Ley Antigua y en el estaban 
establecidas las penas que se habian de imponer a los transgresores. A ese 
Codigo penal pertenece la frase Ojo por ojo y diente por diente No es, por 
consiguiente, que cada uno privadamente, por su propia autoridad, pueda 
tomarse esa venganza estricta, sino que los jueces encargados de castigar los 
pleitos y restablecer la justicia han de tener como norma para aplicar las penas 
los palabras Ojo por ojo y diente por diente. Ese es el sentido que tales palabras 
tienen en el Antiguo Testamento. 

Esa ley, aunque a nosotros nos parezca demasiado rigurosa, es no 
solamente justa, sino prudentisima; es justa con una justicia absoluta, puesto 
que la pena esta en absoluto —diriamos nosotros matematicamente— 
proporcionada al delito; pero es ademas prudente, porque en un pueblo que se 
encuentra a la altura moral a que se encontraba el pueblo judio—como ya mas 
de una vez hemos indicado—estas leyes, muy simples y muy claras, son las 
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unicas que pueden tener una eficacia practica. Se entiende muy bien que esta 
ley se prestaba a ciertas atenuaciones. Se prestaba, en primer termino, a la 
atenuacion de que quien habia sido perjudicado no acudiera a los tribunales 
para recabar el castigo de quien le perjudico. Permitia, ademas, que los 
tribunales pudieran establecer toda una serie de indemnizaciones equivalentes a 
estas penas, como de hecho las establecieron, y asi, a medida que se iba 
introduciendo en el pueblo judio la suavidad de las costumbres, la ley se iba 
interpretando conforme a esa suavidad. 

A esta ley puso algun correctivo Nuestro Senor; mejor dicho, esta ley la 
perfecciono Nuestro Senor, lo mismo que todas las demas leyes del Antiguo 
Testamento, y la perfecciono haciendo ver que el espiritu de venganza que 
podia anidar bajo las palabras de la ley debia desaparecer, y contra el propuso 
las ensenanzas que explicamos en la leccion sacra anterior. En este sentido, la 
Ley Nueva es perfeccion y complemento de la Antigua. 

Como ya dijimos cual es el espiritu de la Nueva Ley y lo explicamos 
ampliamente, en esto no tenemos que insistir, y hasten estas pocas palabras 
para entender la frase que por olvido dejamos de explicar el ultimo domingo. 

Ahora leamos otros pocos versiculos de San Mateo para comentario en la 
leccion sacra de hoy. El mismo capitulo 5 de San Maleo que venimos 
comentando, desde el versiculo 43 hasta el 47, ambos inclusive, dice asi: 

Oisteis que se dijo: Amaras a tu projimo y odiaras a tu enemigo, Pero 
yo os digo: Amad a vuestros enemigos; bendecid a los que os maldicen; 
haced bien a los que os odian, y orad por los que os persiguen. A fin de que 
seais hijos del Padre vuestro que esta en los cielos, el cual hace salir el sol 
suyo sobre malos y buenos y llueve sobre justos e injustos. Porque amais a 
los que os aman, ique galardon tendreis? iNo hacen lo mismo hasta los 
publlcanos? Y si saludais a vuestros hermanos solamente, ique de mas 
haceis? iNo hacen lo mismo hasta los gentiles? (Mt 5,43-47). 

El evangelista San Lucas, en el pasaje que corresponde a este de San 
Mateo, recuerda la misma doctrina con otras palabras y habia de pecadores en 
general, en vez de mencionar a los publicanos y gentiles, como convenia a los 
primeros lectores de su Evangelio, El color local, por decirlo asi, que San 
Mateo ha conservado nos ha movido a leer con preferencia su recension y a 
comentarla. 

En estas palabras de nuestro divino Redentor se distinguen perfectamente 
tres cosas: primero, aquella frase: Oisteis que se dijo: Amaras a tu amigo y 
odiaras a tu enemigo; segundo, la ensenanza del Evangelio relativa al amor de 
los enemigos, y tercero, las razones en que se apoya esa ensenanza. Estas tres 
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cosas vamos a explicar por su orden. La explicacion tropieza con dificultades 
muy semejantes a las que vimos en la leccion sacra anterior, y hemos de 
procurar salvarlas con el mismo espiritu y con el mismo metodo. No hace falta 
que expliquemos de nuevo en que consiste ese metodo ni ese espiritu, porque 
todas estas ideas estan muy recientes y seguramente nadie las ha olvidado. 
Vamos, pues, sin mas preambulo a comenzar la explicacion. 

Observareis que en las tres palabras de Jesucristo que ahora comentamos 
y las palabras analogas que hemos comentado en lecciones sacras anteriores 
hay una diferencia. En las palabras anteriores se decia: Oisteis que se dijo a los 
antiguos. En las palabras que ahora cita el Senor no dice los antiguos, sino dice 
solamente: Oisteis que se dijo. Parece esto un pormenor insignificantc, pero en 
el se oculta alusion que para nosotros puede ser extraordinariamente oportuna. 
En la Antigua Ley no se encuentran literalmente palabras que aqui cita el 
Senor. Se encuentra la primera parte: Amaras a tu amigo, a tu projimo; pero no 
se encuentra la segunda: Odiaras a tu enemigo, y por todas las senas, aun 
teniendo en cuenta los trabajos de investigacion que se han hecho en nuestros 
dias en la literatura rabinica, esta frase, tal y como ahora la encontramos 
nosotros repetida por Jesucristo, no es mas que una sentencia que corria entre 
el pueblo, una maxima que habian adoptado y que no responde al pensamiento 
de la Escritura ni se encuentra en el Antiguo Testamento. Por eso, sin duda, 
Nuestro Senor, que cuando cita literalmente palabras del Antiguo Testamento 
dice: Oisteis que se dijo a los antiguos, ahora que cita un dicho popular, un 
criterio que se habia extendido entre las gentes, una maxima de los judios, no 
pone esa formula, sino sencillamente esta otra: Oisteis que se dijo. 

«^De donde sacaron los judios esa maxima? Es curioso averiguarlo, y 
ademas sera util. En la Antigua Ley hay una serie de textos que se refieren a 
esa materia y que tienden a un doble fin: de un lado, a fomentar el amor entre 
los israelitas y, de otro lado, a mantenerlos aislados de los pueblos idolatras que 
los circundaban. Naturalmente, cuando se recomienda el amor de los israelitas 
entre si, se habia solo de ellos, prescindiendo de los demas, y cuando se 
recomienda el que se mantengan aislados de los pueblos idolatras, se hace esto 
con palabras energicas y terminantes, porque, aun asi, todavia el pueblo judio 
muchas veces quebranto esta ley. Estas dos series de disposiciones, la una 
relativa al amor que debian tenerse los israelitas entre si, y la otra relativa al 
aislamiento en que debian mantenerse con relacion a los pueblos idolatras que 
los circundaban, se prestaban, en cierto sentido, a equivocos. Primero, se 
prestaban a este equivoco: la palabra que nosotros traducimos projimo es una 
palabra que no tiene un sentido tan preciso en el lenguaje hebreo; puede 
significar projimo, pero de suyo significa mas bien las personas con las cuales 
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se convive o se tiene relacion; por ejemplo, la familia, los amigos, los 
conciudadanos. Dar a esa palabra un sentido restringido o un sentido amplio 
depende del contexto, y como generalmente en el Antiguo Testamento se 
trataba de fomentar el amor entre los israelitas, suele tener ese sentido 
restringido; de modo que, sin excluir el amor a todos los hombres, la frase mira 
directamente al amor de los israelitas entre si. Cambiando un poco el alcance 
de la palabra, acentuando un matiz en ella, podia darse a entender que la ley del 
amor no se extendia a los demas. 

Por otra parte, las palabras que tienden a aislar de los circunvecinos al 
pueblo de Israel son palabras que tambien se prestan a otro equivoco. En esos 
pueblos habia un peligro para Israel; eran para el una ocasion de pecado. 
Hablar de los peligros que ofrecian esos pueblos, hablar de que son una ocasion 
de pecado, para ciertos entendimientos era expuesto a entender que no 
solamente tenian que odiar el mal, sino tenian que odiar a las personas que 
practicaban el mal, sobre todo cuando este pueblo, el judio, tenia como 
complice de estas interpretaciones su propia soberbia y su propia codicia: su 
propia soberbia, porque asi podia despreciar libremente a todos los pueblos que 
le circundaban, y su propia codicia, porque asi podia explotar miserablemente a 
esos mismos pueblos. De aqui resulto que, cambiando un matiz en la primera 
parte de las palabras, y cambiando otro en la segunda, la sentencia vino a 
convertirse en esta otra que repite el Senor en el Evangelio: Amaras a tu 
projimo y odiaras a tu enemigo. 

Esa sentencia es claramente inmoral: esa no es una sentencia divina 
tomada del Antiguo Testamento que sea preciso completar, como se completa 
lo imperfecto con lo perfecto, sino que es claramente una sentencia inmoral, 
porque es una predicacion de odio. Y en este caso, Nuestro Senor, que tiene 
buen cuidado de advertimos que no son palabras tomadas del Testamento 
Antiguo, como lo eran otras palabras anteriormente citadas, tiene tambien que 
corregir la ley o, mejor dicho, que corregir el dicho que corria entre el pueblo, 
la doctrina que los israelitas pretendian sacar de la ley. 

Antes de pasar adelante a explicar lo que a nosotros mas nos interesa, que 
son las ensenanzas directas de Nuestro Senor, convendra que veamos como en 
estas palabras que acabo de comentar hay para nosotros una ensenanza 
profunda, segun habia dicho en un principio. 

Observemos con que facilidad, por el simple cambio de matiz que se 
imprime a una palabra, se puede tergiversar una ensenanza divina y puede 
convertirse en ensenanza inmoral lo que es profundamente moral: con que 
facilidad se pueden tomar las palabras de Dios y, cambiandolas en unos apices, 
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hacerlas ensenar lo contrario de lo que ensenan o algo muy distinto de lo que 
ensenan. 

El pueblo judlo fue gran maestro en estas artes, pero no hemos de pensar 
que del todo estamos nosotros libres de ellas. jCuantas veces se toman las 
palabras de las Escrituras como justification de nuestras propias pasiones y de 
una conducta que no esta del todo arreglada a la Ley del Senor! No hay mas 
que cambiar un matiz, dar un alcance diverso a ciertas palabras, y desde ese 
momento quedan justificadas nuestras propias pasiones y una conducta, como 
hemos dicho, no arreglada a la Ley del Senor, Esto es algo que nos avisa como 
no hemos de usar las palabras de las Escrituras sin gran discrecion, y como no 
puede cualquiera emplearlas a su arbitrio, sino que hemos de procurar oir de 
los grandes doctores lo que esas palabras ensenan. Y notemos bien que no se 
trata de sutilezas mas o menos agudas, no se trata de un entendimiento 
acostumbrado a esas mismas sutilidades y agudezas; se trata de una delicadeza 
de corazon, porque quien sabe percibir estos matices que tienen las palabras 
divinas son los corazones puros, los corazones delicados, aunque no tengan un 
entendimiento acostumbrado a esas argucias y sofismas; y, en cambio, los que 
tienen entendimiento acostumbrado a esas argucias y sofismas, si no tienen 
corazon puro, caeran en estos defectos que estamos diciendo. Por eso ya hemos 
repetido muchas veces, y lo repetiremos todavia muchas mas, que el Santo 
Evangelio exige como primera condicion, para poderlo comentar y entender, 
una gran limpieza de alma. 

Apuntada esta ensenanza, vamos a explicar las palabras de Jesucristo que 
directamente se refieren a esta cuestion. 

Ante todo, habreis observado por la simple lectura de estos versiculos que 
el Senor propone el amor a los enemigos de una manera que podemos llamar 
apremiante. Se deduce esto de la forma en que habla. En una ocasion 
explicamos como el paralelismo que se encuentra en algunas sentencias del 
Evangelio ayuda a grabarlas profundamente en la menoria, y ese paralelismo 
aparece diafano en estas sentencias que ahora comentamos. 

Ademas, se observa que el Senor no se contenta con decir: Am ad a 
vuestros enemigos, sino que insiste en esta idea, segun la traduccion que 
nosotros usamos, otras tres veces, porque anade: Bendecid a los que os 
maldicen; haced bien a los que os odian; orad por los que os persiguen; de 
modo que inculca la misma idea cuatro veces. Por lo tanto, se puede concluir 
que el Senor propone esta ensenanza del amor a los enemigos como algo 
apremiante. Y se entiende muy bien que asi debe ser, porque ^hay algo que 
mire Nuestro Senor como mas importante que la caridad? ^Hay alguna 
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ensenanza que se haya propuesto de una manera mas eficaz en el Evangelio? Y 
como esta materia que ahora tratamos es materia de caridad, por eso no es 
extrano que la encontremos con ese caracter apremiante con que estamos 
diciendo que se presenta. 

Entendida la forma, pasamos al contenido, y en ese contenido, aunque en 
general todos entendemos que se trata de recomendar que amemos a nuestros 
enemigos, quiza no todos veamos algunos pormenores dignisimos de atencion 
y que precisan su alcance y nos descubren mucho mas de lo que descubrimos a 
primera vista. 

Por ejemplo, en la formula Amad a vuestros enemigos, aunque se emplea 
un verbo que podemos traducir en Castellano por el verbo «amar», todavia ese 
verbo tiene un alcance muy preciso. Cuando nosotros decimos amad, podemos 
dar a ese verbo varios matices distintos; esos matices estan separados en el 
lenguaje griego, y hay un verbo, por ejemplo, propio para expresar el amor que 
nace espontaneamente como instintiva llama de ternura, cual seria el amor de 
una madre por su hijo, y otro verbo para expresar el amor que no nace 
instintivamente, sino que es un amor que voluntariamente se tiene, porque la 
razon le dice a uno que lo debe tener, un amor donde no hay ese caracter de 
espontaneidad instintiva que hay en el primero. Y precisamente aqui, en ese 
caso, el Senor emplea la palabra que designa este segundo amor; porque no 
quiere decir Jesucristo que instintivamente, de una manera facil y espontanea, 
como un brote de ternura, hemos de amar a nuestros enemigos, sino que se 
contenta con decir que, obligando a la voluntad a obedecer a la razon, 
obligando a la voluntad a someterse a ciertos motivos superiores, amemos asi, 
racionalmente, a nuestros enemigos: de modo que no es una cuestion de 
sentimiento, como puede ser una cuestion de sentimiento el amor de una madre 
con su hijo, sino que es una cuestion de voluntad, es una cuestion de razon el 
amor que propone el Senor. Si nos hubiera mandado lo primero, nos hubiera 
mandado un imposible, porque nosotros, naturalmente hablando, aun con la 
ayuda ordinaria de la gracia, no podemos sentir esa ternura especial e instintiva 
hacia nuestros enemigos; pero, en cambio, con la ayuda ordinaria de la gracia 
podemos lograr que nuestra voluntad se incline a amarlos; podemos amarlos 
racionalmente, aun contra todas las protestas del sentimiento. Y podra suceder 
que el sentimiento vaya por un lado y la voluntad vaya por otro, y que 
tengamos que combatir sentimientos adversos a ese amor, y que, aun teniendo 
esos sentimientos y combatiendolos, estemos cumpliendo estas palabras de 
Jesucristo y estemos amando verdaderamente a nuestros enemigos. 
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Emplea la palabra «enemigo», que es una palabra general que se opone a 
la palabra «amigo», y as! como la palabra «amigo» se puede aplicar a todos 
aquellos que nos quieren bien, as! la palabra «enemigo» se debe aplicar a todos 
aquellos que nos quieren mal. 

El mundo esta dividido en dos bandos: el bando de nuestros amigos y el 
bando de nuestros enemigos, y el Senor quiere decimos de una manera general 
que a nadie hemos de excluir de nuestro amor, a nadie hemos de expulsar de 
nuestro corazon; nuestro corazon ha de ser para amigos y para enemigos. Claro 
esta que se tendra instintivamente el amor de los amigos y que se tendra de una 
manera puramente racional el amor de los enemigos; pero, de una manera u 
otra, nuestro corazon debe abarcarlos a todos. Y notad bien que amar no es 
sencillamente practicar unas cuantas obras exteriores en favor de los amigos o 
de los enemigos. El amor supone que se entrega el corazon, el amor es algo que 
en el corazon reside. Lo primero que hemos de dar a amigos y enemigos es ese 
amor intimo del corazon, ese amor verdadero; y luego, de ese amor deben 
brotar todas las cosas exteriores que les podemos ofrecer. 

Ya veis como la frase, precisandola un poco mas, nos va descubriendo 
todo el alcance del pensamiento de Jesucristo en cuanto nosotros, naturalmente, 
podemos penetrar los pensamientos divinos. 

Luego, el Senor, para que esta verdad quede mas inculcarla, precisa 
algunos casos: por ejemplo, el caso de la persona de quien se habla mal, porque 
maldecir aqui seria propiamente decir mal. Nosotros nos hemos de encontrar en 
la vida con que alguno diga mal de nosotros. Esto es lo ordinario. ^Quien es el 
que se puede gloriar de que ha vivido en la tierra y no ha tenido quien le 
murmure? Y el Senor quiere que cuando digan mal de nosotros, nosotros 
digamos bien de quienes nos maldicen. Y entiendase esta palabra como debe 
entenderse. A veces se dice bien del que nos ha murmurado puramente por 
humillarle; con tal acento, en tal forma, que se ve la intencion manifiesta de 
humillar al murmurador. Este es un espiritu de venganza refinado. Decir bien 
del projimo es ante todo encubrir sus defectos con espiritu de caridad, hablar 
del projimo de modo que en todo se vea nuestro amor. 

Dice el Senor que hemos de hacer bien a quien nos haga mal. No 
solamente hemos de responder con palabras buenas a las palabras maldicientes, 
sino con obras buenas a las obras malas; y cuando se nos persiga, no solamente 
de palabra, sino tambien de obra, hemos de perseguir a quien nos persigue, asi, 
con nuestra propia caridad. El tiene para nosotros una persecucion de odio. 
Nosotros tengamos para el una persecucion de amor. En general, todos los que 
nos persigan deben ser para nosotros objeto predilecto de nuestra oracion, de 
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tal manera que, cuando nos pongamos delante de Dios, una de las cosas que 
broten del corazon, como incienso grato a Dios, sea el perdon para los que nos 
persigan, y ese perdon se convierta en oracion por ellos, no para que el Senor 
tome venganza de lo que no podemos vengar, sino para que se apiade de ellos, 
los convierta y los salve. 

Este es el alcance que tienen las palabras de Jesucristo. Cuando se trata de 
explicar estas palabras una a una, se siente cierta angustia interior, porque aun 
explicandolas una a una no se percibe todo su alcance. ^Habeis visto lo que a 
veces nos acontece a los hombres? Tenemos un sentimiento muy vehemente en 
el corazon; queremos expresar ese sentimiento, acumulamos palabras, 
acumulamos formulas, y despues que hemos acumulado todo eso, creemos que 
no hemos vaciado el corazon, que no hemos dado a entender lo que llevamos 
en el alma. Pues estas palabras de Jesucristo producen esta impresion. El Senor 
acumula los sinonimos, acumula las frases, acumula palabras para expresar 
como debe ser la caridad para con nuestros hermanos, y parece que ese 
acumular las palabras nos esta dando a entender que hay algo mucho mas 
grande, algo inmenso que El quiere que hagamos nosotros y que no se puede 
encerrar en el lenguaje humano. 

Si quisieramos traducir eso que esta entre lineas, eso que se palpa en las 
palabras del Evangelio, eso que es como algo que brota del corazon de Cristo y 
que circula por estas frases, diriamos que el Senor nos quiere recomendar una 
caridad que no tenga limites, una caridad que abarque a todos los hombres, una 
caridad que abarque todas las formas del amor, una caridad que lo envuelva 
todo, de tal manera que nuestro corazon sea como un sol a cuyos rayos se ca- 
lienten los corazones de todos los hombres. 

Este parece que es el sentimiento de Cristo. Si el Senor hubiera puesto la 
sentencia asi, en general, primero no se hubiera grabado tanto en la memoria y 
en el corazon; segundo, quiza los hombres se hubieran contentado con cierto 
sentimiento vago de amor a la humanidad. Pero como el Senor quiere que el 
amor de la caridad verdadera lo penetre todo, va buscando el punto en donde 
mas dificilmente penetra esa luz, y mas dificilmente caldea ese fuego, y va 
senalando hasta donde debemos amar. Aun en aquellos casos en que la 
naturaleza humana considera como un absurdo amar nos dice que debemos 
amar. 

Cierto: mi amor no ha de ser como el amor puramente humano. Es cierto 
que los hombres aman con facilidad a los que los aman, hacen bien a los que 
les hacen bien, hablan bien de los que les alaban; pero esto no basta. Yo quiero 
levantaros, dice el Senor, a una altura mas divina. Yo quiero recomendaros un 
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amor sobrenatural, y el amor que Yo os pido es este: que hagais lo que los 
hombres no son capaces de hacer; que ameis aun a aquellos que os hacen mal, 
que oreis por aquellos que os persiguen y que tengais en vuestros labios 
siempre una bendicion para aquellos que os maldicen y os calumnian. 

Este es el alcance de las palabras de Jesucristo. No hay que mirarlas tan 
solo puntualmente, una a una, para contentarse despues con una especie de 
interpretacion rabinica de ellas. Hay que llenarse de su espiritu, hay que entrar 
en esa hoguera de amor, hay que abrasar all! el propio corazon, para que toda la 
escoria de rencores, de odios, de desvios, de falta de union de los cristianos, se 
abrase alii, en la hoguera de la caridad infinita, y nosotros no seamos mas que 
una llama de esa hoguera divina. 

Sabia el Senor las dificultades que habiamos de tener para cumplir esta 
palabra suya, y para estimularnos a vencerlas. propuso unas cuantas razones en 
que apoyo a la vez su ensenanza; lo que no habia hecho en otros casos, lo hace 
aqui. En otras ocasiones, el Senor se ha contentado con verter la verdad y aqui 
trata de reforzarla con razones para que la aceptemos. Hay algunas razones que 
estan manifiestas en este pasaje evangelico y hay otras que estan como 
escondidas, pero que con cuidado se pueden descubrir. Las razones manifiestas 
son estas: primera, a fin de que seais hijos del Padre vuestro que esta en los 
cielos; frase que puede tomarse en varios sentidos: el que ama asi a su projimo, 
tambien ama a Dios, porque el amor del projimo y el amor de Dios son un solo 
amor, y como decia muy bien Santa Teresa, la prueba de que hay en nosotros 
verdadero amor de Dios es que tengamos amor del projimo. Puede tomarse en 
este otro sentido: piara que asi como buenos hijos, imiteis a vuestro Padre; y lo 
mismo que el Padre celestial hace que el sol alumbre a los buenos y a los malos 
y que la lluvia caiga sobre el campo del bueno y sobre el campo del pecador, 
asi vosotros esparzais vuestro amor entre amigos y enemigos. Y puede, por 
ultimo, significar esto otro: para que asi deis testimonio con vuestras obras de 
que sois dignos hijos del Padre celestial. 

Las palabras del Evangelio abarcan todos estos sentidos, pues con la 
caridad del projimo probamos nuestro amor de Dios, imitamos el amor de Dios 
y nos mostramos a la faz del cielo y de la tierra como verdaderos hijos de Dios. 

No olvidemos que necesitamos ser perdonados y que, al fin y al cabo, por 
mucho mal que nos hagan los hombres, siempre sera mayor el que hemos 
merecido por nuestros pecados. 

Pero todavia insiste el Senor con otra razon mas al alcance de todos, aun 
de los corazones menos generosos. Sigue diciendo: Porque si amais a los que 
os aman, ique galardon tendreis? <^No hacen lo mismo hasta los publicanos? 
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Y si saludais a vuestros hermanos solamente, £que de mas haceis? £No hacen 
lo mismo hasta los gentiles? Lo cual equivalia a decirles: si no aceptais estas 
ensenanzas, os reducis a la condicion de los gentiles y publicanos, que 
despreciais como a grandes pecadores. ^Podeis contentaros con esto sin envile- 
ceros? Es menester conocer todo el desprecio que habia en el corazon de un 
judio hacia los gentiles y publicanos para ver toda la fuerza de este argumento. 

Bien esta que los oyentes del Sermon de la Montana tuvieran necesidad 
de todos estos argumentos para moverse a guardar la caridad con quienes de 
algun modo les ofendian; pero a nosotros nos debe bastar otro que sin ruido de 
palabras se nos entra por los ojos, hasta lo mas intimo del corazon. Basta 
recordar que quien asi habia es Cristo Jesus. En el momento mismo en que 
hablaba, le espiaban, sin duda, malignamente sus enemigos y maquinaban el 
modo de perderle. El los perdonaba y agotaba los recursos de su infinita 
caridad para salvarlos. El habia de dar su vida por todos, hasta por los que le 
blasfeman, le odian y le persiguen. 

Es Cristo quien nos invita a perdonar; Cristo, que antes difunde su amor 
de sacrificio y misericordia para luego pedimos el nuestro; Cristo, que se 
abrasa en un incendio de caridad y desea poner en nuestro corazon una centella 
del suyo; Cristo, que se da por entero y de balde y luego nos pide una limosna 
de caridad para nuestros hermanos, a quienes El sigue amando aunque resistan 
a su amor. Aunque los otros argumentos no nos muevan, ^como puede este 
dejamos frios o siquiera tibios y remisos? 

Sin necesidad de que yo os lo diga, veis vosotros que no pueden 
meditarse estas ensenanzas de nuestro divino Maestro sin sentirse humillado y 
confundido. Aunque no hayamos cometido graves culpas contra la caridad, 
^quien puede gloriarse de haber vivido siempre como aqui pide Jesus? ^Quien 
ha conservado la caridad con tanto desinteres y generosidad? 

^Quien ha imitado fielmente a Jesus en el amor de sus hermanos? En los 
mismos ambientes piadosos se perciben rivalidades y desunion, y se oyen 
palabras y juicios poco benevolos, se introduce la envidia y la murmuracion, 
estan demasiado frios los corazones. Aquello de un solo corazon y una sola 
alma, ^donde se encuentra? 

Fuera de los ambientes mas piadosos, se buscan evasivas como aquella de 
«yo perdono, pero no puedo olvidar», para eludir la obligacion de perdonar o al 
menos para no otorgar un perdon que borre todas las huellas de la ofensa y 
devuelva al alma una caridad sin reticencias ni resentimientos. Porque a veces 
se per dona, pero dejando en el alma semillas y levadura de ulteriores divisiones 
y rencores. 
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Nos humillan ciertos pecados que hemos convenido en llamar 
vergonzosos, y ^por que no nos han de humillar estos que tocan directamente a 
la esencia misma de la vida cristiana? «^Por que los hemos de juzgar con un 
criterio laxo, cuando arruinan la vida espiritual, aun de los buenos, y causan 
tantas ruinas aun en el campo del apostolado? Si no los reconocemos con 
humildad, confundiendonos y avergonzandonos, no esperemos enmendamos. 

Dicen los autores espirituales que para conocemos a nosotros mismos lo 
mejor es miramos en Cristo Jesus, es decir, ver nuestros actos a la luz de los 
suyos. Si asi miramos nuestra caridad, no es posible que no nos sintamos 
humillados de corazon. 

Para todos son las palabras del Senor que estamos comentando: para los 
que se dejan llevar francamente de odios y venganzas y para los que conservan 
resentimientos, ocultandolos con razones aparentes de bien; para los grandes 
pecadores y para los buenos; pero si me preguntais que es lo que mas duele a 
su Corazon Divino, yo me atrevere a deciros que las faltas de caridad de los 
buenos, que han recibido mas luz para conocer la virtud y han hecho profesion 
de seguirla. Ver a los que son mas suyos desviados de la caridad debe ser para 
el Divino Corazon una amargura profundisima. 

Ahoguemos el mal con abundancia de bien. Acumulemos carbones 
encendidos, como pide el Senor, sobre la cabeza de quien nos hace mal; es 
decir, multipliquemos los actos de caridad fervorosa para con todos los que nos 
quieren mal, pensando que para ellos su propia malevolencia es una desgracia 
digna de compasion y para nosotros la malevolencia que nos tienen es ocasion 
de adelantar en la virtud. A traves del amor propio, las cosas se ven de otro 
modo; a traves del Evangelio, son asi. 

Ensenemos al mundo con nuestras obras los caminos del amor cristiano, 
que tanto necesita conocer. Seamos apostoles de la caridad para traer sobre 
nosotros y sobre los demas la caridad de Jesucristo y para merecer gozar de la 
caridad etema en el cielo. 


101 



Leccion XI 


Sed perfectos 


Hoy vamos a comentar un solo verslculo del evangelio de San Mateo, el 
ultimo que hay en el capitulo 5 del mismo Evangelio, y que dice asi: 

Vosotros, pues, sed perfectos, como el Padre vuestro que esta en los 
cielos esperfecto (Mt 5,48). 

Pero antes de empezar el comentario quisiera que advirtierais una 
diferencia que existe entre estas palabras del evangelista San Mateo y las 
correspondientes de San Lucas. Donde San Mateo dice: Vosotros, pues, sed 
perfectos, como el Padre vuestro que esta en los cielos es perfecto, dice el 
evangelista San Lucas: Sed, pues, misericordiosos, como tambien el Padre 
vuestro es misericordioso (Lc 19,2). Mientras el uno presenta esta sentencia de 
una manera muy general, diciendo: Sed perfectos, como el Padre vuestro... es 
perfecto, el otro la presenta de una manera mas particular, diciendo: Sed 
misericordiosos, como tambien el Padre vuestro es misericordioso. 

Esta divergencia que acabo de apuntar ha dado ocasion a dos 
interpretaciones distintas de la sentencia que vamos a comentar esta manana. 
La primera sostiene que las palabras generales del evangelista San Mateo 
deben ser restringidas conforme las restringe San Lucas, y la segunda sostiene 
que las palabras del evangelista San Lucas deben ser tomadas en la generalidad 
en que las toma el evangelista San Mateo. 

La diversidad de estas dos opiniones a primera vista es muy profunda, 
porque, si admitimos la primera interpretacion, segun la cual las palabras de 
San Mateo deben restringirse, limitandolas al sentido que da el evangelista San 
Lucas, no habra mas que una exhortacion a que seamos misericordiosos, como 
lo es el Padre celestial; en cambio, si admitimos la segunda opinion, tendremos 
una exhortacion a la vida perfecta. Evidentemente, no es lo mismo recomendar 
una misericordia perfecta y una vida cristiana perfecta. Toda la diferencia que 
hay entre una misericordia perfecta y una vida cristiana perfecta hay entre las 
dos opiniones que acabamos de mencionar. 

^Que se debe pensar acerca de esta diversidad de opiniones? Ante todo, 
para explicar esa diversidad, conviene tener presente una doctrina general, en 
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la cual encontraremos la clave de la interpretacion. Cuando se pronuncia una 
sentencia muy general, por ejemplo, esta: Sed perfectos, como vuestro Padre 
que esta en los cielos es perfecto, esa sentencia general puede tener 
aplicaciones concretas, multiples; verbigracia, se quiere recomendar a una 
persona que tenga una paciencia perfecta, y para recomendarselo se podria 
invocar esa sentencia general: Sed perfectos, etc.; se trata de recomendarle una 
caridad perfecta, y para recomendarsela se puede volver a recordar la misma 
sentencia, porque en ella estan incluidos todos los casos particulares. El que 
tenga que ser perfecto en general, tiene que ser perfecto en la mansedumbre, en 
la caridad, en todas y cada una de las virtudes. Cuando se emplea una sentencia 
general para recomendar una virtud particular, hay que atender no solamente al 
significado general de la sentencia, sino a la intencion de quien habla. El 
significado general de la sentencia es siempre el mismo; pero la intencion del 
que dice esas palabras puede ser recomendar en un caso una virtud, y en otro 
caso, otra; en un caso, la misericordia; en otro caso, la paciencia; en otro caso, 
la caridad, y asi otra cualquiera de las virtudes. 

Teniendo en cuenta esta consideracion general, los dos evangelistas 
pueden armonizarse perfectamente. El Senor acaba de hablar en el Sermon de 
la Montana del perdon de los enemigos; repetir en esas circunstancias la 
sentencia general: Sed perfectos, como vuestro Padre que esta en los cielos es 
perfecto, equivale a decir a los hombres que cumplan con perfeccion la 
ensenanza que El acaba de darles, es decir, que practiquen la caridad para con 
los enemigos de una manera perfecta; y por eso, con todo derecho podia un 
evangelista restringir esas palabras al caso especial de que estaba tratando el 
Senor y enunciarla de esta manera: Sed misericordiosos, como tambien el 
Padre vuestro es misericordioso entendiendo, naturalmente, por misericordia 
las obras de caridad poco antes mencionadas. En cambio, podia el otro evan¬ 
gelista enunciar las palabras de la manera general con que las enuncia, sin 
perder de vista la aplicacion particular a ese caso concreto del perdon de los 
enemigos. Asi, los dos evangelistas se armonizan, y mientras que en la 
sentencia general de San Mateo podemos ver contenida la aplicacion particular 
a que se refiere San Lucas, en la aplicacion particular de este podemos ver 
como implicita la exhortacion general a imitar la perfeccion divina. La 
diferencia, pues, entre ambos evangelistas no es tan grande como pudiera 
parecer. Sobre todo si se tiene en cuenta que recomendar la caridad perfecta es 
recomendar la vida perfecta, cuya esencia es la caridad, y que la caridad es la 
plenitud de la ley, como decia San Pablo. 

Puede mantenerse la interpretacion que parece mas preferible, y que es 
esta: San Mateo conservo la sentencia en toda su generalidad; San Lucas, que 
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no oyo el Sermon de la Montana, segun explicabamos en otra ocasion, 
restringe el sentido de la sentencia al caso particular de que se trataba. Nosotros 
tenemos mas completamente las palabras de Jesucristo en el evangelista San 
Mateo; en cambio, en el evangelista San Lucas tenemos esas palabras, pero 
solamente en parte, no estan completas como lo estan en el evangelista San 
Mateo. 

Por todas estas razones se ve muy bien que puede mantenerse la sentencia 
en toda su generalidad y que podemos entender, sin restricciones, estas 
palabras de Jesucristo: Sed perfectos, como vuestro Padre que esta en los 
cielos es perfecto. 

Todavia anadiria yo otra razon, y es que, despues de lo que el Senor viene 
predicando, esta sentencia general esta muy en su sitio. Habreis visto que, 
desde que comenzo el Sermon de la Montana, en todas las palabras del Senor 
hemos encontrado una exhortacion a virtudes perfectas y hemos tenido que ir 
separando en las mismas palabras lo que era de consejo y lo que era de 
precepto, porque en todas exhortaba a la perfeccion, sin restricciones. Ahora 
bien, al terminar esta parte del Sermon de la Montana, o sea, la comparacion 
entre la Ley Antigua y la Ley Nueva que hemos venido comentando en las 
ultimas lecciones sacras, parece que, como sintesis de toda la doctrina, como 
compendio de tantas exhortaciones a la perfeccion y hasta como aliento para 
que no nos detengamos en el camino y nos contentemos con virtudes vulgares, 
venia muy bien una sentencia general como esta, que dijera: Animaos a ser 
perfectos, como lo es vuestro Padre celestial; es decir: No andeis distinguiendo 
en mis palabras lo que obliga como un precepto y lo que es solo un consejo, no 
andeis buscando cual virtud es absolutamente indispensable para salvar el alma 
y cual no lo es; poned vuestros ojos en lo mas perfecto, buscadlo siempre, 
amadlo con todo el corazon, porque eso es vivir con plenitud la vida de mi 
Evangelio. 

Mantengamos, pues, la sentencia del evangelista San Mateo en toda su 
generalidad y no restrinjamos nada esas palabras de Jesucristo. Tened en cuenta 
que, aunque en este pasaje se restringieran de algun modo las palabras contra 
todo derecho, todavia esa exhortacion a la perfeccion de la vida cristiana la 
encontrariamos en todo el Nuevo Testamento. De modo que, no porque 
estemos defendiendo una opinion relativa a unas palabras determinadas, la 
conclusion es problematica; es cierto que Nuestro Senor invita a todos a que 
sean perfectos, como el Padre celestial. 

Supuestas todas estas cosas, las palabras que hoy comentamos plantean 
una serie de cuestiones muy importantes y muy delicadas. La primera cuestion 
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seria esta: cuando el Senor habla en el Evangelio de la perfeccion cristiana exi- 
ge toda una serie de sacrificios; por ejemplo, el abandono de la familia, la 
renuncia de los bienes terrenos y, con estos, otros muchos que nos son 
conocidos. Cuando aquel joven pregunto que harla para ser perfecto, el Senor 
le respondio: Vende lo que tienes, dalo a los pobres y slgueme (Mt 19,21). Si el 
Senor senala como camino para ser perfecto esta renuncia de los bienes 
terrenos y lo mismo la renuncia de la propia familia y toda la serie de 
sacrificios que estamos acostumbrados a oir, parece que al invitar a la 
perfeccion nos esta exhortando a que vivamos en esa pobreza y renuncias. ^Es 
posible que el Senor pida a todos los hombres, a todos los cristianos esa serie 
de sacrificios? ^Es posible que el Senor pida a todos esa serie de renuncias 
costosisimas? Si todo eso es camino para la perfeccion, y si nos exhorta a ]a 
perfeccion, parece que nos exhorta a seguir semejante camino; pero, por otra 
parte, ese camino parece imposible: parece excesivo pedir a los hombres sin 
distincion que lo sigan. Si no queremos mantenemos en puras especulaciones, 
sino colocamos en la realidad de la vida, esta dificultad se tiene que sentir, 
porque es una dificultad muy real. 

Creo que la dificultad proviene de una confusion, que a veces se observa 
hasta en personas muy piadosas, entre dos conceptos que parecen muy 
semej antes y son muy diversos: entre lo que se llama estado de perfeccion y lo 
que se llama vida perfecta. No son lo mismo las dos cosas; es muy distinta la 
vida perfecta del estado de perfeccion, tan distinta que se puede llevar vida 
perfecta fuera del estado de perfeccion, e incluso vivir en estado de perfeccion 
sin vida perfecta. La vida perfecta no es otra cosa que la practica de las virtudes 
perfectas; practica que en concreto puede ser diversa, porque no es lo mismo, 
verbigracia, la virtud de la pobreza en un religioso que en un padre de familia; 
pero que, en general, es siempre la misma y a todos es necesaria segun su 
estado para alcanzar la perfeccion. En cambio, el estado de perfeccion no es 
mas que un conjunto de circunstancias, un modo de vida permanente, en el cual 
se hace mas facil, se asegura mas la vida perfecta. Por una serie de renuncias 
muy virtuosas se llega el hombre a colocar en tales circunstancias que 
desaparecen los mayores obstaculos para la perfeccion. Es evidente que el que 
ha renunciado a todos los bienes de la tierra no ha de encontrar en esos bienes 
dificultad para ser perfecto; es evidente que el que ha renunciado a su propia 
voluntad para vivir en obediencia no tendra la dificultad de la voluntad propia 
para ser perfecto. 

Ahora bien, el Senor pide a todos—claro esta que no imponiendo un 
mandamiento, sino exhortando y aconsejando— que aspiren a la vida perfecta; 
es decir, que practiquen las virtudes de una manera perfecta; pero no pide a 
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todos que elijan el estado de perfeccion. Dios pide la vida perfecta al que vive 
en estado de perfeccion y al que vive en otro estado distinto. Para que nos 
entendamos mas concreta y mas claramente: Dios invita a la vida perfecta a 
todos, a los religiosos que vivimos en estado de perfeccion, y a los seglares que 
no viven en ese estado. Asi resulta que de esta invitacion no se siguen las 
dificultades que deciamos al principio, porque cuando el Senor exhorta a la 
vida perfecta, no dice a todos por igual que renuncien a la propia familia, apar- 
tandose de ella, o que renuncien a los propios bienes repartiendolos a los 
pobres, aunque les dice que, sin tener el corazon desprendido de todo ello, no 
pueden aspirar a la perfeccion de la virtud. 

No se si esta idea queda completamente clara; tendria sumo interes en que 
quedara clara y agradeceria que, si no lo esta, alguna vez me lo hicieran notar 
fuera de aqui, para insistir en ella y aclararla del todo. Porque ese equivoco 
creo que esta haciendo dano; nos puede hacer dano por dos caminos: a los que 
estamos en estado de perfeccion, porque podriamos pensar que, por hallamos 
en ese estado, somos mas perfectos que los demas, y eso podria ser falso, pues 
pudiera suceder que estuvieramos en estado de perfeccion, donde tenemos mas 
facilidad y mas medios para alcanzarla, pero por nuestra propia flaqueza 
fueramos mas imperfectos que los otros; y puede hacer dano a los que viven en 
medio del mundo, porque podrian creer que la perfeccion no es para ellos. 

Sin duda, todos hemos oido, y quiza muchas veces, que no se puede ser 
perfecto en el mundo, como si para ser perfecto fuera indispensable entrar en 
religion, Cierto; las almas que aspiren a la perfeccion encontraran mas facilidad 
para santificarse en la vida religiosa, viviran en un ambiente mas favorable; 
pero nadie, ni aun el que esta en el ambiente mas envenenado, puede decir que 
le es imposible la perfeccion y la santidad. Ese desaliento que entra en las al¬ 
mas cuando ven el mal que las rodea, cuando perciben el ambiente de pecado 
en que se mueven, cuando ven la maldad del mundo que las circunda; ese 
desaliento que entra en las almas y que las lleva a plegar las alas y a conten- 
tarse con virtudes ordinarias, es una tentacion, pero no tiene justificacion en el 
Evangelio, porque lo mismo al que vive en ese ambiente envenenado que al 
que vive en el recogimiento del claustro dirige el Senor la sentencia: Sed per¬ 
fectos, como vuestro Padre que esta en los cielos es perfecto. La unica 
diferencia es esta, digamoslo otra vez: que mientras el religioso encuentra en la 
vida religiosa facilidad pata servir a Dios, el que vive en medio del mundo ha 
de ir remando contra corriente y venciendo dificultades; pero eso quiere decir 
que, si el que vive en medio del mundo vence esas dificultades que no tiene el 
religioso, tendra mayor merito que el. La gracia del Senor, que se proporciona a 
las circunstancias en que el hombre se encuentre, no faltara a los religiosos que 

106 



vivan en un ambiente de santificacion, ni faltara a las personas que vivan en 
medio del mundo en un ambiente de pecado. Por consiguiente, no existe la difi- 
cultad que veiamos al principio ni pide el Senor imposibles; y cuando nos dice 
esta sentencia: Sedperfectos, etc., no nos propone una teoria vaga y abstracta, 
sin conexion con la realidad, sino una ensenanza practica acomodada a las cir- 
cunstancias concretas de cada dia y de cada hora. 

La segunda cuestion que suscitan las palabras del Evangelio que estamos 
comentando podria formularse asi: En esas palabras Nuestro Senor habla de 
que seamos perfectos, precisamente como lo es nuestro Padre celestial. Esta 
frase de Jesucristo ha de tener algun atenuante, alguna interpretacion que 
restrinja su sentido; porque, de tomar las palabras como suenan, podriamos 
caer en la tentacion que propuso la serpiente a nuestros primeros padres, de ser 
como Dios. Claro esta que no hemos de entender las palabras en ese sentido, 
porque ya sabemos que eso seria soberbia; las hemos de restringir; pero viene 
en seguida la dificultad, y esta es la verdadera cuestion. ^Como se deben 
restringir? Porque, si se restringen mas de lo justo, mutilamos la palabra de 
Dios, y si no se restringen todo lo que deberian restringirse, podemos caer en 
pecado de soberbia. ^Donde esta precisamente el limite? ^Cual es el sentido 
preciso de esa exhortacion de Jesucristo? Desde luego hay que suponer que, 
cuando se establece una comparacion, puede ser o comparacion de igualdad o 
de semejanza. Aqui no se establece una comparacion de igualdad entre Dios y 
nosotros: seria absurdo solo el pensarlo; se establece una comparacion de 
semejanza; es decir, nuestro modelo, nuestro ideal, la meta de nuestras 
aspiraciones, esta en imitar la santidad de nuestro Padre celestial. Sabiendo que 
jamas nos hemos de acercar siquiera a esa igualdad con Dios—porque entre 
Dios y nosotros siempre habra una distancia inmensa—, por otra parte no 
desconocemos que podemos imitar las perfecciones divinas con la gracia de 
Dios. 

El Senor no precisa mas y se limita a decir de esa manera un poco vaga, 
un poco general, que imitemos al Padre celestial y que seamos perfectos a 
imitacion suya; pero esta misma manera de hablar encierra un misterio. 

^Recordais que en una de las bienaventuranzas el Senor decia: 
Bienaventurados los que han hambre y sed de justicia? (Mt 5,6). ^Recordais 
que esa hambre y esa sed de santidad eran el camino de la propia santificacion? 
Pues esa sentencia es la clave para entender todo el alcance que tiene la que 
ahora comentamos. ^Que quiere decir? Que, mirando a nuestro ideal—que es 
nada menos que el Padre celestial—, vivamos en ese continuo afan, en ese 
continuo deseo, en esa ardiente sed, esa hambre devoradora de imitarle en 
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todas las cosas, de acercamos a El, de vivir una vida que sea reflejo fiel de su 
vida. Y no se puede senalar otro limite, porque en el momento en que el 
hombre senale un llmite se detiene all! y no aspira a mas santidad, y la santidad 
nuestra no tiene llmite: por grande que la supongamos, siempre podemos 
conseguir otra santidad mayor; es decir, que si nosotros pudieramos ver la serie 
de los santos, de tal manera que nos dieramos perfecta cuenta de quien es el 
santo que esta mas cerca de Dios, todavia, sin soberbia ninguna, podriamos 
aspirar, podriamos desear ser mas perfectos que el. 

Luego el sentido preciso de las palabras de Jesucristo es este: que 
vivamos continuamente con esa hambre, con esa sed, con ese deseo vivisimo, 
con esa ansia de ser cada dia mas semejantes a Dios Nuestro Senor. 

Esto es propiamente lo que contienen tales palabras. De aqui se siguen 
varias consecuencias, que para nosotros tienen una importancia suma; pero yo 
no quiero indicar mas que una, y es esta: las almas que en el camino del Senor 
se contentan de si mismas, se dan por satisfechas con lo que tienen y no aspiran 
a mas, estan muy lejos de cumplir este consejo del Senor. Esa situacion sera 
muy a proposito para la propia comodidad, para la propia vanidad y soberbia, 
para muchas cosas humanas, pero es muy poco a j«o. posito, muy contraria a 
las ensenanzas de Jesucristo. Alma satisfecha de si, que se sienta en el camino 
de la virtud como quien ha llegado a su meta; alma que esta saciada, y que no 
siente hambre ni sed de mas virtud, es un alma que no cumple esa palabra del 
Senor y que esta muy lejos de santificarse. Aunque parezca esto una paradoja, 
es muy verdad, y por eso observareis que, a medida que las almas han sido 
santas, han tenido mas anhelo de santificacion, y, en cambio, a medida que las 
almas son mas imperfectas, se encuentran mas satisfechas de si mismas, mas 
contentas con lo que tienen, mas paradas en el punto en que se hallan, Este es 
un error y este es un peligro sobre el cual permitidme que diga una palabra que 
tal vez os parezca un poco dura, pero que creo decir con verdaderas entranas de 
caridad y con verdadero deseo del bien de todos: este es un •error y un peligro 
en que caemos la inmensa mayoria de las personas que nos hemos dispuesto a 
seguir a Dios; este es un peligro en que se cae muy generalmente. 

Se ve que se han abandonado los pecados graves, se ve que se practican 
ciertas devociones, se ve que en alguna ocasion el Senor da ciertas luces y 
ciertas consolaciones celestiales, se ve que se ha alcanzado cierto grado de 
virtud; y, una vez que se ven todas estas cosas, se va amortiguando el temor del 
peligro; y, a medida que se amortigua el temor del peligro, como no hay un 
amor vivisimo en el alma que nos haga sentir esa hambre y sed de Dios, se de¬ 
tiene uno, se sienta en el camino, con mil pretextos naturales y aparentemente 
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sobrenaturales, y ahi se queda el alma. Por eso, siendo tan grande el numero de 
los que siguen la piedad, es tan corto el numero de las almas verdaderamente 
santas. 

jAh!, el mundo canoniza con muchlsima facilidad; el munido, en cuanto 
ve a una persona que tiene cierto ambiente exterior devoto, que practica ciertas 
devociones mas prolijas, que hace ciertos actos de virtud, la canoniza. A1 
mundo le parece heroismo lo que es vulgaridad; pero tengamos entendido que 
el mundo, cuando canoniza, no es infalible. Para canonizar no hay mas que una 
autoridad infalible y todas las demas canonizaciones son peligrosas. Si 
nosotros nos contentaramos con que el mundo nos canonizase, quiza a estas 
horas seriamos todos santos, porque a nadie le ha faltado algun canonizador. 
Tendriamos bastante ya y podriamos reposar. Pero no nos podemos contentar 
con que el mundo nos canonice, porque sabemos que estas canonizaciones, 
como hemos dicho, son falaces y si para algo sirven es para poner en peligro la 
humildad. 

Si no tenemos hambre y sed de santidad cada vez mayor, aunque el 
mundo nos canonice, no nos santificaremos. Podra canonizamos de buena fe, 
pero esa canonizacion no llenara el vacio de nuestras obras. 

Todavia queda una cuestion, de la cual quiza dependa toda la practica de 
lo que estamos diciendo, y os la voy a proponer con sencillez. Es muy hermoso 
repetir la sentencia de Jesucristo en que dice: Sed perfectos, como el Padre 
vuestro que esta en los cielos es perfecto; todavia lo es mas repetirselo a un 
auditorio tan numeroso como el presente; seria tambien hermosisimo que el 
auditorio en masa dijera: Aceptamos esas palabras del Evangelio y vamos 
todos a ser perfectos, como lo es nuestro Padre celestial. Pero iy si todo esto no 
fuera real? Me explicare. Cuando se tocan en la predicacion temas tan 
sublimes, se puede sonar pensando que se acepta lo que se oye. Esos suenos 
hasta hacen bien algunas veces, pues nos sacan de las mezquindades cotidianas 
y nos enardecen, pero tienen el inconveniente no pequeno de que se de uno por 
satisfecho con un lirismo superficial, con una aspiracion mas poetica que 
solida, y se crea que tiene lo que no tiene. Es el inconveniente de todos los 
suenos. El despertar nos vuelve a la verdad y desvanece los mas halagadores 
fantasmas. Si se invita a la perfeccion a un auditorio fervoroso, como el que 
aqui esta congregado, es casi imposible que la mayor parte de los oyentes no 
responda con un si emocionado; pero, si no queremos ser demasiado 
contentadizos, es preciso que nos preguntemos: ese si, ^que valor, que 
consistencia tiene?, y que antes de responder nos examinemos con rigor. 
Ningun rigor sera aqui excesivo. Si solo aspiramos a la perfeccion vagamente y 
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como en globo, desconfiemos de nuestra aspiracion, pues cuando se aspira a la 
perfeccion de veras, se sabe concretar y definir la perfeccion con actos muy 
concretos de abnegacion; si solo aspiramos a la perfeccion de una manera 
platonica —permitidme esta palabra, porque no encuentro otra tan expresiva—, 
volvamos a desconfiar, pues cuando se aspira de veras a la perfeccion es con tal 
eficacia realizadora que al punto se ponen por obra los deseos y se entabla el 
combate } para lograrlos. Si solo aspiramos a la perfeccion fijando de 
antemano, a nuestro capricho, el tipo de santidad que ha de ser el nuestro y, 
como si dijeramos, el figurin que mas nos ilusiona, otra vez volvamos a 
desconfiar, pues las verdaderas aspiraciones solo miran a la fidelidad con que 
hemos de seguir las inspiraciones de la gracia y a las virtudes que hemos de 
ejercitar, dejando todo otro cuidado en las manos de Dios, sin querer que la 
gracia se acomode a nuestros designios, sino acomodandonos a los suyos. 

jCuantas santidades imaginarias se vendrian a tierra si las almas se 
examinaran asi! jY al mismo tiempo, cuantos bienes resultarian! Puestos de 
lleno en la verdad, no nos adormecerian perspectivas seductoras, pero nuestro 
si sera de los que recomendaba el Senor en una de las sentencias que 
comentabamos hace poco. Ni creais que es exagerado lo que decimos. Antes al 
contrario, el paso mas dificil en el camino de la perfeccion es precisamente 
salir de las apariencias buenas para ponerse en el bien; desvanecer las ilusiones 
para ponerse en la verdad. Y ese paso hay que darlo, si no queremos que 
nuestros deseos de perfeccion sean un engafio doloroso. Nos pasaremos la vida 
perorando de la perfeccion evangelica con los acentos mas arrebatados; pero 
cada vez estaremos mas lejos de la perfeccion. 

Obras, obras, decia Santa Teresa a sus hijas, y eso mismo hay que repetir 
a todos los auditorios, y esas obras se sintetizan en la perfecta abnegacion. 

Nos pasamos la vida lamentando los escandalos del mundo que nos 
espantan, anhelando una reforma profunda y universal que nos parece 
indispensable y urgentisima, Hablando de minorias selectas, que sean el nucleo 
de una restauracion cristiana, trazando planes de trascendencia ilimitada para 
volver los hombres a Cristo y para dilatar el reino de Dios en la tierra. ^Que 
proyectos no hemos hecho? que resortes no hemos tocado? Vemos, por otro 
lado, que d mundo esta cada vez mas lejos de Dios en la vida publica y en la 
privada, a pesar de la actividad que desplegamos, y con sincero dolor nos 
decimos: <^Que se podria hacer para remediar tanto mal? ^Por que son tan 
ineficaces nuestros esfuerzos? 

Dejadme que en una ocasion tan propicia como la pre sente apunte 
siquiera una respuesta a estas preguntas angustiosas. La obra mas urgente y 
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mas trascendental —me atrevo a decirlo con franca sinceridad— es la reforma 
de los buenos. Sin esa reforma seguiremos siendo bronce que resuena y 
cimbalo que clamorea. Con esa reforma, los trabajos que se hacen por remediar 
los males del mundo tendran una eficacia incontrastable y —permitidme que lo 
diga— hasta creadora. No es problema de mayorias ni minorias, no es 
problema de masas ni de selecciones; es problema de reforma, y de reforma de 
buenos, como lo ha sido y lo sera siempre. La reforma de buenos preparo 
nuestro Siglo de Oro y la reforma de buenos ha de ser la que salve a este 
mundo nuestro corrompido y apostata. Fruto de esta reforma ha de ser la otra 
reforma, la de los descarriados y los impios. 

La reforma de buenos tiene su orientacion y su programa en las palabras 
del Evangelio que comentamos hoy. Lo demas sera descaminado, o secundario, 
o superficial. Las cuestiones bizantinas de precedencia que tanto acaloran; el 
espiritu contencioso, con sus competencias y rivalidades; las sutilezas de los 
teorizantes; los planes gigantescos de los organizadores; los actos publicos 
espectaculares; la misma cultura especulativa, no atajaran el mal, si es que no 
sirven para adormecernos en laureles artificiales. Los buenos no se reforman 
asi, ni se han reformado nunca, sino llenandose de espiritu evangelico y 
ejercitando las virtudes que llevan a la vida perfecta. Sin esas virtudes, todo lo 
demas perdera eficacia para el bien y podra ser ocasion de muchos males. La 
ciencia hinchara, las organizaciones seran palancas potentes en manos de 
hombres sin espiritu; los concursos, numerosas plataformas de la vanidad, y la 
misma tecnica, escamoteo de Evangelio. 

No hablemos de formacion como los laicos. La formacion para nosotros 
ha de ser formacion evangelica por encima de todo, y tanto mas perfecta sera 
cuanto mas fomente las grandes virtudes fundamentales, como la humildad, el 
desprecio del mundo, la renuncia de los bienes terrenos y el espiritu de 
sacrificio. 

Esa formacion tenemos que promover con mano firme y corazon alentado 
los padres espirituales, y a ella se han de someter sin reserva los fieles. 
Reforma de buenos a todo trance y con la cooperacion de todos. 

No insisto mas, pero dejadme que antes de terminar os recuerde un hecho 
muy triste. Cuando Nuestro Senor predico la sublime doctrina que estamos 
recordando, no encontro almas que la aceptaran como era razon. Le 
aplaudieron en cierto modo al terminar su discurso; pero nadie, ni siquiera los 
recien elegidos apostoles, se dieron del todo a la perfeccion. En aquel momento 
Jesus era voz del que clama en el desierto (lo 1,23), tal y como solemos 
entender estas palabras en nuestro lenguaje familiar. [Que abandono y que 
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amargura debio de sentir su Divino Corazon! jEstar derramando sartas de 
perlas divinas y ver que nadie recoge una pata engarzarla en la propia corona! 

Ahora, cuando ya el Evangelio se ha extendido por el mundo, nos dice las 
mismas palabras a nosotros, que tantas veces hemos prometido seguirle con 
generosidad y fervor. ^Volvera a encontrar el mismo vacio que en la montana 
de Galilea entre la turba superficial que le escuchaba? De nuestra voluntad 
depende, pues la gracia no nos falta. Mirando a nuestro bien, y todavia mas 
mirando a lo que Jesucristo merece, resolvamonos y prometamosles seguir sus 
ensenanzas con todo el corazon, buscar la perfeccion sin descanso y no 
abandonar este camino hasta contentarle a El lo mas que podamos, siendo su 
corona de gloria en el tiempo y en la etemidad. 
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Leccion XII 


La justicia cristiana 


El capitulo 6 del sagrado Evangelio segun San Mateo comienza con un 
verslculo que vamos a comentar hoy y que dice asi: 

Cuidad de no hacer vuestra justicia delante de los hombres para ser 
mirados de ellos; y si no, de seguro no tendreis recompensa cerca de vuestro 
Padre que esta en los cielos (Mt 6,1). 

El sentido de estas palabras, tomadas estrictamente como suenan, no es 
nada dificil; pero en ellas, y debajo de esa facilidad aparente, hay ensenanzas 
algo mas profundas y que son, juntamente con el consejo que aqui da en primer 
termino el Senor, extraordinariamente necesarias. Para abarcar todo lo que de 
una manera o de otra comprenden, haremos primero una breve explicacion de 
las mismas y despues procuraremos analizar su inagotable contenido. 

Explicando literalmente estas palabras, tenemos que observar, ante todo, 
que tienen un acento penetrante de suavidad y benevolencia, y que estan muy 
lejos de aquel otro acento de reprension, de energia, que hemos podido ver en 
todo o en casi todo el capitulo 5 de San Mateo. En segundo termino, debemos 
observar que aquel vuestra justicia es un sinonimo de vuestras obras virtuosas. 

Ha habido en este punto una confusion, que a veces apunta en los 
comentaristas. En el Antiguo Testamento, y en ciertos escritos rabinicos, la 
palabra justicia es sinonima de beneficencia y limosna, y como el Evangelio de 
San Mateo, despues de este versiculo, habla de limosna, algunos llegaron a 
sospechar si el Senor trataba aqui exclusivamente de esa obra de caridad; pero 
advirtiendo que en el Nuevo Testamento la palabra justicia no es jamas un 
sinonimo de la palabra limosna; advirtiendo, por otra parte, que en el Nuevo 
Testamento, y aun en este mismo Sermon de la Montana la palabra justicia es 
sinonima de virtud y santidad, entendieron otros que aqui se hablaba en general 
de las obras virtuosas, y no se hablaba en particular de esa obra de virtud que 
nosotros llamamos limosna. 

La contextura de este capitulo de San Mateo, en su primera parte, es la 
siguiente: El Senor hace una recomendacion general en este primer versiculo, 
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relativa a todas las obras buenas, y luego va haciendo aplicacion particular de 
este principio a la limosna, al ayuno y a la oracion. 

La exhortacion, ademas de esta dificultad insignificante que ofrecen las 
palabras vuestra justicia, presenta otro punto tambien en cierto modo oscuro. 
Nos recomienda el Senor que no hagamos nuestras obras buenas o nuestra 
justicia delante de los hombres para que los hombres nos vean, Separando los 
dos miembros de esta frase y tomando aisladamente el primero, el sentido de 
las palabras de Jesucristo parece en contradiccion con otras palabras que ya 
hemos comentado antes. Aqui se nos recomendaria que no hagamos nuestras 
obras buenas en presencia de los hombres, mientras en otro lugar se nos ha 
recomendado que seamos luz del mundo y que los hombres vean nuestras 
buenas obras para que glorifiquen al Padre celestial. 

Pero esta dificultad que se encuentra cuando se aisla el primer miembro 
de la frase, desaparece cuando la frase se toma como esta en el Evangelio. No 
dice el Senor simplemente que no hagamos nuestras obras buenas en presencia 
de los hombres; esto nos seria imposible, esto seria negarse Jesucristo a Si 
mismo; porque cuando El nos dice que le confesemos delante de los hombres, 
nos recomienda que hagamos nuestras obras buenas en presencia de los demas, 
al menos esa obra buena de confesarle a El con valor cristiano; pero no nos 
dice el Senor, repito, que no hagamos nuestras obras delante de los hombres, 
asi en general, sino que anade: para ser mirados de ellos, y aqui esta la fuerza 
del consejo. Lo que aconseja ahi es que huyamos de hacer metras obras buenas 
en presencia de los hombres con la intencion de que las vean y nos alaben por 
ellas. Es decir, nos recomienda huir de la vanagloria y no buscar la nuestra 
propia cuando practicamos la virtud y servimos a Dios. 

Estas observaciones tan sencillas bastan para entender la primera parte 
del versiculo; la segunda no es tan dificil. 

En ella nos dice el Senor, con un acento muy amoroso, que, si hacemos 
nuestras obras buenas por vanagloria, de seguro no tendreis, dice, recompensa 
cerca de vuestro Padre que esta en los cielos. 

Nos da esta razon de una manera amorosa porque, al llamar a Dios con 
ese nombre: vuestro Padre que esta en los cielos, pone en sus propias palabras 
el mismo acento de ternura que veiamos poco antes y llama a las puertas de 
nuestro corazon filial. Nos dice que no tendremos premio, y esto equivale a 
aseguramos que la vanagloria puede anular nuestras obras buenas. Para que no 
trabajemos en balde, para que nuestras obras buenas no se evaporen como el 
humo, sino que merezcan premio de manos del Padre celestial, es menester que 
huyamos de ese vicio, que parece insignificante, que llamamos nosotros 
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ridiculo, pero que con cierta frecuencia se encuentra en la vida de los mismos 
buenos. Aqul no hay mas que un punto oscuro, que no esta precisamente en la 
letra del Evangelio, sino en la cuestion que la misma letra plantea. 

^Es verdad que la vanagloria anula el merito de nuestras obras buenas? 
Alguna veces habreis oldo decir que, en efecto, el merito de las obras buenas se 
anula por la vanagloria; y, en cambio, otras veces habreis oido decir lo 
contrario. <^Que confusion es esta? El Sefior no habla aqui como podria hablar 
un escolastico, distinguiendo exactamente cada una de las circunstancias del 
acto bueno; habla en general de la ruina que causa la vanagloria. Pero si 
queremos puntualizar tendremos que hacer la siguiente distincion. 

A veces, la vanagloria antecede a la obra buena; otras veces la acompana, 
y otras, por fin, la sigue. Cuando la vanagloria antecede, de tal manera que la 
razon de practicar una obra buena es puramente la vanagloria, entonces es evi- 
dente que la obra buena queda del todo envenenada y, como tal, no merece 
recompensa del Padre celestial. Cuando la vanagloria acompana a nuestras 
obras, se injerta en ellas; la obra buena perdera mas o menos merito, segun que 
en ella se injerte mas o menos profundamente la vanagloria; si llega a invadirla 
toda, le quita todo el merito; si no la invade tanto, solo la anula en parte. Por 
una especie de contradiccion que a veces hay en el alma, y por una 
complejidad del espiritu, subsiste algo de virtud en la obra que practicamos, 
aun en casos en que nos dejamos llevar de vanagloria al hacer el bien. Todo 
esta en la intencion mas o menos pura con que procedamos. 

Cuando la vanagloria viene despues de haber practicado la virtud, es 
decir, cuando habiendo hecho una buena obra por amor de Dios, salta la 
tentacion de vanagloria y caemos en ella, es evidente que con esta caida 
ofendemos a Dios, pero la obra buena anterior puede conservar el merito que 
tuvo al practicarla. 

A esto se reduce el comentario del versiculo que he leido al principio. El 
Sefior dice, en general, que procuremos no hacer nuestras obras buenas con un 
fin de vanagloria, para que no perdamos el premio que a estas obras buenas 
tiene destinado el Padre celestial. Parece que, siendo una cosa tan sencilla estas 
palabras y siendo el comentario tan breve, deberiamos pasar adelante, seguir 
comentando otros versiculos y dar por suficientemente clara la doctrina que 
hemos leido en el primero; y, sin embargo, a mi me ha detenido una 
consideracion. 

Si habeis leido el capitulo 6 de San Mateo, como seguramente lo habreis 
leido, habreis podido observar que el Sefior habla de la vanagloria con una 
extension tal, que no da a ningun otro asunto. Hablo, por ejemplo, de los Man- 
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damientos, y a cada uno le fue dedicando escasos versiculos; pero llega a este 
asunto de la vanagloria, y despues de haber presentado la doctrina general en 
un solo verslculo, comienza a poner ejemplos, multiplica esos ejemplos, y 
habla extensamente de la vanagloria en la oracion, de la vanagloria en la 
limosna, de la vanagloria en el ayuno, y asi llena dieciocho versiculos. Y a mi 
se me ha ocurrido preguntar: ^Por que el Senor, que ha tratado de manera tan 
concisa otras materias dignas, al parecer, de mas amplitud, pues son abier- 
tamente pecados mortales, ha dado una extension tan grande a un pecado que, 
por lo comun, no es mas que un pecado venial, y, por consiguiente, no hace 
tanto dano como los pecados a que anteriormente alude? ^Por que esto? 

Claro esta que se podrian dar muchas razones para explicar esta manera 
de proceder de Cristo Nuestro Senor; pero hay que tener cuidado de no 
contentamos con razones nuestras atribuyendolas a El, sino buscar la razon que 
a El le movio a proceder asi. Me parece que en el caso presente es facil 
hallarla. Ante todo, le debio mover a tratar extensamente de la vanagloria la 
realidad que tenia delante de los ojos. El mismo Evangelio nos lo da a conocer, 
si sabemos leerlo con atencion. La vanagloria, el amor de las alabanzas hu- 
manas, fue una ruina espantosa para los judios. Cuando el ano pasado vimos al 
Senor curando al paralitico de la piscina, oimos de sus labios estas palabras: 
l Como podeis vosotros creer que recibls gloria unos de otros, y la gloria que 
de Dios solo viene no la buscais? (Io 5,44). Era como decirles que el amor 
desordenado a la gloria de los hombres ponia obstaculo invencible a la fe. Por 
eso no creian. La vanagloria les impidio aceptar el Evangelio. Vemos con 
frecuencia a los mismos personajes entregados a la vanagloria en todos los 
actos de su vida: buscando los primeros puestos lo mismo en los banquetes que 
en las sinagogas; usando filacterias que les hagan sobresalir; no apeando jamas 
el tratamiento de rabi, y haciendo las cosas mas santas: oraciones, limosnas y 
ayunos, para que los hombres los vean. Asi en toda su conducta hasta la 
nimiedad y hasta el ridiculo. El temor de perder la gloria de los hombres les 
retraia de la verdad, aun despues de haberla conocido. La envidia, el despecho 
que vemos en los enemigos de Cristo, venia de ahi, de que los eclipsaba 
llevandose El toda la gloria. Recuerden el concilio que celebraron despues de 
la resurreccion de Lazaro y los comentarios que hicieron el Domingo de Ramos 
al ver la gloria del divino Maestro. Todo puede resumirse en esta expresion de 
despecho que nos ha conservado San Juan: Los fariseos se dijeron entre si: 
Veis que nada adelantamos; he aqul, el mundo se fue en pos de el (Io 12,19). 
Sin necesidad de acumular mas testimonios, vemos con toda claridad que la 
vanagloria arraigada en el corazon de aquellos hombres los arruino a ellos, los 
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convirtio en instrumento de la raina de su pueblo y los llevo hasta la apostasla 
y el deicidio. 

Esto nos explica, sin necesidad de mas, por que el Senor quiso detenerse 
tanto al hablar de la vanagloria. Su celo le movia a descubrir y sanar la llaga 
emponzonada de los corazones judios. 

Esta es la primera razon que sin duda movio a Nuestro Senor a hablar tan 
extensamente de la vanagloria, pero no es la unica. En el mismo Sermon del 
Monte encontramos sin esfuerzo otra no menos real y quiza mas profunda. 
Desde luego mas trascendental. Todo ese Sermon se ordena directamente a 
promover la practica de las virtudes, como hemos visto hasta ahora y como 
vamos a seguir viendo. Es un camino seguro y derecho de santificacion. Es 
natural y logico que, al hablar asi y ensenar despacio los caminos de santi¬ 
ficacion, Nuestro Senor sienta la necesidad de condenar la vanagloria con 
insistencia, porque este vicio es como la polilla de las virtudes, que acaba 
quitandoles su lozania y su hermosura. Los que empezaron negandose a si 
mismos para buscar a Dios, acaban no rara vez buscandose a si mismos por los 
caminos de la vanagloria. Los santos padres suelen declamar ardientemente 
contra ella y hacen notar que, mientras otros vicios tienden a multiplicar el mal, 
la vanagloria tiende a destruir nuestros bienes. Trabajosamente vamos tejiendo 
nuestra corona con la practica de las virtudes y la vanagloria tiende a 
marchitarla y deshojarla, para que al fin del combate perdamos nuestra gloria y 
nos encontremos con las manos vacias. Mas no por esto hemos de creer que la 
vanagloria no sea fecunda en todo genero de males. Nos roba el amor de la 
humildad, fomenta la soberbia y asi nos despena en todo genero de pecados, 
como despeno a los judios. Si no siempre nos arrastra a los peores excesos, 
siempre hace mucho mal. Cuando menos, impide que salgamos de nosotros 
mismos, y con esto impide nuestra santificacion. Jesus sembraba santidad en el 
mundo y temia que la vanagloria inutilizara la siembra o arruinara la cosecha. 
La vanagloria perdia a unos hombres que en los dias gloriosos de los Macabeos 
habian sido la admiracion de su pueblo por su amor heroico a la ley y no queria 
el Senor que el caso se repitiera en su Iglesia. Cerraba la puerta al ladron 
cuando mostraba al mundo los tesoros de la santidad. 

Entre los danos que la vanagloria causa no es el menor que destruye la 
colaboracion desinteresada en las obras buenas y asi aminora la fuerza del 
apostolado. Lenguaje es la vanagloria lo mio y lo tuyo, y todos sabemos por 
experiencia el mal que este lenguaje causa en las obras apostolicas. Donde se 
habla de lo mio y de lo tuyo, se pone sordina a lo tuyo con silencios bien 
calculados, con pretericiones intencionadas, con reticencias poco caritativas, 
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con criticas severas, que restan eficacia al trabajo de los demas. iQuisiera el 
Senor que no fuera tan real, como lo es, este esplritu cismatico que tiene su ralz 
en la vanagloria! jDe otro modo prosperarian las obras de celo y abundarian 
sus frutos! como no habla de insistir Nuestro Senor en condenar un vicio 
que tan pemiciosamente se opone a la unidad del reino de Dios y a la mayor 
eficacia del apostolado evangelico? 

Todos los vicios es necesario denunciarlos con insistente perseverancia; 
pero en cierto sentido la vanagloria es el vicio que mas lo necesita, por otras 
dos razones que vais a oir. En primer lugar, la vanagloria es de los vicios que 
mas dificilmente se desarraigan. En el mismo ejercicio de las virtudes se ceba, 
y tanto mas cuanto las virtudes son mas generosas. Ya decia San Agustin que el 
que no conoce la vanagloria mas que por el nombre y de una manera teorica, 
podra creer que es muy facil destruirla; pero los que luchan por vencerla saben 
que es dificilisimo arrancarla del alma. Ejemplos de esto encontramos con 
frecuencia en la vida de los santos. Sin ir mas lejos, San Ignacio de Loyola, 
oyendo un dia a uno de sus hijos que le hablaba de las cosas de su espiritu, y en 
particular de sus tentaciones de la vanagloria, conto humildemente lo que le 
habia acontecido a el: despues de renunciar al mundo, despues de la vida 
penitente de Manresa, no se atrevia a decir a nadie que iba a Jerusalen por 
temor de la vanagloria: todavia le combatia esa tentacion y no podia acabar con 
ella. Y si esto acontece a un alma tan mortificada, tan humilde, tan heroica 
como el alma de San Ignacio, podemos pensar lo que acontecera a otras mas 
debiles e imperfectas. 

Esto en primer termino; pero ademas hay otra razon, mas sutil si quereis, 
pero no menos real. La vanagloria es quiza el vicio que mas puede disimularse. 
Suponed este caso concreto. En nuestros dias se ha convenido en que la 
propaganda clamorosa es un medio de apostolado. Suponed una persona que 
alegando celo apostolico propaga asi sus obras. ^Quien puede distinguir si el 
movil secreto que lleva en el corazon es el puro celo de la divina gloria o el 
amor de las alabanzas y el renombre? No ignoro que quien tenga don de dis- 
cemir espiritus podra llegar a distinguir cual es el movil verdadero, pues mil 
indicios, como la ostentacion y jactancia la ficcion, la excesiva solicitud por 
hablar y por que se bable de sus cosas, la tristeza ante ciertas humillaciones u 
olvidos, delatan al que busca la gloria de los hombres, pero ^cuantos son los 
que tienen ese discemimiento? Y sobre todo, ^quien podra persuadir al 
vanaglorioso de que lo es? Alegara sus obras buenas y con ellas encubrira su 
vanagloria. Pues esto sucede siempre, aunque no se trata del caso concreto de 
la propaganda clamorosa. La vanagloria maniobra siempre como ladron en la 
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sombra de mil equivocos, y por su misma naturaleza se reviste con las galas de 
la virtud. 

Como pastor solicito, cuando conduce sus ovejas a los pastos mas 
saludables, Jesus les avisa del riesgo que entre aquellos pastos podrian correr 
desenmascarando el vicio mas hipocrita de todos los vicios humanos. 

Todas estas consideraciones que venimos haciendo nos ponen delante de 
los ojos los peligros de la vanagloria y, a la vez, el alcance de la sentencia 
evangelica que comentamos; pero no quisiera que nos detuvieramos ahi. A 
fuerza de mirar peligros y consecuencias pemiciosas, si bien se despierta en el 
alma un temor saludable, puede encogerse el corazon. Sobre todo, no son esas 
las consideraciones que mas ayudan a proceder en las sendas del Evangelio con 
el corazon dilatado. Y yo desearia que procedieramos asi, aun en la lucha 
contra la vanagloria. ^Como lo podriamos lograr? Os lo voy a decir en cuanto 
se me alcance. 

Poco antes os he recordado el dialogo que San Ignacio tuvo con uno de 
sus hijos acerca de las tentaciones de vanagloria. Pues en ese dialogo dijo el 
Santo de que arte se valia para vencerla. Lo que a el le dio un resultado mas 
completo fue responder a esas tentaciones ofreciendo de nuevo a gloria divina 
lo que hacia, o sea elevando los ojos del alma en la mayor gloria de Dios. Esta 
doctrina y practica de San Ignacio me parece un eco de la ensenanza y de los 
ejemplos de Nuestro Redentor, que no busco su gloria, sino la de su Padre. Lo 
mejor para combatir la vanagloria es volver el corazon a Dios y buscar su 
gloria olvidando la nuestra. Cuando de nuestra gloria nos olvidamos para bus- 
car la divina, Dios se encarga de coronamos con gloria verdadera. Se cumple 
en nosotros la palabra de Jesucristo: Yo no busco la gloria mla; hay quien la 
buscay juzga (lo 8,50). 

Dejar a Dios el cuidado de nuestra gloria para cuidar de la suya es salir de 
si para vivir en Dios. Sobre el alma que vive asi ya pueden pasar todos los 
olvidos y menosprecios y humillaciones, que no la alteraran. Mas bien la 
abrillantaran, como el agua del torrente abrillanta las mismas penas. El himno a 
la gloria divina que el alma canta sin ruido de palabras en el secreto del 
corazon, y cuyas estrofas llevan entretejidos todos nuestros sentimientos santos 
y puros, llega hasta los ciegos para unirse a los cantos de los angeles, y aunque 
los hombres no lo perciban, en el se goza Dios. Como los vagos rumores de 
una selva en los dias placidos, asi se difunde casi imperceptible por su dulce 
suavidad, pero arrobador, ese canto de cielo en las almas que tienen oidos para 
oirlo, llenandolas de Dios. De ese canto intimo y silencioso salen esos vientos 
arrebatados, que resuenan como un huracan sobre la superficie de la tierra, que 


119 



conocemos con el nombre de gloriosos apostolados. ^Quien sino el que se 
enamora locamente —que quiere decir sabiamente— de la gloria de Dios es el 
que se da por entero a la virtud y a las almas, sin mirar su propio interes, ni su 
fatiga, ni su sacrificio? La gloria de Dios le arrebata como a un San Pablo y 
mira las humillaciones como gloria verdadera, los trabajos como descanso, los 
combates como victorias, las persecuciones como canto de triunfo, la muerte 
como vida, el sacrificio como ganancia, el marcharse de todas las ilusiones 
humanas como laurel inmarcesible. Vivir para la gloria de Dios es plenitud del 
corazon, luz refulgente del alma, fortaleza divina, alegria de la vida, 
fecundidad de campo lleno. Se busca la gloria para el unico que la merece, se 
busca la gloria verdadera y se busca por caminos refulgentes de gloria en pos 
de Jesucristo. 

jAh si supieramos acallar en nuestro corazon todo otro canto, por 
halagador que fuera, para que solo se oyera el canto de la gloria divina, como 
viviriamos mas en el cielo que en la tierra! Pues matar la vanagloria sin dejarla 
aletear un momento en nuestro corazon es todo eso. Esa labor que parece 
menuda casuistica, de combatir la vanagloria significa vivir para la gloria de 
Dios con esta anchura y profundidad. Significa deshacer una de las redes mas 
sutiles que nos aprisionan, para poder volar hasta descansar en Dios. Significa 
poner en nuestra vida un espiritu capaz de renovar la faz de la tierra. 

Quiera el Senor concedemos que vivamos para su mayor gloria en el 
tiempo y en la etemidad. 
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Leccion XIII 


Cuando hicieres iimosna 


El Sagrado Evangelio de San Mateo, en el capltulo 6, verslculos 2, 3 y 4, 
dice asi; 

Por tanto, cuando hicieres Iimosna, no hagas tocar la trompeta delante 
de ti, como hacen los hipocritas en las sinagogas y en las calles para ser 
glorificados de los hombres. De veras os digo, ya se tienen su galardon. Tit, 
al contrario, cuando haces Iimosna, no sepa tu mano izquierda lo que hace 
tu derecha. A fin de que tu Iimosna sea en lo escondido, y el Padre tuyo que 
ve en lo escondido te dara elpago (Mt 6,2-4). 

Recordareis que en la ultima leccion sacra explicabamos el primer 
versiculo de este capltulo, en el cual Nuestro Senor reprende de una manera 
general el vicio de la vanagloria. Despues de haber hablado en general de ese 
vicio, comienza a examinar algunos casos particulares, y el primero de esos 
casos es la obra de misericordia que llamamos Iimosna. 

Se ve, sin necesidad de hacer un analisis muy profundo, que el intento del 
Senor es recomendar que no se haga Iimosna por pura vanidad; pero debajo de 
esta ensenanza, que es, sin duda, la principal, hay otras que es preciso leer entre 
lineas. No es dificil cosa verlas; basta con que observemos, antes de comenzar 
el comentario, que este consejo se dirige a personas que tienen una cierta 
situacion espiritual, y todo lo que encierra esta cierta situacion espiritual esta 
embebido, debe sobrentenderse, debe leerse entre lineas. Si el Senor se hubiera 
encontrado ante una clase de personas que no tuvieran la preparacion espiritual 
a que estamos aludiendo, hubiera empleado otro lenguaje; y por eso, cuando se 
dirigia a otros oyentes, hablo de la Iimosna en terminos y por caminos muy 
distintos de los que acabamos de ver. Pero ^cual es esa situacion espiritual que 
el Senor supone aqui? ^Cuales son esas verdades que estan embebidas en lo 
que e| Senor dice expresamente y que es preciso leer entre lineas? Acertar con 
ellas es acertar con todo el pensamiento de Jesucristo; no acertar con ellas es 
exponemos a sustituir los pensamientos del Senor por nuestros propios 
pensamientos. 


121 


Hay una que desde luego se ve con facilidad y con certeza. Habreis visto 
que el Senor comienza la exhortacion con estas palabras: Cuando hicieres 
limosna, y que mas adelante, en el verslculo tercero, vuelve a decir: Tu, cuando 
haces limosna. No es menester mucha agudeza ni mucho esfuerzo para 
entender que Jesucristo, al hablar aqul del vicio de la vanagloria, que puede 
introducirse en una obra de caridad tan hermosa, supone que todos estan 
dispuestos a hacer limosnas. Hablar de la manera como debe perfeccionarse, 
hablar de las condiciones que ha de tener la limosna para ser agradable a los 
ojos de Dios, supone que la limosna existe, se hace, se estima como una obra 
de misericordia. Pero no es esto solo lo que esta embebido en estas dos frases; 
hay algo mas. 

El Senor, en todo el Sermon de la Montana, esta hablando de las virtudes, 
como ya hemos repetido. No se limita, cuando habla de una virtud, a 
recomendar el grado inferior de la misma, sino que procura exhortar a la 
perfeccion de ella. Y si esto se encuentra en todo el Sermon de la Montana, 
mucho mas lo hemos de encontrar aqui, donde habla con almas que hacen 
oracion, que ayunan, que hacen limosna, es decir: con las que caminan por 
sendas de perfeccion. Y por eso, al decir: Cuando haces limosna, supone que 
no solo se hace la limosna, sino que se aspira a hacerla con generosidad y 
perfeccion. 

Que el Senor supone todas estas cosas no lo decimos arbitrariamente, 
pues de ellas esta lleno el Evangelio. Algunas se encuentran en el con 
expresiones que parece hiperbolicas. Baste recordar como el Senor hace 
depender la sentencia que pronunciara el dia del juicio final de que se hayan 
hecho o no obras de misericordia, en especial de que se haya dado limosna o no 
se haya dado limosna. Hay que suponer, por tanto, que debemos dar limosna 
generosamente; pero, ademas, que nuestra limosna ha de ser cristiana. La 
limosna cristiana se distingue de otra limosna cualquiera en el espiritu que la 
anima; que no es lo mismo a los ojos de Dios dar limosna por caridad cristiana, 
por amor de Dios y amor del projimo tal y como esos amores se recomiendan 
en el Evangelio, que dar limosna por otro movil cualquiera, aunque sea 
naturalmente honesto. 

Nosotros hemos de saber encontrar a Dios en todas las cosas, y hasta en 
ese acto tan sencillo de dar una pequena limosna a nuestro hermano le hemos 
de buscar. La manera de encontrar a Dios ahi es dar la limosna con el espiritu 
que Dios nos pide, o sea, con espiritu cristiano; espiritu cristiano que abarque a 
la vez al que da la limosna y al que la recibe y la limosna misma que se da, 
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porque todo ello ha de estar embebido de ese espiritu para que la limosna 
pueda llamarse, en verdad, evangelica. 

Supuestas todas estas cosas, vamos a acercarnos un poco mas al 
pensamiento que domina en estos versiculos. Nuestro Senor podia haber 
hablado de otros actos de virtud para reprender la vanagloria, porque la 
vanagloria se introduce, mejor dicho, se puede introducir en todas las obras 
buenas; sin embargo, de entre todas las obras buenas el Senor escogio tres, y de 
esas tres, la primera la limosna. No hemos de pensar que esto lo hizo 
arbitrariamente, sino que hay alguna razon para que Nuestro Senor procediera 
asi. 

Investigando esta razon, me ha parecido que podrian senalarse varias: 
primera, que en esas tres obras que el Senor eligio, la limosna, la oracion y el 
ayuno —porque de las tres habla en este capitulo—, esta compendiada toda la 
piedad cristiana. La limosna significa la caridad para con nuestros hermanos; la 
oracion, nuestra union con Dios; el ayuno, la penitencia y purificacion propia, 
y un alma que busca a Dios, ama a su hermano y se purifica por la penitencia, 
tiene todo lo que hace falta a un cristiano, porque en esas cosas esta embebido 
todo lo demas del Evangelio. 

Ademas, vosotros sabeis por propia experiencia como las personas que se 
dedican a servir a Dios, o sea, que siguen las ensenanzas del Senor en el 
Sermon de la Montana, empiezan por ejercitarse en esas tres obras buenas. No 
hay nadie que emprenda ese camino con verdad y no tenga espiritu de 
penitencia, de oracion y de misericordia. Son como tres frutos espontaneos del 
corazon que se resuelve a vivir para la virtud. Esta es otra de las razones por las 
cuales se fija en ellas Jesus al hablar de la vanagloria. Como son las obras 
buenas mas comunes, de ellas se preocupa ante todo para ensenamos a 
practicarlas con intencion pura. 

Pero puso en primer termino la limosna, no porque el amor del projimo 
sea primero que el amor de Dios o que la purificacion propia, sino porque es un 
ejercicio que conviene desde el principio y cuyo frutos facilitan todo lo demas. 

La limosna no es algo tan secundario en la vida cristiana que pueda 
facilmente posponerse. Habra ocasiones en que debera anteponerse a la misma 
oracion. No serian gratas a Dios nuestras oraciones si por hacerlas omitieramos 
el ejercicio de la caridad fratema. A veces las limosnas seran obligatorias y la 
oracion no lo sera. 

Pero sin entretenemos mas en estas consideraciones, que podrian parecer 
aprioristicas y subjetivas, vamos a ver lo que dice el Senor en el texto que 
hemos leido. El texto, como habreis visto, tiene dos partes: una que podriamos 
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llamar negativa, y otra que podriamos llamar positiva. En la primera se dice lo 
que se ha de evitar, y en la segunda, lo que se ha de hacer cuando se da 
limosna. Dice primero el Senor: Cuando hicieres limosna no hagas tocar la 
trompeta delante de ti, como hacen los hipocritas en las sinagogas y en las 
plazas para ser glorificados de los hombres. De veras os digo que ya tienen su 
galardon. 

Los comentadores del Santo Evangelio, cuando llegan a estas palabras, se 
preguntan si en los tiempos de Jesucristo existia la costumbre de tocar la 
trompeta para anunciar las limosnas. Uno de ellos, que en este aspecto tiene la 
maxima autoridad, por conocer los escritos rabinicos como nadie, acaba 
confesando que no ha encontrado ni huellas de tal costumbre. Parece cierto que 
no existia y que el Senor habla aqui metaforicamente. En todo caso, la cuestion 
es mas curiosa que util. 

No es ahi donde esta la clave de las palabras que comen tamos. Mas aun, 
se podria hasta tocar la trompeta santamente para anunciar la limosna, pues no 
esta vinculada la misericordia a que suene o no suene una trompeta. Cuando se 
oye decir que en la Edad Media ciertos monasterios tenian la santa costumbre 
de tocar una campana muy sonora y potente para que todos los peregrinos que 
se encontraran en los contomos la oyeran y supieran que podian acudir al 
monasterio y encontrarian alii refugio y sustento, no puede reprenderse tal 
costumbre como contraria al Evangelio, ni seria reprensible, aunque en vez de 
la campana se hubiera tocado una trompeta, sino debe alabarse como una obra 
hermosisima de caridad; es la obra hermosisima de caridad propia de aquel 
que, cuando los pobres no se le acercan a el, los llama con sus clamores. A los 
peregrinos buscaba el tanido de la campana, como bello mensajero de la 
caridad monastica. 

Todos conocemos el caso de un santo prelado espanol que en nuestros 
dias salio a pedir limosna para los pobres de puerta en puerta, cuyo ejemplo 
resono mas que una trompeta en todos los ambitos de Espana. a quien de 
nosotros se le ha ocurrido jamas ni siquiera mirar con recelo ese ejemplo 
edificantisimo? Aquel pedir de puerta en puerta fue un clamor de padre que 
sirvio para despertar la caridad en muchos corazones. 

Pero vamos a ver con mas precision lo que quiere decir el Senor. Dicen 
que en los tiempos del Evangelio habia en Israel dos maneras de hacer 
limosnas: una manera burocratica y oficial; la otra, privada. Se imponia un 
tributo a los israelita, que servia para la caridad oficial; pero luego se 
practicaba privadamente la limosna. Mas aun, la limosna privada se hacia de 
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dos maneras: o socorriendo personalmente a los pobres o depositando las 
limosnas en los cepillos de las sinagogas para que a su tiempo se repartieran. 

Esta ultima forma tenia un grave peligro: primero, porque la limosna que 
se depositaba en los cepillos solia saberse, y segundo, porque mediante ella se 
podian conseguir distinciones y honores. 

A los que depositaban grandes limosnas en las sinagogas se les concedia 
toda una serie de privilegios. Entonces no existian, naturalmente, nuestras 
grandes cruces; pero existian los puestos de honor en las sinagogas, y habia 
quienes daban una gran limosna para ocupar esos puestos. Sin duda. Nuestro 
Senor, al recomendar que se evitara la vanagloria en la limosna, aludia a este 
desorden. 

Leyendo textos de los rabinos relacionados con esta doctrina, me he 
encontrado con algunos que realmente asombran. ^Podreis creer que los 
mismos escritos de los rabinos contienen muchedumbre de sentencias contra la 
hipocresia y contra la vanagloria? Paginas enteras se podrian repetir aqui, 
tomadas de los libros rabinicos, llenas de anatemas contra la hipocresia. Se dice 
que la hipocresia sepulta al hombre en la gehenna, o sea, en el infiemo; que la 
hipocresia atrae la ira de Dios sobre la tierra; que la hipocresia estorba a los 
hombres hasta para orar, pues no es posible que Dios oiga a los hipocritas. Se 
condena la hipocresia en todas sus formas, lo mismo cuando es adulacion del 
poderoso que cuando se oculta la fe por respetos humanos o cuando trata uno 
de hacerse malo con el malo y libre con el libre para captarse sus simpatias. 

En verdad, causa asombro que hablen asi de la hipocresia hombres que 
eran el tipo clasico de ella; pero el asombro cesa cuando se cae en la cuenta de 
que la mas refinada forma de hipocresia es clamar severamente contra ella para 
encubrir la propia. Declamar contra la hipocresia es facil para todos; todos nos 
gloriamos de no ser hipocritas y nos ofenderiamos de que nos llamaran asi; 
pero practicar la sinceridad cristiana y desterrar de nuestra propia vida toda 
sombra de hipocresia, eso ya es mas dificil. Los doctores judios declamaban 
contra la hipocresia, como declaman contra ella los hipocritas; pero luego en su 
corazon albergaban ese vicio e iban buscando la vanidad, el aplauso de los 
hombres, hasta en obras que parecian exteriormente de misericordia y de 
caridad. 

Cuando se medita un poco en todo esto que acabo de decir, dos 
pensamientos quedan flotando en el alma. El primero es: ^Pcro realmente, a 
nosotros, nos es muy necesario que nos repitan esta sentencia evangelica y nos 
recomienden que no hagamos limosna a son de trompeta? Otro pensamiento 
seria el siguiente: Esta ensenanza de dar limosna secretamente—ensenanza que 
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viene despues y que ya hemos oido—, ^como se compagina con otras 
obligaciones, con otros deberes, con otras verdades que hay en la vida cris- 
tiana? 

Me vais a permitir que os diga lo que se me ocurre acerca del primer 
pensamiento y os ruego que en mis palabras, aunque tal vez tengan acento de 
reprension, veais una manifestacion de caridad. 

Yo quisiera que el Senor pusiese en mis labios toda su caridad divina para 
que estas palabras no fueran amargas, sino dulce estimulo a la caridad y a la 
practica de la misericordia en toda su pureza. 

Yo encuentro que no solo ahora es conveniente recomendar que no se 
hagan limosnas a son de trompetas, sino que es necesario recomendarlo, 
porque, aunque es cierto que ahora nosotros no tocamos materialmente 
trompetas para hacer limosnas, y que con limosnas no compramos el primer 
puesto en la sinagoga —en nuestros templos, por misericordia del Senor, cada 
uno se sienta en el puesto que encuentra—, tambien lo es que la vanagloria 
tiene otras sutiles maneras de introducirse que realmente espantan. Y alia voy 
yo a nombrar algunas de ellas. 

Yo encuentro que una de las maneras principales de fomentar la 
vanagloria en las obras buenas es esta: estar dispuesto a hacer una obra, 
siempre que sea nuestra, que sea mia, que sea personal, y negarse a cooperar en 
las obras que sean de otros. Nadie en el mundo, como no sea una persona muy 
depravada, confiesa que quiere hacer unicamente sus obras personales porque 
asi fomenta su propia gloria, y que se niega a cooperar en obras ajenas porque 
no la fomenta; pero esto que nadie se atreve a confesar puede ser lamentable 
realidad. Tanto mas lo puede ser cuanto que es mas facil encontrar pretextos 
plausibles para encubrirlo. Basta a veces pretextar que cada uno tiene que 
consagrarse a las obras que trae entre manos, porque son las que Dios le ha 
encomendado —cosa que en si misma es verdad—, para poder negar a quienes 
trabaj an junto a nosotros el agua y la sal, hasta las alabanzas y las palabras de 
aliento y simpatia, con silencios e indiferencias desoladoras. 

No siempre los hechos exteriores responden a este espiritu, y podria 
suceder que se hiciera una obra muy personal por otro motivo superior; pero 
nadie podra negar que esta manera de proceder puede tener como razon ultima 
el desordenado de la gloria mundana. Los santos procuraron siempre evitar que 
las obras fueran su propio pedestal; los santos cuidaron siempre de esconderse 
y desaparecer. <^Lo procuran asi quienes no quieren mas que obras personales? 
Por lo menos hay que decir que no siempre lo procuran con tanta decision 
como los santos. 
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Todos estamos lamentandonos a diario de una especie de individualismo 
que lo esta invadiendo todo, y particularmente las obras de misericordia y 
caridad; casi nadie encuentra suficientes las obras ajenas para apoyarias y para 
fomentarlas. En cambio, son muchos los que, apenas tienen posibilidad de 
hacer algun bien, piensan en fundar algo nuevo y suyo. Los demas no aciertan 
nunca; ellos son los que tienen autoridad para juzgar y el estanco de los 
aciertos. 

Otra manera de buscar la vanagloria, tan sutil como la anterior, consiste 
en algo que, si he de hablaros con llaneza, miro siempre con prevencion; es 
cosa en que tal vez muchos no vean ningun mal y tal vez muchos alaben, y a 
mi me parece un serio peligro para las obras de caridad: las estadisticas. Para 
mi las estadisticas son un grave peligro de vanagloria. «^Por que? Cuando las 
estadisticas se llevan por esta razon: primero, porque hay que proceder con 
orden en ministerios de caridad que son complicados; segundo, para ver lo que 
falta, enterarse de lo que se ha hecho y suplir eso que falta, entonces las 
estadisticas no son mas que un medio ingenioso de que se vale la caridad para 
ser cada dia mas perfecta. Pero a veces las estadisticas no son eso; a veces las 
estadisticas son como la trompeta de que habla aqui el Evangelio; se cuenta al 
mundo lo que se hace, amontonando numeros. 

Las estadisticas, digo, para mi son algo que debe mirarse con prevencion 
en las obras buenas, por varias razones: porque es posible amontonar numeros 
y que debajo de esos numeros no haya ni un atomo de espiritu; multiplicar la 
cantidad, pero no multiplicar la calidad; multiplicar lo material y lo extemo, 
pero no multiplicar el espiritu interior que debe tener la obra, y, finalmente, 
porque a veces las estadisticas son muy artificiosas; parecen un balance 
amanado. Si alguna vez sentimos la tentacion de coronamos de gloria humana 
con nuestras buenas obras, ^que camino encontramos mas breve y mas facil 
que la exhibicion de estadisticas? Observareis que los santos que se han 
senalado por sus obras de caridad no solamente no lucian estadisticas, sino que 
a veces no han dejado ni datos para formarlas. Un San Juan de Dios, un San 
Camilo de Lelis, que vivieron heroicamente para el ejercicio de la misericordia, 
mas se preocuparon en buscar a los necesitados, donde estuvieran, que no en 
formar un catalogo que perpetuara sus trabajos. Y no me negareis que esta 
practica del catalogo y de las estadisticas va siendo ya tan ordinaria en el 
pueblo cristiano que quien no presente estadisticas y catalogos corre el riesgo 
de que nadie crea en su apostolado ni nadie le ayude. 

Ocasion habra de insistir en esta idea, pero ahora vamos a otro vicio que 
no es menos sutil, ni menos general, ni menos peligroso. Me refiero a la moda. 
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No os extraneis. Hay obras de caridad que se ponen de moda en cada epoca, y 
no precisamente por razones sobrenaturales. Habreis visto que el mundo juega 
a la caridad y para sus juegos suele escoger una obra determinada; esa obra va 
cambiando, como cambia la moda, pero siempre hay como un juguete 
caritativo que esta de moda en el mundo. Yo no quiero aqui poner nombre a ese 
juguete, ni aludir a nada en particular, porque entonces me expondria a faltar a 
la caridad que estoy predicando; pero que existen esos juguetes todos lo sabeis. 
Hay limosnas que el mundo —subrayad bien esta palabra, el mundo, no el 
espiritu de Dios— encuentra muy modemas, muy actuales, muy de estos 
tiempos, y hay otras que el mundo encuentra anticuadas. Una manera de tocar 
la trompeta es seguir esa moda mundana. ^Por que? Pues porque el mundo 
aplaude a quien sigue ese camino, como da de lado a quien ordena sus 
limosnas segun el espiritu de Dios. No olvidemos que el mundo y el Evangelio 
forman una antitesis irreductible. El mundo exhibe sus juguetes de moda, 
brindando con su gloria enganosa y fugaz a quien los compre, y a veces los 
cristianos se dejan atraer por el espejuelo de las alabanzas prometidas, como 
avecillas ligeras e incautas, y tienen para halagar al mundo generosidades que 
no tienen para agradar a Jesucristo socorriendo a sus pobres. Se abren las 
manos hasta con derroche para seguir la caridad de moda, y se cierran 
apretadamente para la caridad evangelica. Pues que, ^es que no se ven a veces 
personas que en las modas caritativas son esplendidas, y, en cambio, con los 
humildes que les rodean y hasta estan a su servicio, son de una tacaneria 
despiadada y ridicula? Esparcen su dinero cuando las monedas, cayendo, van a 
resonar; lo guardan cuando van a caer inadvertidas y en silencio. 

Puestos en este camino, vamos a decirlo todo. Mencionemos, aunque sea 
de paso, un modo de tocar la trompeta que no por estar muy generalizado es 
menos reprensible: las fiestas de caridad. Ademas del contrasentido que es 
arrojar al pobre las migajas que han sobrado de una diversion y sustituir la 
compasion con la diversion, las fiestas de caridad, por su misma naturaleza, 
ponen en movimiento los resonadores mas potentes de la publicidad, hasta 
atronar los oidos, como podria hacerlo la empresa de espectaculos mas vocin- 
glera. ^Quien renuncia a merecerse en esas ondas sonoras tan halagadoras de la 
vanidad? Dicen que, si no se hace asi, no se recoge dinero para hacer el bien; 
pero si esto fuera verdad, habria que confesar, aunque fuera con dolor, que 
somos i menos cristianos de lo que podria sospecharse. [Hasta donde 
habriamos llegado! A que tuvieran mas influencia sobre nuestro corazon las 
mundanidades que la caridad evangelica. Por fortuna, no es asi; eso no es mas 
que uno de tantos sofismas como se inventan para encubrir el mal espiritu, y la 
prueba es que de hecho las obras que van por otro camino mas cristiano son las 
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que viven y perseveran, mientras las que se apoyan en fiestas de caridad suelen 
ser fugaces nubes de verano. 

Lo que nadie podra negar es que las obras de caridad hechas a son de 
trompeta, en vez de edificar, escandalizan, y tanto mas escandalizan cuanto 
mas se les pone la etiqueta postiza de cristianas. 

Pero hemos ido demasiado lejos y estamos divagando, Perdonadme. Me 
he dejado arrastrar por el interes vital del asunto. Y lo peor es que se nos ha 
acabado el tiempo sin terminar la explicacion del texto que leimos al principio. 
Otro dia la terminaremos. Por hoy saquemos al menos como fruto de esta 
leccion sacra hacer un serio examen de conciencia para ver si de algun modo 
hacemos tocar la trompeta delante de nosotros cuando cumplimos con el 
precepto de la limosna. Si encontramos algo de esto, seamos inexorables para 
extirparlo como una profanacion de la caridad. Que nuestro corazon se eleve 
sobre tales materias y nuestra limosna recobre el olor de suavidad que sube 
hasta Dios. Puestos en Dios los ojos, y mas que los ojos el corazon, atesoremos 
tesoros de mammona iniquitatis alii donde ni la polilla les destruye ni los roban 
los ladrones: en el seno de Dios, Padre de las eternas misericordias. 
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Leccion XIV 


Cuando hicieres iimosna 


A1 comentar la leccion sacra anterior leiamos los siguientes versiculos de 
San Mateo: 

Por tanto, cuando hicieres Iimosna, no hagas tocar la trompeta delante 
de ti, como hacen los hipocritas en las sinagogas para ser glorificados de 
los hombres. De veras os digo, ya se tienen su galardon. Tu, al contrario, 
cuando haces Iimosna, no sepa tu izquierda lo que hace tu derecha. A fin de 
que tu Iimosna sea en lo escondido, y el Padre tuyo que ve en lo escondido te 
dara elpago (Mt 6,2-4). 

El domingo pasado era mi proposito explicar estos versiculos, pero un 
vivo deseo de mostrar los peligros de la vanagloria me hizo detenerme 
demasiado en haceros ver como tambien en nuestros dias se puede tocar la 
trompeta cuando se hace Iimosna, y asi avanzamos muy poco en el comentario. 

En los versiculos que nos resta explicar, la primera frase es aquella que 
dice: De veras os digo queya se tienen su galardon. Y a proposito de esta frase 
no se me ocurre otra cosa que preguntar: ^Que galardon es este que tienen los 
hipocritas, una vez que han repartido sus limosnas en las sinagogas y en las 
plazas a son de trompeta? A esta pregunta se pueden dar dos respuestas: la 
primera, afirmativa, mostrando el premio que tienen derecho a percibir esos 
hombres, y la segunda, negativa, mostrando el premio que pier den. El Senor 
parece referirse directamente en la frase aludida a la respuesta positiva, pero 
insinua de un modo manifiesto la otra, o sea la negativa. Decirles ya se tienen 
su galardon equivale a decir que ya no tienen que esperar otro premio. 

Recordemos los premios que estan reservados al que hace bien la Iimosna 
y entenderemos, sin mas comentario, la respuesta que hemos llamado negativa, 
pues esos son precisamente los premios que pierde el que da Iimosna por 
vanidad. 

En la Sagrada Escritura se nos promete que, si no apartamos los ojos del 
pobre, tampoco Dios los apartara de nosotros. Dios nos mirara con 
misericordia si asi miramos al menesteroso. Premio sobrado es este, pues ^que 
mas podemos desear sino que Dios pose su mirada amorosa sobre nosotros? Si 
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Dios nos mira asi, en esa mirada nos dara su amor. ^Que premio hay en el 
mundo que pueda compararse con este? 

Con ser tan grande este premio, no es el unico. De el brotan otros 
muchos. Enumeremos, no como quien encierra en formulas rigidas las riquezas 
de la misericordia divina, sino como quien desea mirarlas mas por menudo 
para agradecerlas mejor. 

Las Sagradas Escrituras, lo mismo las del Antiguo que las del Nuevo 
Testamento, estan llenas de promesas como estas: Dios guardara los bienes del 
hombre limosnero como las pupilas de sus ojos (Ecles 17,18), nos dice el libro 
del Eclesiastico. Crecen los bienes del que da limosna (Prov 11,24), nos ensena 
el libro de los Proverbios. Dios librara en el dla malo a quien se compadece 
del pobre (Ps 40,2), canta un salmo. La limosna vale mas que los tesoros 
acumulados, pues libra de la muerte, limpia los pecados y alcanza 
misericordia y vida eterna (Tob 12,9), dijo el angel Rafael a Tobias. San Pablo, 
en la segunda Epistola a los Corintios, canta las alabanzas de la limosna 
comparandola con la siembra, y escribe: Quien parcamente siembra, 
parcamente asimismo recogera, y quien en bendiciones siembra, en 
bendiciones igualmente cogera; poderoso es Dios para hacer abundar toda la 
gracia para con vosotros, a fin de que teniendo seais abastados para toda obra 
buena, como esta escrito: Derramo, dio a los pobres; la justicia de el 
permanecera eternamente. Y el que suministra simiente al que siembra, 
suministrara asimismo pan para comer y multiplicara la simiente vuestra y 
acrecentara los frutos de vuestra justicia (2 Cor 9,6-11). Asi podriamos recoger 
un sinnumero de testimonies que prometen bienes a quien da limosna y los 
describen con acentos encendidos. Pero hasten los que hemos recordado para 
que veamos como la limosna enriquece con bienes materiales y espirituales, 
temporales y etemos. 

Todos estos bienes los pierde quien profana sus limosnas con el vicio de 
la vanagloria. Se ha satisfecho con el humo de las alabanzas humanas y nada 
tiene que esperar de Dios. 

jMenguada satisfaccion las alabanzas humanas! Aunque sean sinceras y 
aunque se funden en algo real, que no es poco decir, pues bien sabemos adonde 
llegan los errores y la insinceridad humana, ^que son las alabanzas sino un 
poco de humo inconsciente que el viento arrebata y disipa? por esto vale la 
pena derrochar los bienes inmensos que podemos ganar con la limosna? La 
frase del Senor: Ya se tienen su galardon, insinuando el contraste entre los 
verdaderos bienes de la limosna y la ilusion funesta de la vanagloria, nos pone 
delante de los ojos la insensatez y la desgracia del hombre vanidoso, para que 
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conservemos en su pureza evangelica nuestras limosnas, con espiritu de 
caridad y de humildad. 

Declarada casi la sentencia: Ya se tienen su galardon, dejemos esta 
materia, que todavia hemos de encontrar otras veces en el camino que 
recorremos, y prosigamos el comentario. 

En los versiculos siguientes contrapone el Senor lo que debe practicar un 
cristiano a lo que practican los hipocritas que dan limosna a son de trompeta: 
Cuando haces limosna, no sepa tu izquierda lo que hace tu derecha. Estas 
palabras han sido entendidas de dos maneras: los unos las toman como una 
metafora y los otros como una hiperbole. Los que las toman como una 
metafora se han perdido en una red de interpretaciones diversas. Asi, por 
ejemplo, unos dicen que la mano derecha es la recta intencion, y la izquierda, 
el afan de las cosas terrenas. Otros dicen que la mano derecha es el mismo que 
da limosna, y la izquierda, las personas allegadas, Unos dicen que la mano 
derecha son los cristianos caritativos, y la izquierda, los gentiles, que no 
conocen la caridad y viven de puro egoismo. Asi van multiplicando las explica - 
ciones. 

Esta misma diversidad nos da a entender la poca consistencia que tiene 
ese metodo de interpretacion. Mucho mas claro y mas acertado es entender 
estas sentencias divinas como una hiperbole energica y expresiva. Entender 
hiperbolicamente estas palabras equivale a decir que Nuestro Senor no da un 
sentido particular metaforico a la mano derecha y otro a la izquierda, sino que 
las mencionaba para inculcar con una hiperbole lo que ensena. Volvamos a 
recordar una vez mas lo que ya en otras ocasiones hemos dicho: las hiperboles 
tienen una profunda razon de ser. Exageramos en la expresion cuando llevamos 
vehementemente en el alma lo que decimos y queremos grabarlo a fuego en la 
memoria de los demas. Asi hace tambien el Senor. El no era uno de esos 
hombres que tienen terror a la hiperbole y creen que solo se puede hablar con 
palabras muy frias, muy calculadas, muy medidas, como si la vida fuera un 
estudio permanente de matematicas. Eso lo pueden hacer los hombres 
anquilosados en la tecnica, los que creen que asi sientan plaza de doctos, los 
que no tienen corazon; pero Jesucristo Nuestro Senor no lo podia hacer. Las 
hiperboles son lenguaje espontaneo del amor vehemente y Jesus llevaba una 
hoguera en su corazon. Hoguera inextinguible de amor a su Padre, a la verdad, 
al bien, a las almas. Por eso emplea la hiperbole con frecuencia, y 
particularmente ahora en las palabras que comentamos. Para decimos como 
hemos de guardar el secreto de nuestras limosnas, llega a mandamos que la 
izquierda no sepa lo que hace la derecha. Lo llevaba en el corazon, entre 
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llamaradas de amor, y lo grabo a fuego en nuestros corazones. Gracias a la 
hiperbole, esta ensenanza es inolvidable. Ha recorrido el mundo y se ha 
impuesto hasta el punto de que no sabemos repetirla de otra manera. Es 
evidente que si el Senor, prescindiendo de la hiperbole, nos hubiera dicho tan 
solo: oculta tus limosnas, aunque luego hubiera precisado sus palabras como un 
casuista minucioso e irreprochable, no hubiera conseguido imprimir esa verdad 
en las almas con la fuerza y la viveza que tiene envuelta en una hiperbole 
felicisima. Probemos a olvidarla, a ver si podemos. 

Mas no nos contentemos con examinar la forma hiperbolica de la 
sentencia evangelica y veamos su contenido, que es lo que mas importa. 

Aunque espontaneamente la mano izquierda va en ayuda de la derecha, 
contengamos hasta ese movimiento espontaneo cuando de limosna se trata, 
para que una mano no sepa lo que hace la otra. Esto dice el Senor y hay en ello 
un precepto y un consejo, como hemos dicho en otras ocasiones; como 
precepto nos impone que guardemos el secreto de nuestras limosnas hasta 
donde sea preciso para no profanarlas con nuestras vanidades que ofenden a 
Dios; como consejo nos recomienda que, conociendo como conocemos nuestra 
flaqueza y mirando a los peligros de la vanagloria, mientras podamos 
licitamente hacerlo, y aunque de ello no tengamos obligacion, prefiramos hacer 
nuestras limosnas en secreto, de modo que no las conozca sino nuestro Padre 
que esta en los cielos. 

jCon que amor mira Jesus por nuestro bien! Despliega su celo, encarece 
con frases inolvidables, pone su corazon en que no perdamos por flaqueza o 
ignorancia ni la mas pequena particula del bien que con nuestras obras 
podemos alcanzar. Nos ha traido los tesoros de sus infinitas misericordias y nos 
ensena a recibirlos y a llevarlos sin que se nos caiga de la mano ni el grano mas 
insignificante. Si nuestra fidelidad se pareciera al celo delicado de nuestro 
Redentor, jque pronto nos llenariamos de riquezas verdaderas! Quiera El que 
todo lo hagamos por amor, y para conseguirlo, despues de hacemos ver el 
peligro de la vanagloria, diciendonos que nos robara el premio, anade, como 
nuevo motivo para hacer limosna con pura intencion: Tu Padre que ve en lo 
escondido te dara el pago. 

No temamos perder el premio de la limosna haciendola en lo escondido, 
porque es Dios quien tiene que premiamos y Dios ve hasta lo mas oculto. 

Notemos la insistencia con que en estos versiculos habla el Senor de la 
paga y del galardon. Quiere llevamos al amor recordandonos las larguezas 
divinas, mas bien que hablandonos del salario, como se hablaria a un operario 
egoista. Al fin y al cabo, el galardon y paga de Dios es, como decia San 
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Agustin, una nueva misericordia con que El corona sus anteriores 
misericordias. Pero hay todavla en estas palabras algo mas y que mas 
eficazmente lleva al amor de Dios. A1 decirnos que el Padre celestial ve en lo 
escondido, no es que quiera refutar simplemente el error de aquellos que 
pudieran creer que nuestro Padre celestial no conocera nuestras limosnas si no 
las hacemos en publico, porque esto no se le ocurre a ningun cristiano; es algo 
mas hondo y mas delicado. ^Habeis visto como se enlazan los corazones, como 
brota la intimidad, como se unen las almas cuando hay secretos mutuos? 
Cuando dos almas tienen algun secreto comun —sus secretos, como decirnos 
con enfasis—, parece que son mas intimas entre si, que se aman mucho mas, 
que no pueden separarse nunca sin profanar sus dulces recuerdos. Si nosotros 
tenemos secretos con Dios, es decir, algo que sea secreto entre Dios y nosotros, 
nuestra intimidad con El sera mas profunda; nuestro trato con Dios, nuestra 
union con El, mas estrecha. que secreto mejor que guardar para El solo la 
intencion de nuestro corazon y presentarle nuestras buenas obras como una 
confidencia que solo a El hacemos? jComo se sienten felices las almas cuando 
saben guardar sus obras para Dios solo! Es como la felicidad del hijo en un 
trato de intimidad cordial con su padre. 

Se dice de Moises que en el desierto Dios le llamo y le introdujo en la 
nube en que El moraba. Asi hace con nosotros cuando nos dice que guardemos 
secretas nuestras obras buenas, en especial nuestras limosnas; ese secreto es 
una nube que nos oculta a los ojos de los hombres, pero en el seno de esa nube 
esta nuestro Dios. Alii le encontramos y podemos conversar con El como 
Moises. 

Anadase este premio de la limosna a los que anteriormente recordabamos 
y acabara de rendirse nuestro corazon a las exhortaciones del Redentor. Si 
supieramos lo que es encontrar a Dios, esto solo bastaria para que murieramos 
a todas las vanidades de la vida presente. [Que triste es ignorarlo! ^Como 
pueden encontrar algo en la vida los que lo ignoran? jQue vacio tan desolador! 
Por misericordia divina, confio en que ninguno de vosotros lo desconoce. 

Alguna vez hemos aludido a las palabras de San Pablo que dicen asi: 
Muertos estais y vuestra vida esta escondida con Cristo en Dios (Col 3,3). 
Pocas veces podremos recordar estas palabras con mas oportunidad que ahora. 

^Para que nos hemos hecho cristianos? ^Por que nos llamamos con este 
nombre glorioso? Para morir a las vanidades mundanas; y porque hemos 
muerto a ellas, nuestra gloria no son esas vanidades, sino otra gloria 
infinitamente mayor. Muertos, dice San Pablo, y no hubiera podido emplear 
palabra mas expresiva para ensenamos la indiferencia con que hemos de mirar 
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la gloria del mundo. La vanagloria es tan ridicula como las vanidades de un 
cadaver. Cuando San Pablo dice muertos se refiere ante todo a nuestro corazon; 
porque es el corazon el que ha de morir al amor de las alabanzas del mundo. Es 
decir, en nuestro corazon no ha de haber ni un deseo de ellas ni un temor de 
perderlas. Si dejamos vivir en el corazon algo que le impulse al vano amor de 
la gloria, ese algo acabara infiltrandose en nuestras palabras y nuestra vida. 

Para morir asi es preciso luchar. Solo una mortificacion asidua y sincera 
puede arrancar esas raices de vanidad que llevamos en nuestra pobre 
naturaleza. Ya hemos oido de labios de San Agustin lo duro que es el combate 
contra la vanagloria. Cuanto con mas dureza se afronte, mas rapido sera el 
triunfo. 

San Pablo, al hablamos de muerte, nos habla de resurreccion: morimos 
para vivir con Jesucristo en Dios. Nos habla de la vida del alma, de la vida 
sobrenatural y divina. Esa vida merece todos los trabajos, todas las renuncias, 
todas las muertes. Esa es la verdadera vida del cristiano. Para eso muere al 
mundo y a todas las criaturas. No olvidemos que viviremos esa vida divina en 
la misma medida en que moriremos a las vanidades mundanas. Donde este 
nuestro tesoro, alii estara nuestro corazon; y si estimamos las vanidades de la 
vida presente, nuestro corazon quedara prendido en ellas. ^Puede darse tragedia 
comparable con la de perder o aminorar en nosotros la vida divina por la 
miseria de unas alabanzas humanas? 

Como se esconde el tesoro para que no puedan robarlo los ladrones, asi 
hemos de ocultar la virtud a las asechanzas de la vanagloria. Por eso hemos de 
vivir ocultos con Cristo en Dios. iBendita humildad que asi guarda el tesoro de 
nuestro corazon! Dura eres a la naturaleza, pero jcomo atraes las miradas de 
Dios! 

Hermanos mios: contentemonos con que Dios nos mire y no andemos 
buscando el que nos vean los hombres. Las miradas de Dios no danan, sino que 
sanan y vivifican. Que Dios nos mire y se complazca en nosotros. ^Que mas 
podemos desear? Y para eso ocultemonos a los ojos del mundo que ponen en 
peligro la humildad. No olvidemos que el que se ensalza sera humillado y el 
que se humilla sera ensalzado. Despreciemos la gloria del mundo para que nos 
ensalce Dios en el cielo. 

Es verdad que nos ofuscamos, y en vez de volver los ojos hacia dentro, 
para mirar esta vida interior, se nos van hacia fuera y los derramamos en las 
vanidades, fascinados por su brillo falaz; pero hemos de recordar que nuestro 
bien no esta ahi, sino en lo hondo del alma. 
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Cuando vivimos hacia dentro, no por eso somos unos misantropos 
desgraciados; es que nos hemos desenganado a tiempo, y en vez de vivir para 
la fantasmagoria de la vida exterior, buscamos la etema; en vez de hambrear las 
alabanzas de las criaturas, deseamos y esperamos las de Dios. Sabemos por 
dicha nuestra que cuanto mas escondidas esten nuestras obras buenas, para que 
no se malogren, tanto mas firme es la esperanza de que un dia seremos 
glorificados. Quiza ese dia este mas cerca de lo que nosotros pensamos, porque 
a veces Dios Nuestro Senor no espera a glorificamos en el dia del juicio, sino 
que glorifica aun en este mundo. A veces las almas santas andan haciendo 
milagros para ocultarse y Dios las pone patentes a los ojos de todos; mientras 
ellas se sepultan en el curso de la humildad, Dios hace germinar de esa semilla 
flores y frutos de gloria y admiracion. Mas ni siquiera ahi hemos de poner los 
ojos, recreandonos en esas flores y saboreando esos frutos, sino en otra gloria 
mayor que no falta nunca: la gloria de la santidad. Viviendo con Cristo y para 
Cristo se cumpliran en nosotros aquellas otras palabras de San Pablo: Cuando 
Cristo, vida nuestra, se manifestare, entonces vosotros tambien sereis 
manifestados juntamente con El en gloria (Col 3,4). 
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Leccion XV 


Cuando oreis 


El Sagrado Evangelio de San Mateo, en el capltulo 6 verslculos 5 y 6, 
dice de esta manera: 

Y cuando oreis, no habeis de ser como los hipocritas, que gustan de 
orar puestos de pie en las sinagogas y en los cantones de las plazas para ser 
vistos de los hombres. De veras os digo, ya se tienen su galardon. Tu, al 
contrario, cuando orares, entra en tu aposento y, cerrada tu puerta, ora a tu 
Padre en lo escondido, y tu Padre, que ve en lo escondido, te dard el pago 
(Mt 6,5-6). 

Solemos dividir la oracion en publica y privada. Entendemos por oracion 
publica aquella que se hace en nombre de toda la Iglesia. La oracion que hace 
el sacerdote cuando celebra la Santa Misa es una oracion publica, porque en 
nombre de toda la Iglesia pide y en nombre de toda la Iglesia ofrece al Padre 
celestial la Victima sacrosanta. 

Oracion privada es aquella que cada uno hace en su propio nombre. 
Nosotros, sin asumir ni tener la representacion de toda la Iglesia, podemos orar 
por nuestras propias necesidades o por las necesidades de los demas. Cuando 
oramos asi, oramos privadamente, nuestra oracion es oracion privada. 

En el pasaje evangelico que hemos leido no se habla para nada de la 
oracion publica; se habla unicamente de la oracion privada. Lo vamos a ver 
cuando comentemos los consejos que aqui da el Senor; pero antes advirtamos 
que en estas palabras de Jesucristo, como no se trata del culto publico ni de la 
oracion publica, no se condena ni esa oracion ni ese culto. 

Por otros pasajes de las Sagradas Escrituras, tanto del Antiguo como del 
Nuevo Testamento, conocemos que la oracion publica o colectiva no solamente 
no es desagradable a Dios Nuestro Senor, sino que es algo obligatorio, algo 
muy santo y muy divino. Sabemos, por ejemplo, que Dios mismo organizo, 
hasta en sus pormenores mas insigniflcantes, el culto que se le habia de dar en 
el templo de Jerusalen; y es evidente que, al organizar asi el culto publico, lo 
aprobo y no solamente lo aprobo, sino que lo hizo obligatorio para todos los 
judios. Sabemos que en el Cristianismo naciente se solian congregar los 
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cristianos en casas particulares y orar en comun, incluso en los dias que 
pasaron en Jerusalen los discipulos desde la Ascension del Senor hasta la 
venida del Espiritu Santo. Todos los cristianos que vivian en Jerusalen se solian 
congregar en el cenaculo, segun nos refieren los Hechos de los Apostoles, y alii 
oraban todos juntos con Maria, Madre de Jesus. 

Sabemos que Nuestro Senor fundo su Iglesia y que esa Iglesia, desde el 
principio, ha tenido la mision de dar culto publico a Dios. Para eso fue 
instituido el Sacrificio de nuestros altares; para eso fueron ordenadas por los 
Apostoles las reuniones de los creyentes, y por eso la Iglesia ha continuado 
levantando templos y congregando en ellos a los fieles. 

De modo que por otros pasajes del Antiguo y Nuevo Testamento, que son 
innumerables, sabemos que Dios no solamente no prohibe el culto publico, la 
oracion publica, sino que los impone, los manda a todos. 

Un simple discurso nos hubiera llevado a la misma consecuencia, sin 
necesidad de apelar a la Escritura; porque asi como el hombre individualmente 
tiene la obligacion de adorar a Dios y demostrar su dependencia del Creador, 
asi tambien la tienen las colectividades. 

Si queremos interpretar las palabras de Cristo en armonia con lo que El 
mismo ensena en otros pasajes, en armonia con lo que ensenan de consuno la 
fe y la razon, no podemos ver en ellas ni la menor reprension para el culto 
publico que ahora damos en nuestros templos. 

Esto se va a ver muy claro cuando entremos en el comentario y 
advirtamos que el caso de que aqui se trata es un caso muy distinto. No 
pregunta aqui el Senor ni resuelve si se debe dar publicamente culto a Dios o 
tan solo en privado; no si la oracion puede hacerse publicamente en comun o 
si, por el contrario, ha de ser siempre individual. El Senor mira a otra cosa, 
plantea otra cuestion, y a esa cuestion ha de referirse todo lo que El dice en 
estos versiculos. 

Aclarado este punto que podria perturbar el comentario, veamos lo que 
nos dice el texto sagrado. 

Hay en el una serie de alusiones que es preciso recoger y explicar. Entre 
los judios habia senaladas horas fijas para la oracion. Eran las horas de tercia, 
sexta y nona, que corresponden aproximadamente a las nueve de la manana, al 
mediodia y las tres de la tarde. Aunque, como es natural, los lugares mas 
propios para la oracion eran el templo y las sinagogas, se podia orar y se oraba 
en otros sitios, como, por ejemplo, en las terrazas de las casas. Los rabinos 
llegaron en esto, como en las demas cosas, a minuciosidades pueriles; 
verbigracia: a discutir si podia hacerse la oracion sobre un arbol o era preciso 
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estar de pie en el suelo. Tambien se podia orar en las calles y plazas a presencia 
de todos. Lo importante era que la oracion se hiciera con puntualidad, a las 
horas determinadas, donde uno se encontrara. Ademas, la oracion no debia 
interrumpirse por nada. Se contaba como rasgo edificante que a un cierto 
rabino, mientras estaba orando, se le enrosco al cuerpo una serpiente, y el 
continuo imperturbable su oracion. 

Todas esta prescripciones eran para los fariseos una ocasion de buscar, 
como en todas las cosas, las alabanzas de los demas. Con procurar que la hora 
de la oracion les sorprendiera en un sitio muy publico y concurrido, o colocarse 
dentro de las sinagogas en lugar a proposito para atraer las miradas de los 
demas, hacian gala de su devocion y eran tenidos por espirituales. En parte, de 
ahi provenia la fama de que gozaban ante el pueblo. 

No creamos que la oracion a que nos referimos era una oracion 
disimulada y secreta. Era todo lo contrario: una oracion espectacular. Habia de 
hacerse con el manto cuadrado de la oracion, de cuyos angulos pendian las que 
llama fimbrias el Evangelio, y con las filacterias en la frente y en el brazo. 
Unas pequenas cajitas que encerraban palabras de la Biblia sujetas a la frente y 
el brazo derecho por largas correas, se llamaban asi. Si a esta indumentaria 
anadimos la solemnidad de la postura y de los gestos, comprenderemos por que 
hemos llamado espectacular a semejante oracion. 

Cierto que proceder asi era una puerilidad ridicula, pero de estas 
puerilidades esta lleno el fariseismo. 

Se ve en seguida que Nuestro Senor alude a este modo de orar en las 
palabras que nos toca comentar hoy. Si aquellos hombres hubieran tenido su 
corazon en Dios siempre y en todas partes, como a nosotros se nos recomienda, 
no les hubiera reprendido el divino Maestro, sino que mas bien les hubiera 
alabado. Conservar siempre la presencia de Dios, lanzar frecuentemente 
encendidas jaculatorias del fondo del alma, buscar con el corazon a Dios en 
todas las cosas, es ejercicio de amor divino que santifica y que atrae las 
bendiciones del Padre celestial. 

Adviertase que el Senor no reprende el que se ore en las sinagogas o en la 
plaza publica por el simple hecho de que se ore en ese lugar. ^Como iba a 
reprender que se orase en las sinagogas, que eran casas de oracion, adonde El 
mismo solia concurrir los sabados? Lo que reprendia es que se orara en las 
sinagogas y en las plazas para ser vistos de los hombres; es decir, que se orara 
en esos lugares por pura vanagloria. Esto es lo malo. Cuando se hace por fines 
puros y de un modo irreprensible, es evidente que la oracion es santa, lo mismo 
en publico que en privado. Almas hay que oran siempre, no solo en las 
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sinagogas, que al fin y al cabo eran edificios sagrados, sino hasta en medio del 
trafago del mundo, conservando su corazon unido a Dios y viviendo para El, y 
( 'c6mo habia el Senor de prohibirles que oraran asi? 

Una vez mas: no es esto lo que reprende el Senor, lo que reprende es que 
eso se haga con designios de vanidad. 

El Senor vuelve a repetir aqui las severas palabras que dijo a los que 
hacian limosna buscando alabanzas humanas: Ya se tienen su galardon; lo cual, 
como deciamos, significa que esas alabanzas seran el unico galardon del que 
ora por vanidad. Todo otro premio lo perderan. 

La oracion es fuente de bienes inm ensos. Con la oracion nos unimos a 
Dios, con la oracion conseguimos las luces de lo alto, con la oracion logramos 
fortaleza para practicar la virtud, con la oracion ejercitamos el celo y piedad 
para con nuestros hermanos; la oracion, en fin, nos pone en la mano todos los 
bienes que legitimamente puede el corazon desear. Todo eso se evapora cuando 
la oracion no es mas que pura vanidad; porque un acto de vanidad, ^como va a 
unimos a Dios? Buscando las alabanzas de los hombres, ^como vamos a 
encontrar a Dios? ^Como vamos a recibir luz del cielo cuando cegamos 
nuestros ojos con ese humo de las humanas alabanzas? ^Como vamos a lograr 
el bien de nuestros hermanos cuando lo que buscamos es la satisfaccion 
egoista, pueril y ridicula de andar en la boca de los hombres? ^Como va a ser 
nuestra oracion lluvia benefica sobre el mundo cuando solo suben de nuestras 
almas miasmas de vanisima satisfaccion y engreimiento que envenenan el 
espiritu? La oracion de estos hombres que el Senor llama hipocritas es 
completamente inutil, y por eso dice el Senor que ya se tienen su galardon. En 
vez de la eficacia fecunda de la oracion buena, tenian una esterilidad desolada 
y desoladora. 

Acontece a la oracion hecha en esas circunstancias lo que a toda obra 
buena que esta apolillada por la vanagloria. Pierde su vida. Para que un dia los 
cristianos, y entonces los que estaban escuchando el Sermon de la Montana, no 
cay eran en una puerilidad tan ridicula y perniciosa el Senor aconsejo a todos 
que cuando quieran orar—y adviertase otra vez que el Senor con esta frase 
supone que todos oran—entren en su aposento, cierren la puerta y alii en lo 
escondido oren a su Padre celestial; porque el Padre celestial, que ve en lo 
escondido, oira y premiara esta su oracion. Tal es el consejo que nos da 
Jesucristo. 

Tengamos en cuenta, al comentar estas palabras, cuya trascendencia 
espero que vamos a ver al final de la leccion sacra, que tampoco aqui se trata 
de la materialidad de entrarse en su aposento y cerrar la puerta para orar. Es 
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una frase llena de viveza que el Senor usa para aconsejamos que hagamos lo 
contrario de los fariseos y oremos con humilde recogimiento. Los que en la 
conversacion ordinaria censuran estos modos de hablar deberian mas bien 
aprenderlos. La conversacion sencilla y leal no es una discusion de rabinos, 
llena de cautelas, de las cautelas propias de la mala fe y de los entendimientos 
torcidos. Las palabras divinas han de leerse con el espiritu que fueron escritas, 
y ese espiritu era todo menos rabinico. ^Pensais que, por el simple hecho de 
entrar en nuestro aposento y cerrar detras de nosotros la puerta de J vamos a 
hacer una oracion fervorosa? Seria cosa de recordar aqui aquella anecdota 
graciosisima de los autores antiguos que un gran expositor del Sermon de la 
Montana ha insertado en su comentario. El emperador Domiciano tenia la 
costumbre de encerrarse varias horas en su aposento, como para pensar 
tranquila y seriamente en los asuntos del Imperio, y cuentan que pasaba esas 
horas en la ridiculisima ocupacion de cazar las moscas del aposento; y solian 
decir que el emperador estaba tan solo que no habia con el ni una mosca. 

Cabe esto; cabe encerrarse mucho, y luego no tratar con Dios, porque la 
oracion no es la materialidad de encerrarse; la oracion es algo mas, y ese algo 
mas es lo que recomienda el Senor en el Sermon de la Montana. Cierto que 
todas las almas de oracion han tendido a aislarse materialmente. Cuando en los 
primeros tiempos cristianos algun alma sedienta del trato con Dios se retiraba 
al desierto, lejos de los hombres, era porque aquella soledad favorecia su vida 
de contemplacion. Las ordenes religiosas contemplativas que hay en la santa 
Iglesia tiende al aislamiento, a estrechar la clausura, lo cual tiene tanta 
importancia para la vida de oracion que Santa Teresa miraba como uno de los 
may ores males que podian caer sobre sus conventos la mala guarda de la clau¬ 
sura; porque ella misma, siendo ya monja, por ahi decay6 en su espiritu y llego 
a abandonar la oracion. Derramandose en conversaciones inutiles de locutorio 
con personas seglares, puso un fuerte obstaculo a la gracia del Senor, y si no lo 
hubiera quitado con la generosidad que lo quito, no hubiera recibido los 
altisimos dones de oracion con que Dios la enriquecio para ella misma y para 
nosotros ni hubiera pasado de ser una monja muy simpatica, pero vacia de 
espiritu. 

Como Santa Teresa, asi todas las almas que tienen vocacion especial para 
la vida de oracion tienden a esconderse, buscan el secreto, hacen materialmente 
eso que el Evangelio dice: entrar en su aposento y cerrar detras de si la puerta 
para que los hombres no perturben su oracion. Y, ademas, esto que hacen las 
almas ansiosas de oracion es muy conforme ron nuestra flaqueza, porque, si 
bien es verdad que podemos orar teoricamente en cualquier parte, y que puede 
Dios comunicamos los mas altos dones de oracion aun en medio de las 
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muchedumbres, tambien es verdad que somos muy fragiles, que nuestra 
imaginacion es muy volandera, que nuestro corazon se va facilmente a las 
cosas que le rodean, y nos conviene aislamos con todo el recogimiento que 
podamos. Si aun recogidos tenemos que luchar tanto con la loca de la casa y la 
volubilidad del corazon, ^que sucedera si no nos recogemos? Tal puede ser 
nuestra flaqueza, que en algunos casos sea Indispensable orar en el aposento a 
puerta cerrada. Por lo menos sera muy conveniente. 

Lo otro, pensar que hemos llegado a un dominio tal de las criaturas, a tal 
superioridad sobre cuanto nos rodea que podemos ponernos a orar en cualquier 
parte, en cualesquiera circunstancias, de cualquier modo, y que alii vamos a 
encontrar la comunicacion con Dios, es no conocerse; eso es de muy pocos. 
Hay algunas almas que saben encontrar a Dios asi —que por cierto son las que 
mas aman el recogimiento—, pero esto no es lo ordinario; lo ordinario es que 
el que se entrega al trato con las criaturas y se derrama en cosas exteriores 
sienta disiparsele el alma, pierda el habito y gusto de la oracion y halle cada 
vez mas dificil el trato con Dios. 

Parece que nos vamos apartando de lo principal, porque lo que aqui mas 
desea inculcar Jesucristo Nuestro Senor es que huyamos de la vanagloria de la 
oracion; pero, en realidad, no es asi, porque precisamente nos recomienda el 
recogimiento para que evitemos la vanagloria. La oracion tiene que estar 
ungida de santa humildad, porque sin humildad no agrada a Dios; antes le 
ofende. Sin humildad, es la oracion del fariseo que subio al templo y decia 
delante del Senor: Gracias te doy de que no soy como los demas hombres, 
rapaces, inicuos, adulteros... Ayuno dos veces por semana, doy diezmo de todo 
cuanto poseo (Le 18,11 y 12), y asi otras cosas que sabeis, no menos altaneras, 
que desagradaban al Senor. Si la oracion es humilde, aunque saiga de los labios 
del ultimo publicano, del hombre mas hundido en el cieno de los pecados, 
penetra los cielos, porque le da alas la humildad. 

Pero junto con esta humildad se recomienda el mayor recogimiento 
posible. ^Que es la oracion? ^Es acaso ponernos en contacto con las criaturas, 
dejamos absorber por ellas, desahogar con ellas nuestro corazon? es, por el 
contrario, un buscar a Dios para tratar con El y desahogar con El los 
sentimientos de nuestra alma, vertiendola toda entera en su presencia? 

Mas aun: a Dios no se le busca en la disipacion exterior, sino en el secreto 
del corazon. 

Dios mora en el hombre, y cuando el hombre penetra en el templo interior 
de su propio corazon, ahi encuentra a Dios. Y ^como penetrar en ese templo de 
su corazon? Por el recogimiento exterior e interior, aislandose de las criaturas y 
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evitando las divagaciones interiores. Oracion sin recogimiento no es oracion. 
Aunque esteis en el templo mas devoto, y aunque os halleis entre las 
muchedumbres mas fervorosas, si andais distraidos, si vuestros pensamientos 
estan vagando, si vuestros ojos estan apacentandose y entreteniendose en todo, 
en una palabra, si no teneis recogimiento, ^que oracion sera la vuestra? 

A1 oir comentar estos dos versiculos del Evangelio como lo venimos 
haciendo, es muy posible se os haya ocurrido un pensamiento que tambien se 
me ocurrio a mi cuando los estudiaba y se me ocurre ahora mientras los estoy 
comentando. ^Vale la pena emplear toda una leccion sacra en comentar dos 
versiculos de contenido —digamoslo asi— tan menudo, tan restringido, que 
quiza sirve tan solo para el escaso numero de jlimas que mas se dedican a la 
oracion y aun a esas no les ensena mas que algo secundario en la vida de la 
oracion? ^No hubiera sido mejor englobar estos dos versiculos en lo siguiente y 
buscar alguna otra ensenanza que sirviera para todos, que fuera mas necesaria, 
que entrase mas en la vida ordinaria de los cristianos? Esta pregunta esta muy 
en su punto; pero tiene una respuesta tan oportuna como la misma pregunta, y 
en breve palabras es esta. 

Dos cosas tiene que hacer el predicador en el pulpito: convertir a los 
pecadores, atraer a Dios a los que estan lejos, hacer que los que viven en el 
vicio lo abominen y amen la virtud, y, al mismo tiempo, procurar que las almas 
ya convertidas, ya amigas de la virtud, ya buenas, se perfeccionen, se 
purifiquen, se acrisolen, se hagan cada dia mas agradables los ojos de Dios. La 
primera mision es hermosa; pero la segunda lo es mas todavia. La primera es 
hermosa porque, cierto, nadie negara que es hermosisimo hacer que un alma 
apartada de Dios, adormecida en sus pecados, despierte, busque a Dios y 
vuelva a la vida de la gracia. Es tan hermoso como revivir la incomparable 
parabola del hijo prodigo. Pero repito que es mucho mas hermoso cuando de un 
alma buena se hace un santo. Por grande que sea la conversion de un pecador, 
es mucho mas grande la formacion de un santo, porque la obra, en si misma, es 
mas perfecta y acabada y porque al formar un santo se prepara el instrumento 
que ha de convertir muchos pecadores. No hay santo —pensad en el mas 
desconocido, en el mas oculto, en el mas ignorado— que no haya llevado tras 
si al cielo una legion de almas con su oracion, con su sacrificio y tal vez con su 
apostolado. 

El santo es siempre buen olor de Cristo, que insensiblemente se esparce 
por el mundo, penetra los corazones y los transforma. 

«^De quienes se compone este auditorio que me esta escuchando? 
Generalmente de personas buenas, de personas que odian los pecados y quieren 
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servir a Dios. no creeis que mi principal obligacion ha de ser insistir con 
esas personas buenas para que no se detengan en medio del camino, para que 
no amortigiien ni mutilen sus obras buenas, para que no dejen apolillarse sus 
actos de virtud, su limosna y su oracion —que de esto venimos hablando— por 
el vicio de la vanagloria, sino que los hagan con perfeccion, para ir creciendo 
en santidad? Volvamos a recordar lo que deciamos no ha mucho sobre la 
reforma de los buenos, y alii vereis por que insisto en las verdades que estais 
oyendo. 

Formar almas de oracion es uno de los mejores servicios que podemos 
prestar a la santa Iglesia. Cuando el protestantismo invadia a Europa, 
sembrandola de espantosas ruinas espirituales, se encerraba Santa Teresa con 
sus hijas en los palomarcitos de la Virgen para entregarse a vida de oracion, 
persuadida de que asi hacia por la Iglesia lo mas que podia. Cuando en el cielo 
veamos lo que la Iglesia debe a las almas de oracion —esto no puede recogerse 
en las estadisticas de moda— vamos a quedar atonitos. como formaremos 
las almas de oracion si no es acrisolandolas como el oro, hasta que no quede en 
ellas ni la escoria mas insigniflcante? A eso tienden las ensenanzas que estais 
oyendo, a quitar de nuestro corazon, cuando lo levantamos a Dios en la 
oracion, todo lo que sea desagradable a los ojos divinos o, lo que es igual, a 
que cuando oremos demos a Dios nuestro corazon, aunque sea flbra a fibra, 
hasta que por entero le pertenezca. 

La verdadera fuente del fervor cristiano esta ahi y quiera el Senor que en 
ocasiones no lo olvidemos. Tiempos como los nuestros, en que resuena 
incesantemente por todos los ambitos del mundo la palabra accion, bueno es 
que oigan las ensenanzas del divino Maestro acerca de la oracion, sin que se 
pierda ni una jota, ni una tilde, no sea que la oracion quede olvidada y la accion 
sea mas clamorosa que eflcaz. 

Mai sintoma seria que no tuvieramos amor a las verdades que nos 
ensenan el camino seguro de la perfecta oracion. 

He querido exhortaros a la oracion humilde, recogida, como Jesus la 
ensena en los versiculos que leiamos al principio, para que sepais encontrar a 
Dios en filial intimidad, pues con otra oracion no podreis encontrarlo, y me 
persuado de que procuraros esa intimidad divina es poneros en el camino de la 
santidad. No descuidemos nuestra vida de oracion, no sea que nos acontezca lo 
que a los Apostoles en el tiempo de la prueba. Demonos a la oracion, como 
ellos en visperas de Pentecostes, para que el espiritu del Senor llene nuestras 
almas y nos haga vivir para la gloria de Jesucristo en esta vida de combate que 
llevamos aqui, en la tierra, y luego en la vida triunfal de la gloria. 
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Leccion XVI 


Cuando oreis... 


El capltulo 6 de San Mateo, que venlamos comentando, dice asi en los 
versiculos 7 y 8: 

Y cuando oreis, no parleis neciamente, como los gentiles, porque 
piensan que por el mucho hablar suyo han de ser escuchados. Por tanto, no 
os asemejeis a ellos; que vuestro Padre sabe lo que habeis menester antes de 
pedlrselo vosotros. 

Con los pasajes del Santo Evangelio se podria formar un tratado perfecto 
de oracion. Todas las cosas relativas a ellas van apareciendo poco a poco en 
labios de Jesucristo. En la leccion sacra precedente tuvimos ocasion de ver 
como recomendaba el recogimiento y la recta intencion al orar, y en las 
palabras que acabo de leer se nos manda no multiplicar las expresiones vana y 
neciamente. Esta es una ensenanza que, si se mira a lo que expresamente dice y 
tacitamente sugiere, debe figurar entre las mas importantes. Vamos a exponerla, 
precisando, ante todo, el sentido de las palabras y respondiendo luego a ciertas 
cuestiones que suscitan. 

La palabra original que en nuestra version castellana se traduce por 
parlar neciamente es singular; se encuentra por primera vez en este pasaje del 
Evangelio, sin que ni antes en los escritos griegos que conservamos ni luego en 
todo el Nuevo Testamento vuelva a repetirse. Por analogia con otras palabras 
griegas que conocemos, se deduce con toda certidumbre que su sentido es el 
que le da nuestro traductor castellano; pero hemos de entender las palabras del 
traductor con una cierta mitigacion. Lo que aqui aconseja el Senor no es solo 
que no se pronuncien necedades en la oracion, sino mas propiamente que no se 
hable en vano en la oracion. Hablar de cosas inutiles, hablar vanamente, eso 
que en nuestro lenguaje familiar llamamos hablar por hablar, es lo que aqui 
prohibe el Senor. 

Despues de haber aconsejado que no se hable vanamente en la oracion, 
dando la razon de su consejo, anade que no hemos de imitar a los gentiles, los 
cuales piensan que por el mucho hablar suyo ser an escuchados. Se comprende 
sin el menor esfuerzo que alude a una costumbre pagana bastante conocida. 
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Los paganos, ajenos al verdadero espiritu de oracion, atribuian fuerza 
especial a la repeticion literal, supersticiosa, de ciertas formulas consagradas 
por el uso. Concebian la oracion como una serie de formulas protocolarias. 
Como tenian una idea pobrisima de la divinidad —sus dioses eran irritables y 
puntillosos— pensaban que si no repetian con todos sus pormenores, sin mudar 
una tilde, esas formulas protocolarias, la oracion era inutil y hasta peligrosa, 
porque suscitaba la colera de los dioses. Ademas creian que para inclinar en su 
favor la voluntad de los falsos dioses era preciso multiplicar esas formulas, 
pues asi se multiplicaba la eficacia de ellas. No les importaba que las formulas 
fueran vacias, supersticiones y redundantes, pues lo que importaba era, como 
decian, fatigar a los dioses con aquella hueca verborrea. 

Este modo de ver no era exclusivamente pagano. Los judios, que 
conocian a Dios, que sabian mas de la verdadera piedad, debieron alguna vez 
resentirse de este defecto, pues se sabe, verbigracia, de un rabino que fue 
reprendido porque amplificaba sin medida las formulas de oracion, como si 
esta amplificacion hubiera de dar a sus peticiones mas eficacia. En la medio 
pagana Galilea, el peligro debia ser mayor. 

El mismo pueblo cristiano no esta exento de este peligro, pues aunque es 
verdad que se le repite mil veces que no esta la fuerza de la oracion en las 
palabras, sino en el espiritu, todavia puede suceder que de mas importancia a 
multiplicar las formulas de oracion o a repetir puntualmente una de ellas que a 
poner en la oracion toda el alma, todo el espiritu, todo el corazon. 

A este modo de orar se refiere el Senor. Condena la palabreria inutil, las 
formulas supersticiosas y vacias, la pesadez de los que ponen la fuerza de la 
oracion mas en la cantidad que en el espiritu de la misma. El cristiano no debe 
orar asi. Asi oran los paganos. 

Pasa luego adelante el divino Maestro y hace ver que 1 A gentiles tenian 
una falsa idea de la divinidad, como antes hemos dicho, y de ahi proviene el 
que sus oraciones sean muy palabreras. Insinua que los paganos creian 
necesario enterar a sus dioses de las propias necesidades, como si los dioses las 
ignoraran o fueran tardos en entenderlas. Para enterarles de la situacion en que 
se encontraban sus devotos, creian necesario desplegar todas las galas de una 
inutil palabreria. 

Los cristianos, en cambio, conocen a Dios en verdad y, conociendole, 
saben que no cabe ignorancia en El. Sus divinos ojos lo ven todo por oculto 
que este a los ojos de los hombres. Vuestro Padre sabe lo que habeis menester 
antes de pedirselo vosotros, dice Jesus, y en estas palabras, al mismo tiempo 
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que afirma la omnisciencia divina, insinua que Dios nos mira con ojos 
patemales. 

Este es el alcance de las palabras de Jesucristo que nos toca hoy 
comentar. Como veis, no es dificil precisarlo. Pero, aunque de facil 
interpretacion, esas palabras suscitan ciertas cuestiones en las cuales me parece 
seria oportuno detenernos. 

La primera cuestion es esta; si, como el Senor dice, el Padre celestial 
conoce nuestras necesidades, aun antes de que nosotros las expongamos, y si, 
por otra parte, sabemos que Dios nos mira con amor paternal, ^para que sirve la 
oracion? ^Cual es su utilidad? ^No parece que es algo superfluo en la vida 
cristiana? 

La segunda cuestion podria ponerse asi. «^Que pensar de las oraciones 
largas? ^Estan o no en consonancia con las palabras de Jesucristo? ^Es que el 
Senor reprende aqui a los que oran largamente o hay en su reprension algun 
sentido que pueda componerse con las oraciones dilatadas? 

Aun se puede hacer otra pregunta. Supuesto que se han resuelto las dos 
cuestiones anteriores de una manera satisfactoria, todavia desearia uno saber 
con algo mas de exactitud que entiende Jesus por hablar vanamente en la ora¬ 
cion, pues no es tan facil precisar donde empieza la vana palabreria y donde 
termina la abundancia desbordante del fervor. 

Estas tres cuestiones tienen un interes mas practico que especulativo. 
Darles una solucion especulativa es facil; pero resolverlas practicamente, es 
decir, responder a ellas con la realidad de nuestra conducta en la oracion, ya no 
lo es tanto. Por eso conviene tratarlas para que lleguemos a vivirlas como Dios 
quiere. Asi es como las palabras que comentamos tendran vida en nosotros. 

Vamos a irlas declarando con el orden y precision que nos sea posible. Si 
Dios, deciamos, sabe nuestra necesidad, aun antes de que nosotros la 
expongamos, y si, por otra parte, nos ama con amor de padre, ^para que sirve la 
oracion? 

«^No es algo superfluo e inutil? De una manera general, se 

puede, en pocas palabras, responder: la oracion no es necesaria para que 
Dios se entere de nuestra propia necesidad; pero lo que Dios no necesita, lo 
necesitamos nosotros. La oracion no es necesaria para Dios, pero es necesaria 
para el hombre que ora. 

Santo Tomas de Aquino enumera con exactitud las razones que tiene el 
hombre para orar, y por ellas se ve la utilidad y necesidad de la oracion. 
Muchos santos y doctores de la Iglesia han desarrollado el mismo tema. 
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Nosotros contentemonos con apuntar esas razones para no divagar demasiado. 
No prescindo de ellas, porque pueden avivar nuestro amor a la oracion. 

Cuando el hombre ora, de alguna manera se eleva sobre las cosas terrenas 
a las celestiales; la oracion es, en primer termino, levantar el corazon a Dios. 
Vivir asi, aunque solo sea unos momentos, con el corazon apartado de las cosas 
terrenas y elevado a las celestiales, ya es bien preciosisimo para el hombre. 
Aunque no hubiera otro, la oracion estaria justificada. 

Cuando oramos no necesitamos enterar a Dios de las propias necesidades, 
como si Dios las ignorara; pero necesitamos decimoslas a nosotros. El hombre, 
cuando tiende la mano para pedir a Dios algun favor, ve con mas viveza su 
propia necesidad. En la oracion se nos abren los ojos para conocer toda nuestra 
miseria. Aunque esto sea humillante y amargo, es saludable y necesario, pues 
asi es como el alma se ve obligada a buscar su propio remedio, con sinceridad 
y decision. 

La oracion conforta el corazon y lo consuela. Hablar con nuestro Padre 
celestial, derramando el corazon en su presencia, con fe y confianza, ^como no 
ha de consolamos y confortamos? Ahi es donde se desvanecen nuestros 
temores, se acrecen nuestras esperanzas, se dilata nuestra alma, se santifican 
nuestras alegrias y se mitigan nuestras penas. ^Quien se atrevera a decir que 
todo esto es inutil? ^Quien no dira mas bien que es crueldad privar de ello al 
hombre, apartandole de la oracion? 

Las razones anteriores adquieren nueva fuerza si recordamos que la 
providencia sapientisima de Dios ha vinculado a la oracion gracias 
innumerables, como hemos de ir viendo hasta con profusion insistente en el 
Santo Evangelio, y que abandonando la oracion nos privamos de esas gracias 
tan necesarias a nuestra flaqueza. 

Hay ademas en ciertas almas hambre y sed de trato con Dios, lo que 
equivale a decir de oracion. Esa hambre y sed de oracion podra ser un misterio 
incomprensible para los filosofos sin fe y para las almas tibias o endurecidas, 
mas no por eso es menos real. Esa hambre y sed la pone en las almas el mismo 
Dios y no precisamente para condenarlas al suplicio de Tantalo, sino para que 
la sacien conversando filialmente con El. 

Aun prescindiendo de nuestra propia necesidad o utilidad, la oracion no 
es inutil, pues la pide la caridad. No estamos solos en medio de la creacion, y 
nuestra oracion puede valer por todo un apostolado. El alma de oracion es ya 
por si misma un foco de renovacion espiritual para los demas. Se desprende de 
ella un no se que, un perfume de edificacion que nos conmueve, que estremece 
invisiblemente los corazones y alumbra las almas. Pero, ademas de esto, atrae 

149 



las bendiciones de Dios sobre el mundo con sus amorosas suplicas. La 
conocida metafora de la nube que se levanta para caer luego en forma de lluvia 
fecundante es exactisima. Ascendit oratio et descendit Dei miseratio. Sube a 
Dios la oracion y por ella desciende la lluvia de las divinas misericordias sobre 
todas las almas. 

Pero levantemos un poco mas los pensamientos y, prescindiendo de las 
criaturas, miremos a Dios, Aunque Dios no tenga necesidad de nosotros, ^no 
tiene derecho a nuestra adoracion, y a nuestras alabanzas, y a nuestra gratitud, 
y a nuestro amor? Tender la mano hacia Dios para impetrar sus dones es 
hermosa oracion, pero no es la unica oracion. Ademas de ella hay otra que se 
dirige tan solo a la glorificacion de Dios. Mas aun, toda oracion deberia 
comenzar por aqui, como veremos pronto. Y no es inutil el cumplimiento de 
tan sagrados deberes, como son la gratitud de Dios y la glorificacion de Dios. 
En las grandes visiones del Apocalipsis aparecen angeles y ancianos entregados 
a estas tareas dulcisimas. No ha de ser inutil en la tierra imitar la gloria de los 
cielos. Todo, nuestras miserias, las aspiraciones de nuestro corazon, las 
necesidades de nuestros hermanos, la gloria de Dios, nos exige la oracion. 

No insistimos mas en la primera cuestion, que ya hubo de tratar Origenes 
en su tiempo. A nosotros no nos es tan necesaria y mas bien la he tocado para 
que, recordando los bienes que tenemos en la oracion, seamos mas diligentes 
en hacerla. Pasemos a la segunda cuestion, que a veces es confusa hasta para 
las personas piadosas. 

^Que debemos pensar de las oraciones largas, a la luz de las palabras 
evangelicas que comentamos? Esta cuestion se puede plantear de dos modos: 
Primero: ^Que oracion es mejor, la oracion larga o la corta? Segundo: Ahora, 
en las circunstancias actuales del pueblos cristiano, ^que es mas conveniente, 
acortar o alargar la vida de oracion? ^Se ora mas o se ora menos de lo que se 
debe? 

La primera pregunta plantea la cuestion de una manera teorica, abstracta; 
la segunda lo plantea de una manera practica, concreta. De una manera 
abstracta y teorica, el problema se resuelve con suma facilidad. La cuestion 
relativa a las oraciones largas o a las oraciones cortas no se ha de resolver 
cronometricamente; puede ser desagradable a Dios una oracion corta y una 
oracion larga. Jesucristo nos da ejemplo de ambas. En una ocasion pronuncio 
delante de todos una oracion brevisima, que comenzaba con estas palabras: Te 
alabo, oh Padre, Sehor del cielo y de la tierra, porque escondiste estas cosas 
de los sabios y prudentes y las revelaste a los infantes (Mt 11,25). Y en otras 
ocasiones sabemos que pasaba la noche orando. Los evangelistas nos cuentan 
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que en el Huerto, cuanto mas crecian sus amarguras, tan to mas prolijamente 
oraba. 

San Agustin nos resuelve la cuestion con su habitual precision y 
profundidad, diciendo que en la oracion no hay que atender tanto al tiempo que 
se emplea en ella cuanto ad diuturnitatem affectus, es decir, cuanto a lo que 
dura el santo afecto con que se ora. Mientras la oracion proceda de ese afecto 
santo, por mucho que dure no sera demasiado larga. 

Desde el principio tuve cuidado de precisar las palabras de Jesucristo y 
habreis visto que de ellas no pueden sacarse argumentos contra las oraciones 
largas. Habla el Senor de la locuacidad vana, que es tanto mas molesta cuanto 
mas dilatada; pero no habla directamente de que se ore poco o* mucho tiempo. 
^Quien va a impedir a un alma necesitada que insista en su oracion hasta que 
Dios la remedie? ^Quien va a poner plazos a la Providencia divina? ^Ni como 
va a ser molesto a los oidos de Dios que perseveremos en nuestras suplicas 
humildes? ^No nos dice el Evangelio que hemos de importunar a Dios como 
aquel amigo importuno que a media noche fue a pedir unos panes para el 
huesped que habia llegado a su casa? ^No nos dice que hemos de ser como 
aquella viuda que importunaba al juez hasta arrancarle una sentencia 
favorable? Pues, si esto nos dice, es porque el Senor se complace en que 
permanezcamos llamando a la puerta de su misericordia. Y, si en vez de esta 
oracion, se tratara de otra, de conversar amorosamente con Dios o cantar sus 
alabanzas, ^cuando podria tacharse de excesiva? 

No es, pues, cuestion de cronometro, sino de espiritu y de fervor. Veis, 
por tanto, como la cuestion de las oraciones largas o cortas es facil de resolver 
en teoria, en su aspecto doctrinal. Pero tiene, segun deciamos, otro aspecto 
concreto y practico. No es posible discurrir acerca de ella sin que venga al 
pensamiento la pregunta: ^Cual es en el momento presente la vida de oracion 
entre los cristianos? ^Se ora excesivamente o se ora poco? <^Hay que 
recomendar desde la catedra sagrada que se ore menos o que se ore mas? Y la 
cuestion propuesta asi es de plena actualidad, sin la menor sombra de duda. 
^Quien puede evadirla cuando se comentan las ensenanzas del Senor que 
estamos comentando? Pensamos en los fariseos Ion gas orationes orantes, 
como el Senor les llama en otra pagina evangelica, y nos decimos casi ins- 
tintivamente: ^Es este un peligro actual de la Iglesia? 

Sin pretender, ni mucho menos, desarrollar esta cuestion en toda su 
amplitud, vamos a senalar algunas lineas generales de ella. 

No podemos ni dudar de que hay en la Iglesia muchas almas de oracion. 
Mas aun, tampoco podemos dudar de que hay almas que, con pretexto de 
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oracion, abandonan sus deberes o los hacen como violentamente y sin amor. Y 
todavia mas: es cierto que hay muchas almas que tienen olvidada la oracion. 
Mirando en particular a las almas encontraremos de todo, como de todo se ha 
encontrado y se encontrara siempre en la Iglesia. Pero no es ese el terreno 
donde deseariamos discutir la cuestion. No es ahi adonde vamos. 

Tampoco quisiera repetir ahora lo que dicen los teologos acerca de la vida 
activa y la contemplativa cuando las comparan. Nos basta con aceptar la 
conclusion unanime de que la vida contemplativa es superior a la activa. Si 
hubieramos de discutir este punto, volveriamos al terreno doctrinal, que 
deliberadamente hemos abandonado. 

Lo que deseariamos seria dar una respuesta mas o menos amplia, pero 
categorica, a las preguntas que acabamos de hacer. El Senor quiera poner en 
mis palabras luz y acierto. 

Con todas las reservas necesarias, con todas las salvedades de rigor y con 
la modestia que requiere lo que es una apreciacion personal, me atrevere a 
deciros que, por ciertos indicios y senales que salen a la superficie, creo que 
actualmente el mayor peligro esta en estimar menos de lo justo y en darse 
menos de lo debido a la oracion. Esta creo que es la tendencia de nuestro 
tiempo, tan pemiciosa como se deja entender. No es que se formule en tesis 
precisas; no es tampoco que tenga manifestaciones doctrinales claras y ter- 
minantes; pero esta en el ambiente, y poniendo atencion se percibe con 
bastante seguridad. Os voy a indicar algunas observaciones particulares y 
espero que vosotros mismos lo vereis. 

No fue en la Edad Media, sino en nuestros dias, cuando el Sumo Pontifice 
tuvo que condenar los errores del americanismo, y es sabido que esos errores se 
caracterizaban por exagerar la accion hasta tal punto que menospreciaban al¬ 
gunas virtudes por considerarlas demasiado pasivas. Nuestro tiempo acoge con 
ardor todo lo que es accion, y, en cambio, no tiene ese entusiasmo para las 
instituciones consagradas a la vida contemplativa. Sin decirlo, da la sensacion 
de mirarla como algo anacronico. Si habeis intervenido en obras de uno y otro 
caracter, lo habreis comprobado como yo. En la formacion de nuestras 
juventudes se oyen sin cesar las palabras «tecnica», «propaganda», «cultura», 
«accion». ^Se oye tanto la palabra «oracion»? Vosotros mismos lo podeis 
apreciar. Invitad a los jovenes a obras donde prepondere la oracion. Vereis con 
que frialdad las reciben los mismos que se dan con ardor a obras exteriores. 
Mas aun, vosotros mismos sabeis como ha habido casos en que se ha hecho 
consistir la fuente del fervor —que siempre se ha puesto en la oracion y las 
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virtudes— en la cultura religiosa. La oration queda, con frecuencia, demasiado 
en la sombra, mientras otras cosas se pregonan sin cesar. 

Haced todas las salvedades necesarias. Ya sabemos que no todos son 
llamados a vida contemplativa, que la action apostolica es muy necesaria y 
otras verdades como estas. Pero, con todo, el resultado final, si atentamente 
observais la situation actual de los cristianos, sera que hay una cierta 
hipertrofia de la accion a expensas de la conveniente vida de oracion. Y de aqui 
deducireis que no son tiempos para restringir la vida de oracion o amortiguarla, 
sino para recomendarla y fomentarla. El pecado de nuestro tiempo es que ora 
poco, que no aprecia bastante la oration. 

No me atrevo a descender mas a otras particularidades por temor de que 
parezcan alusiones impertinentes y poco caritativas. 

Ni me detengo a enumerar los males que de aqui se siguen. Me contento 
con haber dado respuesta a la segunda cuestion que propusimos. 

Para no dejar mutilado el asunto, dejadme que anada unas palabras acerca 
de la ultima cuestion que planteamos. Deciamos que seria util senalar el limite 
donde termina la abundancia del fervor y donde empieza la vana palabreria en 
nuestras oraciones. ^Lo podemos senalar? Si, hasta cierto punto. Old como. 

Las almas saben por experiencia que en ocasiones es lo mejor enmudecer 
en la presencia divina. Entonces toda palabreria nuestra sera excesiva. Pero no 
olviden que este es uno de los puntos mas delicados que hay en la vida de ora¬ 
cion y que no debemos resolvernoslo por nosotros mismos. Aqui ha de 
intervenir el director espiritual, que ademas necesitara para resolverlo no poca 
doctrina y discrecion. Fuera de ese caso, lo mejor es mirar al propio corazon 
para ver si hablamos vanamente cuando oramos. Preguntemonos por que 
hablamos cuando hablamos con Dios, y la respuesta sincera a ese porque 
trazara con toda precision los deseados linderos. El habla misteriosa de 
aquellos que tenian en Corinto el don de lenguas, no era un hablar vano, porque 
venia del espiritu de Dios; en cambio, podra serlo una corta plegaria dicha con 
los labios y no con el corazon. Segun la doctrina de San Agustin que 
recordabamos poco antes, el corazon es el que sella nuestras palabras en la 
oration poniendo en unas la marca de la vana locuacidad y en otras las del 
espiritu evangelico. 

Volvemos a encontrar aqui la doctrina de siempre. No es hacia afuera 
adonde hay que mirar, sino hacia dentro, hacia el corazon. Ese es el principio 
fundamental que debe regir la vida del cristiano cuando ora y cuando trabaja. A 
la luz de este principio fundamental hemos de resolver todo lo que toca a 
nuestra santificacion. 
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Dadme un alma que busque sinceramente a Dios y esa alma orara como 
Jesus ensena en las palabras que estamos comentando. Vereis con que sencillez 
y suavidad resuelve practicamente, desenreda la rnarana de cavilaciones que 
han dado lugar a las reflexiones que habeis oido. Por eso, lo que importa para 
orar santamente es preparar el corazon. Lo demas es secundario. Mientras 
nuestro corazon sea esclavo de concupiscencias y apegos desordenados, 
nuestra oracion se resentira de tales desordenes. Es muy superficial el concepto 
que se tiene de la oracion cuando se piensa que podemos Perfeccionarla 
prescindiendo de preparar el corazon. De esa idea superficial proviene el que 
algunos, despues de agotar metodos y artificios, acaben dejando la vida de 
oracion como algo que no es para ellos. Cuando se tiene la idea verdadera y 
profunda, cuando se dispone el corazon para orar, entonces el mismo corazon 
es una oracion viviente, sin ruido de palabras, pues todo lo que hay en el busca 
a Dios, se eleva bacin Dios como incienso sagrado. 

En estos principios hemos de inspirar nuestra vida de oracion si queremos 
que este encajada en el Evangelio. Ahi desea el Senor que oren los suyos. 

Si practicamos esta doctrina, no solo santificaremos las horas que 
dediquemos especialmente a orar, sino que podremos llegar a convertir en 
oracion toda nuestra vida, Cuando callen los labios, hablara el corazon, con sus 
puros afectos, el lenguaje del amor. 

Jesus, que nos ensena este camino, nos de su gracia para recorrerlo, sin 
abandonarlo nunca. El nos conceda que sea oracion toda nuestra vida temporal, 
como esperamos que lo sea nuestra vida etema. 
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Leccion XVII 


El Padrenuestro 


El sagrado Evangelio de San Mateo, en el capltulo 6, desde el verslculo 9 
en adelante, dice asi: 

Vosotros, pues, orareis asi: Padre nuestro que estas en los cielos: 
santificado sea el tu nombre: venga el tu reino: hagase tu voluntad, como en 
el ciclo, asi en la tierra: el pan nuestro cotidiano danosle hoy: y perdonanos 
nuestras deudas, como tambien nosotros perdonamos a nuestros deudores: y 
no nos dejes caer en la tentacion, mas libranos del mal (Mt 6,9-13). 

No hace mucho tiempo que tuvimos ocasion de explicar esta divina 
oracion del Padrenuestro. Por eso, temiendo cansar a los que oyeron aquella 
explicacion, pense que ahora podriamos abreviarla. Mas cuando comence a 
ordenar las ideas, me acontecio lo que en otras ocasiones al pensar en las 
palabras del Evangelio; me iba creciendo la materia entre las manos. Por mi 
propia experiencia comprobaba una vez mas que con toda verdad, sin la menor 
hiperbole, las palabras divinas son abismo insondable a cuyo fondo no 
llegamos nunca. 

Por lo que se refiere al Padrenuestro, vosotros mismos podeis hacer la 
prueba. Vuestra vida pasa por las vicisitudes mas diversas y opuestas. Unas 
veces os abatira la postracion y desanimo; otras os reanimara una rafaga de 
aliento y confianza; en unas ocasiones agostara vuestra alma la tristeza; en 
otras la hara florecer la alegria; tendreis momentos de duda y temor y 
momentos de luz y seguridad, y asi mil vaivenes y contrastes iran tejiendo la 
tela sutil de vuestra vida interior, Pues bien, cuidad de repetir en todas esas 
circunstancias la oracion de Padrenuestro y observareis, sin el menor esfuerzo, 
que en el encontrareis lo que en aquel momento necesitais. Os hablara siempre 
el lenguaje que conviene a vuestra alma, lo encontrais inagotable. Recuerdo 
siempre con edificacion a un religioso fervorosisimo que se pasaba una gran 
parte de la noche en oracion ante el Sagrario. En una conversacion intima y 
fraternal, me atrevi a preguntarle que hacia en aquellas largas horas de oracion, 
y me respondio con sencillez que la materia de su oracion era siempre en el 
Padrenuestro. Todo lo encontraba en el. 
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Este caracter inagotable del Padrenuestro, que se percibe cuantas veces se 
piensa en el con un poco de atencion, me parecio un obstaculo para abreviar el 
comentario. Y, ponderando las ventajas de lo uno y de lo otro, se me ocurrio 
que lo mejor serla ciar a las lecciones sacras que hoy comenzamos el giro que 
vais a oir. No es nuevo, pues poco mas o menos lo hemos venido siguiendo 
hasta ahora, pero en el momento presente vamos a seguirle) todavia con mas 
libertad. Voy a ver si se declararlo en breves palabras. 

Del Padrenuestro, como de las otras palabras de la Escritura, poseemos 
dos series de comentarios: la una docta y la otra piadosa, que a veces andan 
mezcladas entre si. Los comentarios doctos, como son la generalidad de los 
modernos, explican la Sagrada Escritura a la luz de la ciencia. Ponen a 
contribucion la critica, la filologia y la historia y asi van declarando los textos 
sagrados hasta precisar lo mas posible su sentido. A veces anaden las luces de 
la teologia para iluminarlos mas profundamente. 

En cambio, los comentarios piadosos ven la Escritura a otra luz. Cuando 
estan escritos por santos, son muy luminosos. pues las almas puras tienen una 
penetracion singular para entender la palabra de Dios. A veces estos 
comentarios estan hechos por quienes tenian ciencia al mismo tiempo que 
santidad: a veces, por quienes solo tienen esta ultima. Con fe profunda, 
realzada con dones del Espiritu Santo, entienden la palabra de Dios hasta un 
punto que asombra. Buen ejemplo de esto fue San Francisco de Asis. Al leer su 
vida, se queda uno maravillado de la claridad y profundidad con que entendia y 
aplicaba ciertas sentencias de la Escritura. 

Entre los comentarios doctos y los piadosos hay una diferencia muy 
notable, que desearia saber explicar. El efecto que unos y otros producen en el 
alma es de muy diverso orden. Leyendo los comentarios doctos, el alma se 
aquieta a medida que le va descubriendo la verdad divina a la luz de la ciencia. 
Hablo de los comentarios doctos que son ademas ortodoxos. Pero al leer luego 
los comentarios piadosos se encuentra algo mas. Parecen estos comentarios 
como voces mas claras y mas cercanas al alma, y las palabras de la Escritura 
son, a traves de ellos, como mas vivas. Tienen un algo, un no se que de divino, 
que se echa de menos en los comentarios puramente cientificos. Y es muy 
curioso que este no se que se percibe aunque aquellos comentarios tengan 
algunas inexactitudes, y aunque a veces no den con el verdadero sentido literal 
de los textos sagrados. 

Os voy a poner un ejemplo para declararme mejor. Leed uno cualquiera 
de los buenos comentarios cientificos que se han hecho del Padrenuestro. 
Luego, leed, por ejemplo, el comentario que do tan divina plegaria hace Santa 
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Teresa en el Camino de perfection. Comprobareis que la interpretacion de 
Santa Teresa en algun punto no es exacta, y, sin embargo, acabareis pensando 
que el comentario de Santa Teresa es mas el Padrenuestro que el otro 
comentario cientifico. En el primero encontramos algo que no hay en este 
segundo: se siente mas el espiritu del Senor. 

Los Santos Padres han sido maestros en el arte de comentar las Escrituras 
a la vez con ciencia y piedad. Por ejemplo. San Gregorio de Nisa comento asi. 
como maestro insuperable, el Padrenuestro. Y es que a los Santos Padres les 
interesaba la exactitud cientifica de la interpretacion, pero la ponian al servicio 
de la santificacion de las almas. Les abrasaba el celo apostolico mas que el 
amor de la ciencia, y todo lo veian a traves de su celo. Todo el que haya leido 
las homilias de San Crisostomo, si no esta ciego, habra encontrado lo que 
decimos. 

Pues bien, yo desearia, en mi pequenez c ignorancia, seguir la senda de 
estos maestros incomparables al explicaros el Padrenuestro, y tener por norte 
de mis explicaciones el bien de vuestras almas, sin menospreciar un punto los 
trabajos de los hombres cientificos. Desearia iros diciendo acerca del 
Padrenuestro todo lo que me pareciera que puede seros util, convencido de que 
no llegare ni de lejos a imitar a los Santos Padres, pero, al mismo tiempo, de 
que procurare vuestro bien. No encontrareis el orden riguroso de un comentario 
cientifico, pero confio en el Senor que encontrareis lo que sacie vuestro 
corazon. 

No os descorazone el oir que, en estos tiempos que se hace de la ciencia 
un idolo, vamos a dejar la ciencia en segundo termino. La pobre luz de la 
ciencia no puede ni compararse con la luz sobrenatural de la fe. Procuramos 
transponer las claridades cientificas para ver si logramos llegar a otras cla- 
ridades mucho mas refulgentes. La ciencia es una aurora; la luz de la fe, en su 
comparacion, es pleno dia, aunque, a su vez, sea aurora, comparada con la luz 
del cielo. Entremos confiados en el tema. 

^Tenemos conciencia clara de lo que significa el Padrenuestro en la vida 
de oracion? Pudiera ser que no. La curiosidad que reina en las almas devotas 
por conocer teorias y sistemas espirituales, y por averiguar algo acerca de los 
caminos mas misteriosos de la oracion, da motivo para sospechar que 
pudieramos alucinamos siguiendo en pos de ideas peregrinas y reconditas, con 
menoscabo de la sencillez divina del Padrenuestro. Quiero decir que atrajera 
mas el deseo de conocer lo peregrino y recondito que el de aprovechamos de 
los tesoros inagotables que el Padrenuestro ensena. Si asi sucediera, es evidente 
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que no tendriamos conciencia clara de lo que es y significa la oracion 
dominical. 

Salvemos esta dificultad, si la hay, declarando lo que el Padrenuestro 
debe ser en nuestra vida de oracion. Yo os lo declararia brevemente hablandoos 
de un recuerdo mio que parece insignificante. Leia en cierta ocasion un libro 
donde estan recogidas todas las reminiscencias evangelicas que se han ido 
encontrando en los descubrimientos literarios de los ultimos tiempos. Recuerdo 
que al lado de los papiros habia una serie de tiestos rotos donde a veces estaban 
escritas de un modo rudimentario maximas evangelicas. No puedo precisarlo, 
pero me parece que entre esos tiestos, llamados pomposamente ostraca para 
darles aire tecnico y cientifico, habia alguno que contenia del todo o en parte el 
Padrenuestro y sugeria la idea de que aquel tiesto fuera el libro de devocion de 
algun monje egipcio. Es impresionante pensar que con el Padrenuestro escrito 
en un tiesto rojo tuviera bastante para su oracion un alma consagrada a Dios. 
Con palpable elocuencia nos dice este hecho el valor que al Padrenuestro daban 
aquellos hombres que espantaron al mundo con su fervor. En el Padrenuestro 
veian la cumbre, la clave, la plenitud de la vida de oracion. 

^Era exagerado mirarlo asi? Si parais un momento vuestra atencion en las 
palabras evangelicas que leimos al principio, direis resueltamente que no. El 
Senor hablo muchas veces de la oracion: unas, para exhortamos a orar; otras, 
para avisamos de las faltas que podemos cometer durante la oracion, y otras, 
por fin, para que tuvieramos confianza cuando orasemos. El momento 
culminante de esas ensenanzas de nuestro divino Maestro fue cuando nos 
enseno el Padrenuestro. Lo enseno en mas de una ocasion y la primera vez fue 
en el Sermon de la Montana. Ahi puede decirse que resumio practicamente 
toda su doctrina de la oracion, y todavia mas: que nos enseno el modo mas 
perfecto de oracion. ^Podemos ni siquiera pensar que nos ensenara, no digo 
una oracion defectuosa, pero ni siquiera una oracion menos perfecta y como 
rudimentaria, que nosotros tuvieramos que completar despues? ^Quien osaria 
retocar siquiera la oracion formulada por el divino Maestro? 

Los santos han corroborado esta doctrina, ora con sus comentarios del 
Padrenuestro, ora con las alabanzas que le tributaron. Lo tenian por la oracion 
mas eficaz. ^Como mejor podremos mover el corazon de nuestro Padre 
celestial que expresando nuestras peticiones con las mismas palabras que nos 
enseno su Hijo unigenito en quien tiene todas sus complacencias? La tenian por 
la mas universal y comprensiva, pues al mismo tiempo es alabanza y suplica y 
comprende todas las necesidades humanas, corporales y espirituales, naturales 
y sobrenaturales, temporales y etemas. San Agustin, comparando el 
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Padrenuestro con los Salmos, con ser estos tan numerosos y tan llenos, veia 
resumida en el Padrenuestro toda la riqueza que contienen. Rezando el 
Padrenuestro se dice a Dios todo lo que decimos en el Salterio. Todavia mas: 
los Santos Padres llamaron al Padrenuestro Breviarium Evangelii, como si 
dijeramos, Evangelio abreviado, para ensenarnos que todo el Evangelio estaba 
condensado en esta divina oracion. ^Se puede decir mas? No olvidemos que 
todo esto 
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lo decian hombres llenos de sabiduria y a la vez de esplritu de Dios. 
Forman el torrente fecundo de la tradicion, norma soberana de interpretacion 
de las Escrituras. 

No es hiperbole, pues, mirar el Padrenuestro como la mas perfecta 
oracion, como centro y apice de la vida de oracion. 

Asi lo ha entendido la Iglesia. Basta recorrer, aunque solo sea muy por 
encima, la historia del Padrenuestro en la liturgia. En el primer libro cristiano 
que poseemos, fuera de las Sagradas Escrituras, diminuto, pero fundamental 
para conocer la primitiva vida de la Iglesia —se llama Didaje — y que debia ser 
mirado como una suerte de catecismo o devocionario, se inculca, como es 
natural, la obligacion de orar y luego, como instruccion cabal, se copia 
simplemente el Padrenuestro. Luego, con su caracteristica concision, anade que 
esta oracion se ha de repetir tres veces al dia. Las primeras generaciones 
cristianas—pues el libro es por lo menos de los primeros anos del siglo n— 
oraban asi. Se habia heredado de la sinagoga la costumbre de orar tres veces al 
dia, en las horas de tercia, sexta y nona, y la Didaje aconseja que las tres veces 
se recite el Padrenuestro. 

No es solo en esta oracion medio liturgica donde aparece el Padrenuestro 
desde el principio, sino que entro en la liturgia propiamente dicha. 

Ahora nosotros no siempre conocemos algunas ceremonias antiguas de la 
Iglesia que han caido en desuso y vienen a revelamos que, en efecto, el 
Padrenuestro ocupaba el punto central en la vida de oracion. 

Cuando existia el catecumenado, es decir, en aquellos tiempos en que se 
bautizaban adultos en gran numero y tenian que ser preparados para su entrada 
en la Iglesia con una catequesis mas o menos amplia, habia un momento en 
que, avanzando la catequesis, tenia lugar lo que llamaban los Padres la traditio 
symboli, la entrega del simbolo: era el momento en que se daba a los neofitos el 
simbolo de la fe— lo que llamamos nosotros el Credo —para completar las 
ensenanzas espirituales que habian recibido. En ese mismo tiempo se entregaba 
el Padrenuestro, como la ultima joya con que tenian que adomar el alma los 
que iban a recibir el bautismo; y dicen los Padres que no se entregaba hasta 
entonces porque la oracion del Padrenuestro era oracion de hijos, y no somos 
hijos de Dios sino por medio del bautismo. Parece como si los no bautizados 
no fueran dignos de rezar esa oracion, y como si cosa tan santa no debiera 
entregarse a las almas hasta el momento de su purificacion. Toda esa impor- 
tancia y solemnidad que daba la Iglesia a la simple ensenanza del Padrenuestro, 
como preparacion al santo bautismo, nos hace ver el aprecio en que lo tenian. 
Pero hay todavia mas. Cuando se celebraban los divinos misterios, siempre se 
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recitaba la oration dominical, y la gran praeba de ello es que en todas las 
liturgias orientales y occidentales lo incluyeron y conservaron entre las 
oraciones de la misa. Varia mas o menos en ella el momento en que el 
Padrenuestro se ha de recitar, pero todos los formularios de la misa lo con- 
tienen. Los fieles veian un intimo enlace entre el Padrenuestro y la liturgia de la 
misa. Esta liturgia, como sabeis, tenia y tiene reminiscencias de la sinagoga en 
la primera parte, mientras que la segunda provenia de la ultima cena. Esta parte 
segunda es la principal. En ella habia siempre como un himno de alabanza y 
accion de gracias dirigido al Padre celestial, que correspondia a lo que ahora 
llamamos prefacio y canon, durante el cual se hacia la Consagracion, y junto a 
ese como himno esta siempre el Padrenuestro. Ya veremos despues con mas 
precision por que y para que. Ahora contentemonos con ver esa oracion en el 
santo sacrificio, centro y corazon de toda la liturgia. El Padrenuestro, que el Eel 
aprendia al entrar en la Iglesia por la puerta sagrada del bautismo, lo volvia a 
encontrar en el acto mas solemne y divino del culto eclesiastico. 

Ni es solo eso: observando de cerca el desarrollo de esa liturgia, vemos 
que, cuando se va formando el oficio eclesiastico —eso que nosotros llamamos 
ahora el breviario—, se va entrelazando con el tan divina oracion, y asi, por 
ejemplo, en los tiempos de San Benito, cuya influencia fue decisiva para la 
formacion del breviario, al final de cada una de las horas habia de repetirse la 
oracion dominical. Ahora, en nuestro tiempo, al rezar el breviario, los 
sacerdotes repetimos continuamente la misma oration. Parece como si la 
Iglesia, cuando va a orar o cuando ensena a orar, no se atreviera a desprenderse 
del Padrenuestro. Iluminada por el Divino Espiritu, vio toda la sublimidad de 
una oracion y le dio la preferencia sobre todas las demas en cuantas ocasiones 
se ha de orar. Unida a su Esposo divino, vio como El estimo el Padrenuestro. 
Mucho valen las recomendaciones particulares de los autores doctos y 
piadosos, pero vale todavia mas esta santa practica de la Iglesia para hacemos 
ver y sentir lo que ha de ser el Padrenuestro para nosotros y todo lo que 
significa, especialmente en nuestra vida de oracion. 

Al hablar asi parece que estoy suponiendo en el auditorio un estado 
espiritual no tan elevado. Si creyera que las personas a quienes me dirijo fueran 
todas de elevada oracion, parece que deberia ensenarles algo mas que a estimar 
el Padrenuestro. Se tiene la idea de que las ensenanzas que acabais de oir son 
tan solo para las almas que empiezan la vida de oracion y no para las que hayan 
hecho otros progresos o alcanzado otras alturas. Como si el Padrenuestro no 
fuera otra cosa que los balbuceos de un alma nina en la oracion y las almas 
adultas necesitaran otro lenguaje. 
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Esta idea, que podria caber en algunas almas, es absolutamente falsa, y 
para daros rapidamente prueba de ello, os dire que, cuando Santa Teresa trato 
de ensenar a sus hijas los caminos mas excelsos de oracion y de descubrirles el 
mundo de comunicaciones divinas, que ella conocia por propia experiencia y es 
la corona de su vida, cuando trato de verter en sus escritos la ensenanza que le 
ha ganado el titulo de doctora mistica y hecho indispensable su lectura en 
punto a oracion, tomo el Padrenuestro como fundamento y, conducida por esas 
palabras de Jesucristo, llego a las inefables intimidades del trato con Dios. Y 
asi tenia que ser. 

Cada palabra del Padrenuestro tiene sublimidades divinas. Tomad una 
cualquiera para vuestras meditaciones y lo vereis. Si Dios os descubre los 
misterios de su amor, por profundos que sean, buscadlos despues en el 
Padrenuestro y los encontrareis. 

jAh! La oracion del Padrenuestro no es solo una oracion de incipientes. 
Sirve para ellos, para que aprendan a deletrear, por decirlo asi, su trato con 
Dios. Es como andadores de nino que sostienen en los primeros pasos de la 
oracion. Pero es mucho mas. Es como alas del alma para subir a alturas que 
parecen inaccesibles a nuestra flaqueza. Se puede comparar con una escala 
misteriosa como la de Jacob, cuyos primeros peldanos estan al alcance de los 
debiles, y los ultimos, por donde suben los fuertes, se pierden en el cielo. 

Todavia me atrevo a decir que, en cierto modo, es oracion mas bien 
propia de santos, pues solo ellos saben sondearla y pueden hablar con Dios ese 
lenguaje sin atenuar un punto el sentido de las palabras. Solo en ellos difunde 
el Padrenuestro toda la sabiduria divina que contiene. 

Otra vez durante el presente curso he vuelto a salirme del comentario del 
texto sagrado. Os ruego que me excuseis, pues mi animo ha sido procurar que 
lo estimeis para que luego lo mediteis con mas afan y lo saboreeis mejor. Si he 
logrado acrecentar en vuestro animo el amor al Padrenuestro, no sera pequeno 
el fruto logrado. 

Asi os librareis de la tentacion de andar buscando la vida de oracion por 
caminos intrincados y de preferir en vuestras oraciones los alambicamientos 
literarios mas bien que la sencillez filial y la sinceridad humilde. Asi os 
decidireis a desenterrar del todo el tesoro escondido bajo las palabras sencillas 
del Senor. 

El proximo domingo emprenderemos el comentario, es decir, entraremos 
de lleno en ese camino de luz, para que de claridad en claridad lleguemos al 
perfecto dia de los santos. 
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Leccion XVIII 


Padre nuestro. Que estas en ios cielos 


En esta leccion sacra no vamos a explicar sino las primeras palabras que 
se leen en el versiculo 9, capitulo 6 del Evangelio de San Mateos, y dicen: 

Vosotros, pues, orareis asi: Padrenuestro que 
estas en los cielos. 

Los comentarios del Padrenuestro suelen comenzar senalando el orden 
perfecto de esta divina oracion, y al explicar la frase que acabamos de leer, 
notan con exactitud como equivale a lo primero que hemos de hacer, segun 
todos los autores espirituales, cuando entramos en la oracion, y que no es otra 
cosa sino actuarnos en la presencia de Dios. Como notaba Santa Teresa, con su 
habitual buen sentido, seria un desatino que fueramos a hablar con Dios sin 
damos cuenta antes de que vamos a hablar con El. Las primeras palabras del 
Padrenuestro levantan nuestro corazon a Dios con afecto filial y con humilde 
reverencia, trayendonos al pensamiento que Dios es nuestro Padre y que reina 
con infmita majestad en los cielos 

Sin detenemos en estas consideraciones, vamos a empezar el comentario 
recordando una doctrina que nos ayude a profundizar mas las palabras leidas. 

La religion implica un conjunto de cosas muy heterogeneas. En la 
religion entra una parte dogmatica, una parte moral y, por ultimo, una parte 
sentimental, Los protestantes, tropezando en las mil dificultades dogmaticas 
que ellos mismos se crearon con sus negaciones, intentaron hace tiempo 
suprimir de la religion todo lo dogmatico. Avanzando por ese camino, llegaron 
a separar como cosas heterogeneas el dogma, la moral y la religion y asi 
llegaron a quedarse solo con el sentimiento. Por eso, cuando quieren decir lo 
que es la religion, se limitan a explicar lo que es el sentimiento religioso. Se 
quedan con una religion mutilada, suprimiendo de ella lo mas noble: el dogma 
y la moral 

Al reaccionar contra tales errores, puede suceder que alguien, si no de una 
manera teorica, al menos de una manera practica, se vaya al extremo contrario. 
La santa preocupacion de sostener los dogmas y los principios morales nos 
engolfan en controversias doctrinales de suma trascendencia, y no es imposible 
que, absorbidos por ellas, dejemos olvidado mas de lo justo el sentimiento 


163 


religioso. El ambiente intelectualista que nos rodea y la seduccion que ejerce la 
palabra «cultura», tan de moda en nuestro tiempo, contribuyen a ello. 

Cierto, es un error reducir la religion a puro sentimiento, pero, cierto 
tambien, es pemicioso matar el sentimiento que la vida religiosa entrana. El 
dogma y la moral son el tronco y las ramas del arbol frondoso de la religion; 
pero el sentimiento es savia que lo hace reverdecer y llenarse de flores. 

Entre todos los sentimientos religiosos ocupa lugar preeminente el que 
designamos con el nombre de piedad. Hasta los mismos racionalistas lo han 
reconocido asi cuando han intentado deformar el cristianismo, reduciendo su 
esencia a la piedad. A1 mismo tiempo que vaciaban a la religion de su divino 
contenido dogmatico y moral reconocian la piedad como sentimiento religioso 
predominante. 

Claro esta que nosotros no podemos hablar de la piedad en el sentido en 
que hablan los protestantes. Nosotros, al explicar el sentimiento de piedad, lo 
apoyamos en solidas bases dogmaticas contenidas en la Revelacion y no lo 
concebimos como un movimiento ciego e indescifrable. Es, como hemos 
insinuado, la floracion de la verdad y la virtud sobrenaturales, floracion 
imbuida de gracias divinas y por ellas vivificada y hermoseada. 

«^Que es, en definitiva, el sentimiento de la piedad? No es facil decirlo en 
pocas palabras. Tropezamos con la dificultad que encontramos siempre para 
expresar los sentimientos. Asi como nos es facil expresar nuestras ideas, 
porque el lenguaje es precisamente expresion de la idea, asi no es siempre muy 
dificil expresar de esa manera precisa y clara los sentimientos del corazon, 
hasta tal punto que en ocasiones no tenemos para expresar el sentimiento otro 
lenguaje que un silencio profundo, con el cual confesamos la impotencia en 
que nos sentimos de verter lo que llevamos en el corazon Contando, pues con 
esa dificultad, para explicar ese sentimiento de la piedad, en cuanto nos sea 
posible, vamos a usar el procedimiento que solemos emplear para hablar de las 
cosas divinas: la analogia. Nosotros tenemos un corazon que sabe amar; amara 
el bien o el mal, amara ordenada o desordenadamente; pero sabe amar. Entre 
los amores que puede sentir nuestro corazon hay uno que llamamos filial El 
amor filial tiene caracteres que lo distinguen de todo otro amor, y ninguno de 
nosotros lo confundiria con el amor de un amigo o con el de un bienhechor. El 
amor de los padres parece que forma en nosotros esfera aparte. Si analizamos 
rodos los elementos de ese amor y las derivaciones que tiene, y luego queremos 
condensar todo ese mundo de sentimientos en una palabra, nos valemos de la 
palabra piedad. Piedad significa de un modo muy condensado el conjunto de 
relaciones sentimentales que hay entre el corazon de un hijo y el corazon de un 
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padre. Sin elevamos sobre las cosas creadas, valiendonos de nuestras propias 
experiencias, llegamos asi a entender la riqueza de contenido encerrada dentro 
de ese termino tan usual. 

Ahora bien, como hay una piedad para con los padres, tambien la hay, y 
con mas razon, para con Dios. La piedad para con Dios no es algo cabalistico y 
como completamente heterogeneo, si se la compara con la piedad que sentimos 
hacia nuestros padres, sino que tiene intimas analogias con ella. Analizando, 
depurando y elevando esas analogias es como llegamos a conocer lo que es la 
piedad para con Dios. Sabemos por la Revelacion que somos hijos de Dios, y 
apoyandonos en esta verdad, transportamos a Dios del modo conveniente, con 
las atenuantes y salvedades necesarias, todo ese conjunto de afectos que hacia 
nuestros padres llevamos en el corazon, y asi, de la piedad humana, nos 
elevamos al conocimiento de la divina. En rigor, la piedad para con Dios es el 
modelo, es el tipo que imita la piedad para con los padres, y esta ultima la 
conocemos mejor y con mas profundidad a la luz de la primera; pero, como 
nuestros conocimientos arrancan de los sentidos, para conocer la piedad divina 
hemos de apoyarnos en el conocimiento de la humana, aunque luego, una vez 
alcanzada la cumbre, miremos desde ella y abarquemos mejor el fondo del 
valle donde comenzo nuestra ascension. Este sentimiento de la piedad es tan 
admirable que, cuando entra en un corazon, se puede decir que, por 
consecuencia, entra en el la plenitud de la vida religiosa. Un corazon lleno de 
sentimientos filiales para con su Padre celestial es un corazon profundamente 
religioso. 

Contra ese sentimiento de piedad podrian mover alguna objecion los que 
solo conocieran la religion superficialmente. Podrian, por ejemplo, decir: ^Pero 
Dios es nuestro Padre y nosotros somos sus hijos en un sentido estricto y real? 
^No debe entenderse todo ello de un modo figurado, como una expresion vaga 
e impropia de algo que no sabemos decir con otras palabras? Si es verdad lo 
primero, nuestra piedad sera algo consistente y solido; si lo segundo, sera algo 
mas vaporoso e incierto. En el primer caso tendra la nitidez y firmeza de la 
verdad; en el segundo sera un modo poetico de hablar, cuyo contenido habra 
que reducir a limites mas modestos. 

Tales dudas solo podra tenerlas quien no conozca profundamente la 
doctrina revelada, pues quien la conoce sabe con certeza que somos hijos de 
Dios en el sentido propio de la palabra, y que esta es precisamente nuestra 
mayor gloria. Decir que somos hijos de Dios no es como decir que cada uno es 
hijo de sus obras, sino como afirmar que somos hijos de nuestro padre. En esta 
verdad se apoya con toda solidez nuestra piedad. 
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Recuerdo que en una de las lecciones sacras anteriores tocamos como de 
paso esta verdad tan fundamental. Permitidme que vuelva sobre ella. No quiero 
cansaros repitiendoos aqul los mil textos de la Escritura que nos la descubren y 
ponderan, pues no me parece necesario. Ya hemos encontrado muchos de ellos 

r 

en nuestro camino y seguiremos encontrando otros. Unicamente quisiera 
recordaros una frase profunda de San Pablo, donde nos dice que Dios es tan 
realmente nuestro Padre, que es la fuente de donde mana toda otra patemidad. 
La frase, si hubieramos de declararla por completo, necesitaria un comentario 
minucioso, porque hay en ella una palabra que no tiene exactamente el sentido 
que a veces le dan las traducciones: pero la idea que encierra con certidumbre 
es la que acabo de deciros. Os repetire las palabras del Apostol, segun la 
traduccion que venimos usando, y eso bastara para nuestro objeto. En su 
epistola a los Efesios, dice San Pablo: Doblo mis rodillas ante el Padre del 
Senor Nuestro Jesucristo. de quien toda patemidad en los cielos y en la tierra 
toma su nombre (Eph 3,14-16). 

Los teologos no se contentan con ver atestiguada una verdad en la 
Revelacion, sino que, luego de haberla visto, procuran analizarla y 
profundizarla. Asi han hecho con esta verdad fundamental de nuestra vida. 

Valiendose de la analogia que poco antes insinuabamos, comienzan 
diciendo, como ya os dije en otra ocasion, que en un hogar podemos encontrar 
dos ordenes de hijos: los unos que son hijos por naturaleza; los otros que son 
hijos por adopcion. Hijos por naturaleza son aquellos que han recibido el ser 
del hombre a quien llaman padre, y lo han recibido por comunicacion de la 
misma naturaleza del padre. Hijos por adopcion son aquellos que no han 
recibido el ser del hombre a quien llaman padre, sino que gratuitamente, 
voluntariamente, han sido admitidos por este a formar parte de su hogar, a tener 
parte en su herencia. Estas dos clases de hijos se dan tambien en el orden 
divino y sobrenatural. Hay un Hijo de Dios por naturaleza, a quien el Padre 
comunica su misma naturaleza divina: este Hijo de Dios por naturaleza es 
Jesucristo, el Unigenito de Dios. Los demas hombres, en cambio, son hijos por 
adopcion. Por su propia naturaleza no pertenecen —permitidme la frase— al 
hogar de Dios, ni tienen derecho a recibir su herencia; pero Dios gratuitamente, 
liberalmente, amorosamente, los ha admitido en su hogar y les ha dado parte en 
su herencia. 

Asentada esta distincion, siguen los teologos discurriendo asi: que un 
hombre admita a otro hombre a formar parte de su hogar y a ser heredero de 
sus propios bienes, que un hombre adopte a otro por hijo, es cosa que puede 
hacerse sin necesidad de transformar la naturaleza del adoptado ni elevarle a un 
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orden superior: pues el hijo adoptivo, por el hecho de ser hombre, tiene 
capacidad natural suficiente para entrar en un nuevo hogar y para recibir una 
herencia terrena. Mas cuando se trata de bienes sobrenaturales, ya es distinto, 
pues no basta la capacidad natural para ser heredero de tales bienes y como tal 
formar parte del hogar de Dios. 

Los bienes sobrenaturales consisten principalmente en la gracia y la 
gloria, sobre todo en la gloria, a la cual se ordenan los demas. Nosotros, por 
nuestra naturaleza, no tenemos capacidad suficiente para esa gloria, que 
consiste en ver a Dios cara a cara; de aqui que en la filiacion adoptiva divina 
haya algo que no se encuentra en la filiacion adoptiva humana, y es que el 
hombre, para ser hijo adoptivo de Dios, necesita ser elevado a un orden 
sobrenatural. Dios le comunica la capacidad sobrenatural que le falta, 
elevandole a ese orden por la comunicacion de sus dones divinos, 

Todo esto que explican los teologos no es mas que la interpretacion de lo 
que encontramos en las Escrituras, principalmente en las Epistolas de San 
Pablo. Es una filiacion tan verdadera esta de que venimos hablando, somos tan 
de verdad hijos de Dios, que no hay filiacion en la tierra que se pueda comparar 
con ella. Asi es que, cuando damos a Dio, el nombre de Padre o cuando nos 
llamamos a nosotros mismos hijos de Dios, lejos de usar una figura retorica, o 
de repetir el augusto nombre del Padre de una manera figurada para expresar 
de algun modo nuestras relaciones con Dios, damos al nombre una 
significacion tan excelsa que solo por la luz divina de la fe podemos conocerle. 
Solo la fe nos descubre el altisimo misterio de nuestra filiacion divina. ^Como 
se pueden comparar las relaciones naturales de hijos a padres con esta filiacion, 
cuya grandeza supera las mas altas cimas del orden natural? 

Supuesta toda esta doctrina, se ve que el sentimiento de la piedad no es 
algo que se funda en una locucion figurada, ni en una expresion poetica, ni en 
una palabra impropia con que expresamos el vuelo amoroso del alma a Dios, 
sino que se funda en una realidad divina, en algo que es mucho mas real — 
porque mucho mas reales son siempre las cosas divinas que las humanas—, 
mucho mas real, repito, que las mismas relaciones de los hijos con sus padres 
terrenos. 

Jesus, que solia comenzar sus oraciones invocando el nombre de su 
Padre, quiere que en las nuestras hagamos lo mismo, para que el sentimiento de 
nuestra piedad sea el alma de nuestra oracion; quiere que hablemos con Dios 
como hijos con su padre. No basta que sepamos especulativamente que Dios es 
nuestro Padre y que nos acerquemos a El con ese conocimiento especulativo. 
Se necesita mas: que vayamos a El con corazon de hijos que se sienten amados 
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intimamente por su Padre y le aman con todo el fuego de que son capaces, 
ofreciendole los sentimientos mas puros y mas santos, como incienso sagrado 
de su piedad. Toda esa riqueza inagotable de amor que encierra el misterio de 
nuestra filiacion divina la hemos de llevar en el alma cuando nos acercamos a 
Dios; riqueza que es fe, gratitud, esperanza, generosidad, santos deseos, 
alabanza y adoracion. 

La primera palabra del Padrenuestro, con su sentido profundo que 
acabamos de ver, es, sin duda, fuente de inefables consolaciones, pero es algo 
mas. Recuerdo que estos dias, leyendo uno de los mejores comentarios del 
Padrenuestro —el de San Gregorio Niseno—, notaba en el cierto sentimiento 
de reverencia y hasta de pavor. El santo Doctor se espanta de que Jesucristo 
haya invitado a todos los hombres a acercarse a Dios, y compara la libertad 
filial que Jesus nos concede para ir a su Padre con aquella aparicion del Sinai 
en que Dios ordeno que todo el pueblo se mantuviera alejado de El y 
unicamente Moises se acercara para escuchar sus palabras, y esto entre un 
exterior pavoroso de tempestad. Despues dice el Santo, en una efusion del 
corazon, que si el nombre del Padre es para nosotros exhortacion a la piedad, es 
tambien responsabilidad gravisima. Asi como el hijo extraviado por caminos de 
perdicion y de escandalo, cada vez que repite el nombre de su padre, lo 
deshonra ante los demas y por eso lo deberia ocultar para que la vergiienza que 
ensombrece su frente no cayera sobre la frente de su padre, asi nosotros 
habiamos de tener espanto en llamamos hijos de Dios si nuestra vida no honra 
a nuestro Padre celestial Tanto mas cuanto nuestra vocacion es glorificar con 
nuestras obras buenas a nuestro Padre que esta en los cielos y ser sal de la tierra 
y luz del mundo. ^Que amor de hijos pondriamos en nuestras palabras si, 
llamando a Dios Padre con los labios, mancillaramos su gloria con nuestras 
obras o con los sentimientos de nuestro corazon? Mereceriamos que Dios nos 
repitiera aquella palabra suya: Si soy vuestro Padre, idonde esta la honra que 
me corresponde? (Mai 1.6). 

Santa Teresa, dirigiendose a Jesucristo Nuestro Senor, el comentar estas 
palabras escribe asi: «Mirad. Senor mio, ya que vos, con el amor que nos teneis 
y con vuestra humildad, no se os ponga nada delante..., mas mirad que vuestro 
Padre esta en el cielo. Vos lo decis, es razon que mireis por su honra. Ya que 
estais vos ofrecido a ser deshonrado por nosotros, dejad a vuestro Padre libre; 
no le obligueis a tanto por gente tan ruin como yo, que le ha de dar tan malas 
gracias». 

Para ponderar mejor estas lamentaciones de la Santa, que son un eco de 
las que encontramos en los Santos Padres, recordemos con que amor nos ha 
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invitado el divino Maestro poco antes a ser perfecto, como nuestro Padre 
celestial es perfecto, gloriandonos asi, como fieles hijos, de imitar su santidad. 
Empanamos la gloria de nuestro Padre cuando, en vez de ser generosos y poner 
los ojos y el corazon en la perfeccion de la virtud, vivimos una vida floja y 
rastrera, y en vez del amor desbordado con que deberiamos amarlo, todos son 
distingos, cortapisas, tacanerias y miserias. 

Sin necesidad de insistir mas, bien claro se ve la gravisima y dulcisima 
responsabilidad que es llamar a Dios con el nombre de Padre y como al 
pronunciarlo deberian brotar de nuestro corazon torrentes de piedad filial. 

Cuando se pasa adelante en el comentario y se busca lo que significa la 
palabra nuestro , se suele ensenar que por ella confesamos de alguna manera 
que somos todos hermanos y pedimos los unos por los otros. Si ahondarais un 
poco mas en esa palabra, encontrariais en ella un misterio todavia mas hondo. 
Vamos a intentar profundizarla. Comencemos notando que en el Santo 
Evangelio nunca Cristo Nuestro Senor emplea la palabra nuestro para englobar 
en ella su propia persona y la persona de los demas hombres al hablar del Pa¬ 
dre. Nunca dice El, hablando con los discipulos, nuestro Padre que esta en los 
cielos, sino que, cuando habla de Si y habla de los discipulos, emplea esta 
formula. Mi Padre y vuestro Padre, como si quisiera impedir que se 
confundieran las dos filiaciones: la suya y la nuestra, que son tan distintas. El 
es hijo por naturaleza y nosotros por adopcion. Para revelar su divinidad, sin 
que cupieran sombras de duda, era precisa esa distincion, y nuestro Redentor 
no deja de hacerla. 

Mas, a pesar de ella, se llama nuestro hermano. Recuerden como dijo a 
las mujeres en la rnanana de la resurreccion: Id, denunciad a mis hermanos que 
vayan a Galilea y alii me veran (Mt 18, 10). Somos hermano» suyos, como lo 
son los adoptivos del hijo por naturaleza 

Pero aqui hay, para que podamos llamamos hermanos de Cristo, una 
razon particular, y es que por medio de El hemos recibido la filiacion divina. 
San Pablo nos lo dice asi en la Epistola a los Galatas, con estas palabras: Envio 
Dios al hijo suyo nacido de mujer, nacido debajo de la ley, para que redimiese 
a los que estaban debajo de la ley , a fin de que recibieramos la adopcion de 
hijos. Y porque sois hijos , envio Dios el esplritu de su hijo en nuestros 
corazones, que clama: Abba, Padre (Gal 4,4-7). El Espiritu del Hijo Unigenito 
de Dios es el que nos da derecho a orar con las palabras Padre nuestro Va 
implicita en estas palabras la idea de que oramos. como decia San Pablo, en 
Cristo Jesus, o sea unidos a Cristo, como los miembros del cuerpo a la cabeza y 
como los sarmientos a la vid. La vida divina que es luz y amor, cuya plenitud 
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reside en Cristo Jesus, redunda y se derrama en nuestros corazones y vivifica 
nuestra oracion de hijos. 

De modo que el misterio de nuestra union con Cristo se encuentra en las 
dos primeras palabras del Padrenuestro, aunque en forma de alusion recatada y 
humilde, como conviene a nuestra pequenez, pero con toda la lozania de 
confianza, de ternura y de amor que nuestro Redentor merece, y con toda la 
gloria que inunda de felicidad a nuestras pobres almas. 

De ese misterio, como de semilla escondida en el surco, brota con franca 
y vigorosa expresion la fratemidad de todos los cristianos que, como deciamos 
poco antes, recuerda la palabra nuestro. Oramos unidos a nuestros hermanos 
los demas hombres, porque oramos en union con Cristo. Todos estamos unidos 
en El, porque estamos unidos a El. La caridad de Cristo derramada en un 
corazon irradia y se difunde a todos los corazones. 

Dos cosas pueden sobresalir en nuestras formulas de oracion: la intimidad 
y la amplitud. La oracion parece mas intima cuando es mas singular Si digo 
«Mi Jesus, me p rece que oro de un modo mas intimo que diciendo «Nuestro 
Redentor. En cambio, si empleo este ultimo modo de expresion, parece que la 
oracion es menos intima, por lo mismo que es mas amplia o son mas los sujetos 
que oran. Por la primera forma de oracion, Jesus parece mas mio; por la 
segunda, mas de todos. Pero estas distinciones, que responden a diversos 
movimiento» del alma, son mas aparentes que reales si la oracion tiene la 
profundidad que el Senor desea. Suponed un alma que, con generoso olvido de 
si, se ha entregado al ejercicio de la caridad hasta el punto de poner el corazon 
en sus hermanos, a imitacion de Jesucristo. Esa alma, cuanto mas parezca que 
va alejandose de si, en realidad se va encontrando mas, como encuentra mas su 
alma el que la pierde por amor de Dios, segun frase del Santo Evangelio 

Es este uno de los prodigios de la caridad. Oleadas de amor divino brotan 
de un corazon para romperse en las riberas de otros corazones y retoman luego 
al punto de donde salieron resonando cantos de union divina. Intimidad no es 
sinonimo de aislamiento. Es una fase del amor que une los cielos y la tierra. 

Cuando decimos «Padre nuestro» no confesamos unicamente que los 
hombres somos hermanos y que pedimos los unos por los otros, sino que 
expresamos todavia mas: este hondo sentimiento de nuestra caridad que os 
acabo de explicar. 

Pero ese horizonte que parece tan amplio, todavia se ensancha mas; 
porque hay un dogma, el cual no se si se predica bastante y si es bastante 
conocido de algunos cristianos, que se llama la Comunion de los Santos y es la 
suprema expresion de la caridad de Jesucristo, y la plenitud del Cristo mistico 
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en el cual entramos sin duda los que todavia elevamos desde la tierra nuestras 
manos suplicantes al cielo, pero entran ademas los que ya viven en la patria 
verdadera; y ese dogma abre perspectivas gloriosisimas. 

Ausentes de la patria, no estamos aislados de ella. Dios es Padre de los 
que levantamos desde la tierra las manos suplicantes hacia El y de los que le 
glorifican triunfante en el cielo. Ese nuestro que anadimos al nombre Padre, 
^por que no ha de expresar la comunion con nuestros hermanos bien- 
aventurados? Elios unen sus glorias a las nuestras, transportados de amor y 
misericordia por nosotros. 

Cuando un hijo ruega a su padre cuenta siempre con su amor y con que 
ese amor es el mas verdadero que hay en la tierra. Pues esto que pensamos de 
los padres camales no es mas que la sombra de la realidad que tenemos en 
nuestro Padre celestial. El amor de nuestro Padre que esta en los cielos no se 
desmiente nunca y llega a condescendencias y misericordias incomprensibles. 

No nos ha ensenado Jesucristo a comenzar nuestra oracion invocando al 
Padre celestial para que nuestra invocacion no fuera en vano, sino todo lo 
contrario, para descubrimos el amor con que Dios nos mira y para que 
acudamos a El con sentimientos de confianza filial. 

Dicen los santos que las palabras del Senor que ellos llaman sustanciales 
hacen con infinito poder lo que significan Dice el Senor hagase la luz (Gen 
1,3) y la luz se hace. Al terminar las reflexiones que venimos haciendo sobre 
las primeras palabras del Padrenuestro no se me ocurre nada mejor que pedir a 
nuestro divino Redentor la gracia de que esas palabras resuenen en nuestro 
corazon como verdaderas palabras sustanciales y lo transformen de suerte que, 
cuantas veces las pronunciemos, salgan de nuestros labios ungidas con todos 
los perfumes de la piedad mas acendrada, sean, de verdad, de hijos que 
conocen y aman a su Padre celestial y seguros de su amor paternal, esperan 
confiados sus bendiciones en el tiempo y en la etemidad. 
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Leccion XIX 


Que estas en ios cielos 


En la ultima leccion sacra nos propusimos explicar el ver siculo 9 del 
capitulo 6 del Evangelio de San Mateo. Lar ese versiculo estan contenidas las 
primeras palabras del Padre nuestro. Elegimos como materia de aquella leccion 
sacra la invocacion que, como todos sabeis, dice asi: Padre nuestro que estas 
en los cielos. 

Amplificando quiza mas de lo conveniente las dos primeras palabras, 
Padre nuestro, quedaron sin explicar las ultimas, o sea, aquellas otras, que 
estas en los cielos. No me ha parecido que debiamos unirlas con las que siguen 
para no agrupar demasiados asuntos, heterogeneos por anadidura, en una sola 
leccion, y por eso me he decidido a explicar esta manana unicamente la frase 
que estas en los cielos. 

Antes de entrar en la explicacion, para evitar una impresion desfavorable 
que pudiera asaltamos, es preciso que recordemos algunos conceptos que ya en 
mas de una ocasion hemos tocado. Todos los que han consagrado algun tiempo 
al estudio saben que en este se observa, como fenomeno corriente, algo que 
podriamos indicar con la palabra simplificacion Comienzase trabajosamente el 
estudio de una materia determinada. se van viendo de una manera fragmentaria 
las ideas, y llega un momento que se domina el conjunto; pero se domina el 
conjunto no de una manera imprecisa, sino de una manera completa. Se ve la 
trabazon intima, el organismo completo que forman los conocimientos 
adquiridos y, a la vez, cada uno de los elementos que lo integran; pero 
unificandolo todo en los principios que lo dominan. 

Cuando se ha llegado a este punto, las palabras que al comienzo 
empleabamos, no viendo en ellas mas que un contenido vago y superficial, se 
hacen como mas luminosas, mas llenas y mas trascendentales. Una sola basta 
para decimos de una vez lo que antes solo podiamos alcanzar a fuerza de un 
trabajo lento y fatigoso. Es como si nos hicieran ver desde la cima y en 
conjunto los senderos tortuosos que antes hubimos de recorrer y las 
perspectivas parciales que en la ascension ibamos descubriendo 
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Algo parecido acontece en la vida de oracion. Cuando comenzamos esa 
vida vamos como deletreando con esfuerzo cada una de las palabras del 
Evangelio, o cada una de las verdades que meditamos; pero llega un momento 
en que, avezada el alma a la oracion, su trabajo se simplifica, y en una palabra 
o idea le da reunidas todas las luces anteriores y le dice tanto que solo con 
prolijos discursos sabria el alma expresarlo. Ve y goza una plenitud de verdad y 
de amor con una sola palabra que antes con sus prolijos discursos no alcanzaba. 
A1 complicado enlace de los discursos sucede una diafana y profunda vision 
cuando el espiritu llega a este modo de orar que se ha llamado oracion de 
simplicidad por alguno y que no es todavia una oracion de aquellas que Santa 
Teresa habria llamado sobrenaturales, ni es un fenomeno raro en la vida de 
oracion, sino el desarrollo normal de la misma. 

Es imposible que, dandonos a la vida de oracion, no llegue un momento 
en que alcancemos esta sencilla y profunda vision de las verdades divinas que 
ponga ante nuestros ojos la riqueza inagotable que encierran. 

Recuerdo esta doctrina porque ahora, cuando estamos explicando la 
oracion del Padrenuestro, puede suceder que, discurriendo lentamente acerca 
del contenido de cada palabra, nos parezca todo de una excesiva complicacion 
y de una excesiva sutileza. Si para algunos estas ideas son en cualquier sentido 
nuevas, esta impresion es inevitable; pero estemos seguros de que siguiendo 
trabajosamente el analisis de las palabras evangelicas, aunque al principio se 
tenga esa impresion de sutileza y de complicacion, despues todo el contenido 
se presentara al entendimiento, lo sentira el corazon de un vez con suave 
facilidad, con reposo del alma. 

Comentar el Padrenuestro es hacer un estudio minucioso del texto 
evangelico y valerse de cuantas consideraciones accesorias sean precisas para 
aclararlo y profundizarlo; pero, al valemos de todas esas cosas, no hacemos 
mas que levantar el andamio para nuestra construccion. Llegara un momento 
en que, levantado ya el edificio, el andamio sobre, y entonces podremos 
prescindir de el para contemplar lo construido. Entonces, solo con repetir las 
palabras del Padrenuestro, sentiremos todo ese mundo de grandes verdades 
espirituales, todo ese mundo de vida sobrenatural, todo ese mundo de santos 
afectos que en esta oracion, la primera y fundamental de todas las oraciones, 
para bien nuestro y por misericordia de Dios, se contiene. 

Sin perder de vista esta consideracion, que nos ha de guiar en la 
explicacion de hoy y en explicaciones sucesivas, comencemos diciendo algo 
acerca de la presencia de Dios en las cosas creadas, que es indispensable si 
queremos profundizar las palabras que estas en los cielos En nuestro lenguaje 
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ordinario, cuando hablamos de dos cosas, la una de las cuales esta presente a la 
otra, hablamos, por lo comun, de cosas materiales. Nuestros sentidos no 
perciben sino cosas que tienen dimensiones, y de ahl tomamos las formulas 
para hablar de la presencia de una cosa en otra Generalmente hablamos de la 
presencia de una cosa en otra en este sentido material. Cuando no hay distancia 
entre dos cosas —notad bien que estamos empleando el termino distancia, que 
pertenece a la cantidad y a las dimensiones—, decimos que la una esta presente 
a la otra. Pero hay que advertir que la unica manera de presencia no es esta que 
percibimos en el orden material pues, ademas de ese orden, existe otro 
espiritual, donde no podemos emplear los terminos de la cantidad y las 
dimensiones en sentido propio, por lo mismo que ese orden trasciende los 
material y lo corporeo. La inextension de lo espiritual no es como un punto en 
relacion a la linea o a la superficie —al fin y al cabo, el punto no trasciende el 
orden de la extension—, sino algo que esta fuera del orden de la cantidad. Asi 
como hay seres que por su propia naturaleza exigen cantidad y dimensiones y 
siempre se representan con esas dimensiones y con esa cantidad, hay otro 
mundo de seres que las rechazan y no pueden representarse asi. Por lo mismo 
que trascienden el orden cuantitativo de formas y figuras, trascienden las repre- 
sentaciones de la imaginacion, y solo pueden representarse con propiedad en el 
entendimiento. Si a nosotros se nos preguntara que dimensiones tiene un alma, 
que extension tiene alma, en el sentido propio de la palabra, no podriamos dar 
mas respuesta verdadera que esta: el alma no tiene dimensiones, no tiene 
cantidad, es algo que pertenece a un mundo superior a las dimensiones y a la 
cantidad 

Suponed, para que estas ideas lleguen a ser un poco mas vivas, que Dios, 
en vez de crear un mundo material, y al lado de ese mundo material otro 
mundo espiritual, no hubiera creado la materia y hubiera creado solo un mundo 
de espiritus. En ese mundo no se podria hablar ni de distancias ni de 
aproximaciones, fundadas en la extension; no se podria hablar de dimensiones, 
ni de cantidad, ni de figura, porque todo eso pertenece al mundo corporeo y no 
al mundo espiritual. Pues en este sentido decimos que, cuando hablamos de 
presencia, no hemos de considerarlo todo a traves de esas nociones de cantidad, 
de extension, de dimensiones, de figura, que son propias de las cosas 
materiales, sino que hemos de pensar que hay otro mundo espiritual, el cual 
tambien da ocasion a esas relaciones de presencia de unas cosas en las otras, 
pero de un modo muy distinto. 

No se si os resultara muy dificultoso superar el orden de los 
conocimientos sensibles para colocaros en este otro orden de ideas y concebir 
seres en los cuales no tenga lugar ni la cantidad, ni la dimension, ni nada que a 
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la cantidad o a la dimension se refiera; pero si os advierto que no esforceis la 
imaginacion, porque, aunque la esforzarais hasta lo ultimo, la imaginacion no 
podria nunca representar un espiritu; del espiritu podemos tener una idea, pero 
no podemos tener una representacion imaginativa, como no podemos tener una 
representacion sensitiva exterior. 

Habiendo, de hecho, dos ordenes de seres: un orden de seres que 
llamamos materiales y otro orden de seres que llamamos espirituales, podemos 
pasar adelante en nuestro discurso y preguntamos: ^como estan presentes los 
seres espirituales en los materiales? Es evidente que no pueden estar presentes 
como esta un ser material en otro material; por ejemplo, como esta el agua 
presente en un vaso, porque para eso haria falta que los seres espirituales 
tuvieran dimensiones y que esas dimensiones estuvieran contenidas en las 
dimensiones de los seres materiales. No se puede hablar, pues, en ese sentido. 

Hay que buscar otro modo de presencia; no el modo de presencia que 
consiste en llenar un espacio con unas dimensiones determinadas, sino otro. 
Ese otro modo de presencia puede ser: por la accion del ser espiritual en el ser 
material —puesto que es evidente que, cuando un ser espiritual obra en un ser 
material, alii esta el presente, sobre todo si en ese ser la accion y la sustancia 
son una misma cosa—, o quiza por alguna entidad de esas que estudia la 
metafisica, que establezca esa relacion de presencia entre el ser espiritual y el 
ser material; pero, como quiera que sea, no podemos hablar de una relacion 
identica a la que existe entre dos cosas puramente materiales. 

Ahora bien; el ser espiritual, que esta presente a las cosas materiales, 
todavia lo puede estar de dos maneras; porque puede suceder que la capacidad 
que tiene el ser espiritual para estar presente a las cosas materiales sea una 
capacidad limitada, como cuando se trata de seres en si mismos limitados; y 
puede suceder que el ser no este limitado por nada ni por nadie, sea el ser 
infinito, y entonces este presente en todas las cosas que existan con una 
presencia tan intima que ninguna otra la pueda igualar. 

Cuando San Agustin se pone a explicar esa presencia y recuerda ciertas 
imagenes corporales, por ejemplo, aquella conocidisima de la esponja que esta 
embebida en el agua, para dar a entender que todos los seres estan en Dios, que 
en El viven, que en El se mueven y en El estan, como dice el apostol San 
Pablo, despues protesta el mismo contra esa su propia formula, porque la 
presencia de Dios no es eso. La esponja, despues de todo, es una cosa material 
que esta presente en otra cosa material; pero de Dios no se puede hablar asi, 
porque Dios—espiritu puro y ademas espiritu infinito—trasciende todo el 
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orden de lo material y corporeo, aunque en el este presente, como acabamos de 
decir. 

Os recuerdo estas ideas, que tal vez os parezcan algo abstrasas, 
simplemente para llegar a esta conclusion: en virtud de todos estos principios 
que os acabo de indicar ligeramente —porque os aseguro que tengo un gran 
temor de fatigar al que no este acostumbrado a discurrir mucho en estas 
materias—, en virtud, repito, de los principios que acabo de apuntar, sabemos 
que Dios esta presente en todos los seres y atisbamos de algun modo como esta 
presente; y al saber que Dios esta presente en todos los seres y atisbar de algun 
modo como esta presente, nos preguntamos: «^Por que razon en el Padrenuestro 
no se dice asi: Padre nuestro que estas en todas partes y en todos los seres, sino 
que se dice particularmente: Padre nuestro que estas en los cielos? Aunque 
Dios esta presente en todas las cosas, recordamos aqui su presencia en el cielo 
por toda una serie de razones que pueden ayudar a nuestra devocion. Nosotros, 
segun nuestro modo de entender, cuando hablamos de que Dios esta en un 
lugar determinado, concebimos o que Dios ha tenido una especial 
condescendencia al estar presente alii, o que Dios ha manifestado alii su 
majestad. Cuando San Juan dice: Habito entre nosotros (Io 1,14), nos ensena 
un modo especial de presencia del Verbo entre los hombres. Encamandose, 
habito entre nosotros. Ese modo especial de presencia lo concebimos como una 
infinita condescendencia de nuestro Dios. Es como si Dios hubiera descendido 
de su gloria y se hubiera humillado y anonadado—no temamos emplear las 
expresiones que empleo el mismo apostol San Pablo—por el amor que nos 
tiene, para estar con nosotros. En cambio, cuando leemos en los Salmos que 
Dios habita en el cielo, cuando nos dicen los profetas que los cielos no son 
capaces de contener a Dios, que son pequenos para su gloria, se nos va el 
pensamiento a la infinita majestad divina. Segun el sentimiento que queramos 
infundir en los corazones, asi emplearemos uno u otro modo de hablar. Cuando 
queremos hacer sentir a un auditorio la majestad de Dios, no vamos a decirle 
que Dios se humillo hasta la muerte de cruz, sino que diremos que Dios habita 
en lo mas alto del cielo, que Dios, desde lo mas alto del cielo, esta 
contemplando la marcha de la humanidad toda, la evolucion de la historia, todo 
el conjunto de las criaturas. Asi intentaremos hacer sentir la majestad de Dios. 
Pues bien, para hacemos sentir la majestad de Dios, nuestro divino Redentor, 
en esta invocacion del Padrenuestro, empleo las palabras que estas en los 
cielos. 

Cuando uno se dispone a orar, no basta que tenga en su corazon un 
sentimiento de humildad y confusion intima por la propia miseria; es preciso, 
ademas, que mire a Dios con reverencia, con ese sentimiento en que se 
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mezclan el temor y el amor. Y para despertar en nosotros esa reverencia nuestro 
divino Redentor nos hace mirar a Dios nuestro Padre morando en los cielos, es 
decir, en la plenitud de su majestad, de su grandeza y de su gloria. Los 
sentimientos que hemos de tener al comenzar nuestra oracion van apareciendo 
uno tras otro en esa formula de concisa sublimidad: Padre nuestro que estas en 
los cielos. 

Pero, bajando de estas alturas y mirando a nosotros mismos, nos 
encontramos con otro aspecto de esa frase que tal vez tenga todavia algo mas 
amoroso y mas intimo. Cuando San Gregorio Niseno comenta la invocacion 
del Padrenuestro subraya un sentimiento de ausencia que hay en las palabras de 
la invocacion. Cuando decimos: Padre nuestro que estas en los cielos, sentimos 
cierta distancia entre Dios y nosotros, cierta ausencia de Dios. Dios mora en los 
cielos, mientras que nosotros vivimos en la tierra y nos vamos arrastrando por 
este valle de miserias. Analizando este sentimiento de ausencia, el Santo alude 
a ciertas relaciones que existen entre estas palabras: Padre nuestro que estas en 
los cielos, y las palabras con que el hijo prodigo se hablaba a si mismo de la 
casa paterna. Estamos ausentes de Dios, como estaba ausente el prodigo de su 
patria y de su hogar. La semejanza se hace mas estrecha cuando se piensa que 
el prodigo se habia alejado voluntariamente de la casa paterna; pues nosotros, 
ademas de estar lejos de Dios, como toda criatura del ser infinito, a veces nos 
alejamos mas por nuestros voluntaries desvios, es decir, por nuestros pecados. 
Cuando asi sucede, nos invade el corazon el sentimiento que invadia el corazon 
del hijo prodigo al acordarse de su padre y de la casa paterna; somos unos hijos 
que han huido del hogar, que moran en tierra extrana, lejos de su padre, y que 
hasta estan deshonrando el nombre de su padre por caminos de perdicion. Este 
sentimiento de ausencia lo sienten no solamente aquellos que todavia cuando 
oran estan sumidos en pecado, sino los que se duelen con la memoria de 
pasadas culpas. Mas aun: ese sentimiento de ausencia lo sienten tambien de un 
modo mas puro y por otros caminos las almas santas. «^No habeis oido con que 
dolor repiten los santos las palabras del Salmo: /Ay de ml!, que mi destierro se 
haprolongado? (Ps 119,5). Cuando mas grande sea la santidad de una criatura, 
tanto mas sentira y llorara la ausencia de Dios; tanto mas vivira la vida presente 
como un destierro y tanto mas vivira dulcemente atormentada por el deseo de 
poseer a Dios en el cielo. 

Este sentimiento de ausencia, mas o menos profundo, hay en las palabras 
que estas en los cielos. Pero sentimos ausentes es en nosotros muy distinto del 
sentimiento de ausencia que tienen los reprobos. Estos, los reprobos, estan 
ausentes de Dios sin esperanza de volver a El; y nuestra ausencia no es 
desesperada como la suya, sino llena de esperanza. Esperamos ir un dia a la 
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patria que anoramos: ese cielo, en que esta Dios, es para nosotros, y en ese 
sentido este sentimiento de ausencia se transforma en un vuelo del espiritu 
hacia Dios, en un levantarse sobre las cosas terrenas para morar con el 
pensamiento en el cielo, en el cumplimiento de aquellas palabras del apostol 
San Pablo, cuando dice: Nuestra ciudadanla esta en los cielos (Phil 3,20), nos 
sentimos ya ciudadanos del cielo. 

Pues todos estos complejos sentimientos: de ausencia, de deseo del cielo, 
de elevacion del corazon, son los que debemos tener al repetir la formula: 
Padre nuestro que estas en los cielo. 

Parece, sin embargo, que cuando se discurre asi se desvanecen ciertas 
intimidades de la oracion. Os voy a decir por que Santa Teresa, cuando habla 
de la oracion, suele insistir en que el alma aprenda a buscar a Dios dentro de si 
misma. Realmente, Dios mora en nosotros, si estamos en gracia, como en un 
templo. Entrar en ese santuario de Dios, dentro de nosotros mismos, es 
encontrar el trato con Dios y seguir el camino de la verdadera oracion. Dice la 
Santa que, para llevar una vida de oracion, ayuda mucho este saber encontrar a 
Dios dentro de nosotros mismos. Por otra parte, vemos que en el Padrenuestro 
nuestro divino Redentor parece que nos saca de nosotros mismos y nos hace 
pensar en Dios no dentro de nosotros, sino en Dios que esta muy ausente, que 
esta en los cielos; y por eso decimos que en las palabras del Padrenuestro que 
estamos comentando hay cierto sentimiento de ausencia. Y asi parece que el 
modo de orar que Jesus nos ensena nos desvia de la intimidad que viene a 
recomendar en ultimo termino Santa Teresa, la cual, por otra parte, concuerda 
con la doctrina de otros santos, en especial de San Agustin, que por ese camino 
encontro a Dios y ensenaba a buscarlo. Si entendemos como se armonizan esas 
dos cosas, al parecer tan contrarias, habremos profundizado mucho mas la frase 
del Padrenuestro que andamos comentando; y para entenderlo, quisiera que 
renovaseis la memoria de dos o tres ideas que son la clave de todo. 

Mientras vivimos en este mundo podemos hablar a la vez de presencia y 
ausencia de Dios. Tenemos a Dios presente en nosotros mismos. Ademas, esa 
presencia divina puede hacerse sentir por gracias extraordinarias que el mismo 
Dios nos concede, como son las gracias de oracion de que habla Santa Teresa 
en sus libros. Un misterioso sentimiento de presencia divina es el hecho 
fundamental de la oracion mistica. 

Se ha discutido mucho acerca de ese sentimiento de presencia. Pero, por 
muy viva que sea tal presencia de Dios en nosotros, siempre es muy diversa de 
la otra presencia que esperamos alcanzar en los cielos, cuando veamos a Dios 
facie ad faciem (1 Cor 13,32). 
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En la vida presente, Dios se nos muestra envuelto en las tinieblas 
sagradas de la fe, mientras que en el cielo se nos mostrara diafanamente. La fe 
se trocara en clara vision. La fe, podemos decir, nos muestra y nos oculta a 
Dios a la vez. Pero siempre tenemos que observar que entre Dios y nosotros 
hay como una especie de velo; sentimos a Dios muy presente, pero le sentimos 
en tinieblas, le sentimos en la oscuridad. No se han roto los velos de la fe, ni 
vemos ya cara a cara a Dios como le ven los bienaventurados, sino de otra 
manera mas oscura, mas confusa, sentimos en el alma su presencia y 
comunicacion. Siendo asi, podemos hablar de presencia y de ausencia de Dios. 
Hablamos de presencia, porque el alma tiene a Dios y a veces un sentimiento 
misterioso de que Dios mora en ella. Y podemos hablar de ausencia, porque 
todavia se interpone entre Dios y el alma el velo tupido de la fe. 

Ciertamente, mientras vivimos aqui en la tierra, tenemos la presencia de 
Dios, tenemos a Dios muy cerca, tan cerca que es mas intimo a nosotros que 
nosotros mismos; somos templos vivos de Dios, mientras vivimos en gracia, y 
no tenemos mas que volver los ojos hacia dentro, hacia el fondo de nuestra 
alma, para encontrar alii a Dios. 

Pero todavia eso no significa que se hayan acabado para nosotros las 
miserias de este mundo, como se han de acabar en el cielo; no significa que 
hayan pasado para nosotros los peligros de este mundo, como si estuvieramos 
en el cielo; ni que se haya roto el velo de la fe, para que podamos ver a Dios 
cara a cara como le veremos en la gloria. Y, por eso, cuando levantamos el 
pensamiento a Dios, de una parte sentimos que Su Majestad divina habita en 
nosotros, ha condescendido con nosotros hasta convertimos en templo suyo; y 
de otra parte, nos dolemos como el desterrado de que aun estamos lejos de 
nuestro Dios. Y si, de un lado, la presencia de Dios que gozamos enciende 
nuestro amor, de otro lado, la ausencia de Dios nos arranca gemidos tanto mas 
dolorosos cuanto mas ardiente sea nuestra caridad y mas vivo el sentimiento de 
la oscura presencia de Dios por medio de la fe. Y estos sentimientos complejos 
de presencia y de ausencia donde anda nuestro corazon son los que expresan 
las almas santas al repetir: Padre nuestro que estas en los cielos. 

Si; mi Dios que mora en el cielo, el Dios de infinita majestad es el que se 
digna convertir mi corazon en templo suyo; pero todavia estoy en esta tierra 
miserable y todavia estoy ausente de El; todavia no ha llegado el dia en que, 
desatandome de las ligaduras de esta came mortal, vuele mi alma a la eterna 
posesion de mi Dios. Y, por eso, si gozo teniendolo en mi corazon, clamo y 
suspiro por que caigan para siempre los velos de la fe y se me muestre Dios 
cara a cara. 
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Ved como en estas palabras que estas en los cielos hay un mundo de luz y 
de amor para el alma de oracion. No se agotaria nunca todo lo que habria que 
decir acerca del Padrenuestro; y a medida que uno va profundizando en sus 
palabras, va encontrando nuevos horizontes de luz infinita que le descubren las 
sendas y maravillas de la divina union. 

Decidios a considerar y profundizar esa oracion divina, y vereis con que 
sencillez os va ensenando cuanto necesitais saber acerca de la oracion. A1 fin y 
al cabo es Jesucristo el que ensena aqui, y El es la verdad divina. A1 ensenamos 
a orar, no se ha contentado con decimos cosas rudimentarias, sino que nos han 
ensenado todo lo que necesitamos saber acerca de la oracion, todo lo que 
necesitamos para vivir plenamente la vida de oracion. Lo ha ensenado todo; y 
abismarse en esa plenitud es para nosotros entrar en esa nueva vida, en esa 
sagrada vida de union con Dios, que tan olvidada tienen los hombres. 

Entrad sin temor en esa vida, que es la verdadera dicha del alma y el 
mayor de los bienes. Bebed de esas aguas como el ciervo sediento, con gratitud 
y esperanza. Gratitud, porque Dios se digna comunicarse asi a nuestra flaqueza, 
y esperanza de que la vida de oracion nos alcance el cielo. 
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Leccion XX 


Santificado sea tu nombre 


Despues de la invocacion que hemos comentado en las precedentes 
lecciones sacras, empiezan las peticiones del Padre nuestro con las palabras 
santificado sea tu nombre, que vamos a comentar hoy. 

Santo Tomas de Aquino, despues de decir que la oracion dominical es 
perfectisima y probarlo con unas palabras de San Agustin en que este santo 
Doctor ensena que, si oramos recta y convenientemente, no podemos decir otra 
cosa sino lo que en el Padrenuestro se contiene, desarrolla su afirmacion 
haciendo ver que en esa divina oracion no solo se piden todas las cosas que 
rectamente podemos desear, sino que se piden con el orden que deben pedirse. 
Segun ella debemos ordenar los afectos de nuestro corazon. 

Primero debemos desear nuestro fin, dice el Santo, y luego las cosas que 
al fin conducen. Nuestro fin es Dios, y por eso a El se han de dirigir nuestros 
deseos ante todo lo demas. Pero a Dios le podemos mirar en si mismo y en 
relacion con nosotros, y el orden pide que primero miremos a Dios en si mismo 
y deseemos su gloria. Por eso la primera peticion del Padrenuestro no es mas 
que la expresion de tal deseo. 

Esta idea, que tan solidamente fundamenta Santo Tomas, la 
comprendemos todos sin esfuerzo. Si tenemos verdadero conocimiento de 
Dios, veremos, como se ven las verdades mas evidentes, que su gloria divina es 
lo primero y a ella debe subordinarse todo lo demas. Y si amamos sinceramente 
a Dios la primera solicitud de nuestro corazon ha de ser tambien su gloria. 

Pero no nos detengamos demasiado en justificar lo que no necesita 
justificacion. Si Cristo puso como primera peticion las palabras: santificado 
sea tu nombre, nos basta que El lo haya ensenado asi para saber que eso hemos 
de pedir antes que ninguna otra cosa. 

Mas bien detengamonos hoy en desentranar, cuanto nuestra cortedad lo 
permita, el sentido de la peticion. 

Se habla en ella del nombre de Dios, y sera bueno que nos detengamos 
unos momentos a declarar lo que aqui significa la palabra nombre. 
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Dios tiene en los libros de la revelacion varios nombres que suenan 
diversamente a los oidos corporales. Los judios distinguieron entre esos 
nombres uno que consideraban como inefable. Para no pronunciarlo, pusieron a 
las consonantes que lo forman las vocales de otro, como indicando que se 
pronunciara este en lugar de aquel. De ahi provino el nombre de Jehova, 
palabra irreal que contiene las consonantes de un nombre divino con las 
vocales de otro. La reverencia supersticiosa de los judios iba dirigida a la 
materialidad de las letras y las silabas que formaban uno de los nombres de 
Dios. 

No es asi, con este literalismo de bajo vuelo, como habla Jesucristo del 
nombre de Dios ni como hemos de hablar nosotros si queremos vivir en la 
libertad del espiritu y no en la servidumbre de la letra. Otro es el camino para 
interpretar la primera palabra del Padrenuestro. 

Dios Nuestro Senor se ha dignado manifestarse a nosotros por muy 
diversas vias. Una de ellas es la creacion, pobre reflejo, pero reflejo al fin de 
sus divinas perfecciones; otra, la revelacion contenida principalmente en las 
Sagradas Escrituras, y otra, por ultimo, la misteriosa iluminacion con que El se 
digna darse a conocer de un modo intimo a las almas. Esa multiple, esplendida 
manifestacion divina es la que repite, explica y difunde la santa Iglesia con 
supremo Magisterio, y esa es tambien la fuente de donde sacamos el co- 
nocimiento que tenemos de Dios. 

Manifestacion divina y conocimiento nuestro son dos conceptos relativos; 
son la noticia de Dios dada con plenitud y recibida segun nuestra capacidad, 
que expresamos con una simplificacion usando la palabra nombre. El nombre 
nos dice y no nos dice lo que es Dios. Nos lo dice, porque lo que conocemos de 
Dios, mediante la multiple manifestacion divina, es verdad. No nos lo dice, 
porque Dios es infinitamente mas de cuanto nosotros somos capaces de 
conocer. Lo que dice y lo que no dice, ambas cosas, son lumbre de verdad para 
nosotros: lo primero, como ensenanza neta, aunque imperfecta: lo segundo, 
como atisbo de la perfeccion infinitamente trascendente. El nombre que 
pronunciamos es un balbuceo de algo que para nosotros es inefable porque 
sobrepuja de un modo infinito la capacidad de nuestra mente. Por ser un 
balbuceo insinua que la verdad real es inefable. 

Seria facil comprobar con innumerables textos biblicos que la palabra 
nombre tiene la significacion y alcance que acabamos de declinar; pero no me 
parece necesario fatigaros ahora citando textos, pues los que vosotros recordeis 
y los que mas adelante hemos de recordar bastan para nuestro objeto. No 
escribimos ahora un tratado de Teologia biblica u otra cosa parecida, sino 
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declaramos las palabras del Evangelio para provecho de los fieles. Por eso, 
pasemos adelante y veamos que sea santificar el nombre de Dios. 

El verbo santificar, tornado en su significacion biblica, sugiere en primer 
termino el conocimiento y reverencia del nombre de Dios. La expresion 
plastica de este primer sentido la encontramos con toda su grandiosa majestad 
en la vision de Isaias, que todos conocemos. Dice asi el profeta: Vi al Senor 
sentado en un solio excelso y elevado, y las franjas de sus vestidos llenaban el 
templo. Alrededor del solio estaban los serafines: cada uno de ellos tenia seis 
alas: con dos cubrlan su rostro, y con dos cubrlan sus pies, y con dos volaban. 
Y con voz esforzada cantaban a coro: Santo, santo, santo el Senor Dios de los 
Ejercitos, llena esta toda la tierra de su gloria. Y se estremecieron los dinteles 
y quicios de las puertas a la voz del que cantaba, y se llend de humo todo el 
templo (Is 6, 1-4). Las aclamaciones de esta sublime vision son la santificacion 
del nombre de Dios que tiene lugar en el cielo y a cuyo ejemplo ha de ser la de 
la tierra. El altisimo conocimiento de Dios que tienen los serafines, la 
reverencia amorosa con que contemplan la divina gloria, y el fuego con que la 
proclaman a la faz del universo visible e invisible, nos ensenan las luminosas 
etapas que ha de recorrer el alma si desea santificar fervorosamente el nombre 
de Dios. Un conocimiento cada vez mas iluminado con las luces naturales y 
con las sobrenaturales, un amor sin medida con matices de profunda reverencia 
y. por ultimo, la confesion de la infinita majestad divina, deben llenar por 
entero los deseos del alma y sobrepujar a toda otra aspiracion de su vida. Asi ha 
de desear cada alma santificar el nombre de Dios y asi ha de pedir que lo 
santifiquen todas las criaturas. Si alguna vez tiene plena aplicacion la doctrina 
del amor extatico, tan caracteristica de San Bernardo, es aqui, pues el alma ha 
de salir de si para vivir de un puro anhelo de divina glorificacion Que la gloria 
de Dios lo llene todo, como cantaban los serafines de Isaias, y los cielos y la 
tierra la proclamen gozosos, sin que se oiga un acento de rebelion o tibieza 

Con dejos de profundo dolor, escribia San Pablo en tu Epistola a los 
Romanos: El nombre de Dios es blasfemado entre los gentiles por causa de 
vosotros (Rom 2, 24). La conducta del pueblo escogido era un tejido de 
infidelidades a la Ley de Dios que de palabra ensalzaba gloriandose de ella, y 
los gentiles, viendo la contradiccion manifiesta entre las ensenanzas y la 
conducta de los judios, despreciaban la religion verdadera y blasfemaban el 
nombre santo del Senor. Las iniquidades judias se proyectaban como una 
sombra en el cielo, oscureciendo la divina gloria. 

Lo contrario de la conducta judia recomendaba San Pedro a los cristianos 
en su primera epistola, exhortandolos a renunciar los deseos carnales que 
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batallan contra el alma y a tener una conversacion honesta entre los gentiles, 
para que, viendo sus buenas obras, los mismos gentiles glorificasen a Dios. 
Varias veces insiste San Pedro en esta idea, como si su gran preocupacion fuera 
que los fieles santificaran el nombre de Dios a la faz del mundo, mas con 
virtudes que con elocuentes declamaciones. 

Si, como oiamos poco antes a Santo Tomas de Aquino, el primer deseo de 
nuestro corazon debe ser la santificacion del nombre de Dios, ese deseo debera 
traducirse en obras con una vida fervorosa. 

A1 pedir a nuestro Padre celestial que su nombre sea santificado, nos 
recordamos a nosotros mismos la obligacion sacratisima que tenemos de 
santificarlo con toda nuestra vida, y como flacos y necesitados suplicamos 
humildemente la gracia divina para cumplir con fidelidad fervorosa tan dulce 
obligacion. Cuando parece que nos olvidamos de nosotros para preocupamos 
unicamente de la gloria del Senor, en realidad despertamos hasta las energias 
mas adormecidas de nuestra alma para emplearlas en ocupacion tan filial. 

Pensemos, hermanos mios, si nuestra vida es asi, si en efecto nuestros 
hermanos, viendo nuestras obras buenas, se ven forzados con suave violencia, a 
glorificar a nuestro Padre que esta en los cielos, si cuando decimos, santificado 
sea tu nombre tienen estas palabras en nuestros labios el acento sincero de 
quien con eficacia procura convertirlas en viva realidad. Si por desgracia 
vieramos en nuestra vida lo contrario, recordemos, como deben recordarla los 
desleales y desagradecidos, la queja amarga que por boca de Isaias nos dirige el 
Senor: Este pueblo me honra con los labios, pero su corazon esta muy lejos de 
ml (Is 29, 13). 

Mas no restrimamos el alcance de la primera peticion del Padrenuestro a 
los linderos del propio yo, privandola de su grandiosa trascendencia, Veamosla 
con los ojos de San Pablo. 

Cuando Ananias recibio de Dios la mision de ir a buscar a Saulo en casa 
de Judas, como titubeara pensando que Saulo era un perseguidor de la Iglesia, 
oyo del Senor estas palabras: Ve a encontrarle..., que ese mismo es ya un 
instrumento elegido por ml para llevar mi nombre delante de todas las 
naciones... (Hechos 9, 15). Esta fue la mision divina del Apostol; este es el 
origen de su gigantesca labor apostolica. Llevar el nombre de Dios hasta los 
confines de la tierra, santificandolo y haciendolo santificar con un celo heroico 
y fecundo. Fue la mision divina y el afan insaciable de San Pablo. 

Cuando contemplaba el desenlace final de la Redencion, preparado por 
las condescendencias infinitas, las humillaciones y dolores y muerte de 


184 



Jesucristo, lo veia como un doblarse toda rodilla en el cielo, en la tierra y en los 
abismos al nombre divino del Redentor. 

Semejante a esta mision incomparable es la nuestra, la de quien reza con 
fe el Padrenuestro. Al repetir santificado sea tu nombre , condensamos en una 
formula breve, como el amor condensa deseos sin limites en una exclamacion o 
en un suspiro, lo que el salmista decia mas explicitamente escribiendo: Sit 
nomen Domini benedictum ex hoc nunc et usque m saeculum. A solis ortu 
usque ad occasum laudabile nomen Domini (Sal 112, 2-3). 

Pedimos que el nombre de Dios sea santificado siempre y en todas partes, 
sin que se ponga limites a esa santificacion ni en el tiempo ni en el espacio. 
Deseamos con deseos insaciables que el santo nombre de Dios brille con toda 
su gloria en el cielo y en la tierra, en el tiempo y en la etemidad. 

Incesantemente se alza el clamor de esa glorificacion en el seno de la 
santa Iglesia, ya con el silencio amoroso de la oracion privada, ya con los 
acentos solemnes de la oracion publica. La misma santidad de la Iglesia, 
indefectible a pesar de la cizana que brota en el campo del padre de familias, es 
un himno sin palabras, entretejido con jirones de vida celestial, a la santidad de 
Dios. Pero el acento mas puro de esos clamores es aquel que decia el Senor a 
Ananias, hablando de Saulo, despues de las palabras que citamos hace unos 
momentos: Yo le hare ver cuantos trabajos tendra que padecer por mi nombre 
(Hechos 9, 16). Nunca ha sido santificado el nombre de Dios como en el 
Calvario. La santidad de Cristo resplandecio alii con todos sus heroismos 
deslumbradores y con todas sus primorosas delicadezas para revelamos y 
glorificar la santidad infinita del Padre celestial. Por eso, la mas excelsa 
santificacion del nombre de Dios es la cruz, en todas sus manifestaciones, 
desde el martirio hasta los diminutos sacrificios de cada hora y cada instante. 

Asi ha santificado la Iglesia el nombre de Dios en el curso de los siglos. 
Legiones de martires, legiones de almas enamoradas de la cruz han seguido 
con fervoroso anhelo las sendas del Calvario hasta la cima ensangrentada, hasta 
transformarse en Cristo cruciflcado. 

Cuando decimos santificado sea tu nombre , en el fondo de esas palabras 
profundisimas va el deseo de que Dios mismo santiflque su nombre sacrosanto 
en nosotros, llevandonos por los caminos que su Providencia paternal vea 
como mas glorificadores, aunque sean los mas arduos; va embebido el deseo de 
abrazar la cruz con humildad, mansedumbre y amor; la aspiracion generosa de 
poner toda nuestra gloria en la cruz. ^Que mayor gloria podemos alcanzar que 
convertir nuestras lagrimas, nuestras humillaciones, nuestros dolores, nuestra 
misma sangre en corona de nuestro Dios? Santiflcar el nombre de Dios, como 
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lo santifica la victima pura que se inmola en el altar, deberia ser el supremo 
ideal de nuestra vida 

Mirad a traves de las reflexiones que venimos haciendo la riqueza de luz 
y de amor que encierran las palabras santificado sea tu nombre Mientras la 
palabra nombre nos habla de conocimiento de Dios, la palabra santificar nos 
habla de reverencia humilde y amorosa, de vida santa, de celo apostolico, de 
supremos sacrificios, es decir, encierra cuanto San Ignacio quiso abarcar en su 
lema: A mayor gloria de Dios. 

iDe que maneras tan diversas debe sonar a los oidos divinos la primera 
peticion del Padrenuestro segun los labios que la pronuncien! A veces tendra el 
acento fatigoso de la rutina, mas cargado de hastio que de reverencia; a veces 
sera el trabajoso deletrear de un alma que comienza a buscar a Dios a veces la 
palabra nitida de un corazon puro que exhala el aroma suave de su amor; a 
veces la encendida exclamacion de un alma insaciable de sacrificio y de cruz; a 
veces el lema heroico de un apostol que, fuera de si, vive para extender la 
gloria divina. 

^Como la repetimos nosotros? ^Decimos con ella a Dios el enojoso y 
rutinario hastio de un corazon que solo sabe arrastrarse por la tierra? ^Lleva 
quiza los latidos delicados de un corazon puro o el fuego generoso de un alma 
apostolica? Dios lo sabe. Pero bueno sera que nos lo preguntemos con hu- 
mildad y lo miremos con sinceridad. No nos retraiga de aspirar a repetirla 
como las almas santas el pensamiento de nuestra pequenez, pues Jesus nos 
conocia cuando nos mandaba decirla, y deseaba que la repitieramos del modo 
mas fervoroso y perfecto. 

El puede poner en nuestro corazon los sentimientos que llevaba en el 
suyo; desea ponerlos y los pondra si se lo pedimos con sincera voluntad de 
alcanzarlo. Pidamoselo hasta que lo alcancemos. Asi santificaremos siempre el 
nombre de Dios, en el tiempo y en la etemidad como El desea que le san- 
tifiquemos para bien nuestro y gloria de su Padre celestial. 
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Leccion XXI 


Venga tu reino 


El versiculo 10 del capitulo 6 de San Mateo empieza con la segunda 
peticion del Padrenuestro, la cual dice asi. 

Venga el tu reino. 

De esta segunda peticion nos corresponde hablar esta manana y vamos a 
comenzar explicando la idea que domina en ella, o sea, el reino de Dios, pues 
en la medida que conozcamos ese reino entenderemos toda la peticion. 

«?,Que es el reino de Dios? Si lo miramos a traves de los libros santos, que 
es como deben mirarse las palabras de Jesucristo, encontraremos en seguida 
que ese reino es los contrario, lo antagonico de otros muchos reinos que pueden 
establecerse entre los hombres. 

Quien mas profundamente y con mas fuego de amor habla de ese 
antagonismo es el apostol San Pablo, que en la Epistola a los Romanos ha 
desarrollado ampliamente este tema, mostrandonos como Jesucristo ha 
establecido su propio reino sobre las ruinas de otros reinos antagonicos. 

El apostol San Pablo, en esa Epistola a los Romanos —quiza la mas 
honda de todas las suyas—, se complace en enumerar y describir el reino del 
pecado, el de la muerte y el de la came, para mostrar como Cristo Nuestro 
Senor los vencio y destruyo, estableciendo su propio reino. Con sabiduria ma- 
ravillosa va desarrollando esas ideas en toda su amplitud y trascendencia, como 
quien canta los triunfos del Redentor. 

Ecos de ese himno triunfal se encuentran dispersos en las demas epistolas 
del santo Apostol. En la primera a los Corintios, cuando ensena que la 
verdadera sabiduria no es otra que la necedad del Evangelio, menciona la 
necedad de los principes de este siglo, que ensenan la sabiduria del mundo, y se 
considera a si mismo como un soldado que lucha contra esa vana sabiduria y 
propaga la sabiduria divina En otros pasajes de sus cartas contrapone el reino 
de la luz al reino de las tinieblas, y asi, de diversas maneras, alude con 
frecuencia a la verdades que leemos en la Epistola a los Romanos 
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Esto contrastes nos dan idea del reino de Dios. Es lo contrario del reino 
del pecado, de la muerte, de la came, de la sabiduria mundana y de las 
tinieblas, por consiguiente, es el reino de la luz, de la sabiduria divina, del 
espiritu de la 

vida y de la santidad. 

Si no detuvieramos a reflexionar sobre cada uno de estos terminos y otros 
analogos que en San Pablo abundan, quedariamos atonitos del alcance y 
profundidad que tienen y veriamos la intima y divina transformacion que el 
reino de Dios trajo a la tierra. 

Esa transformacion no se ha revelado de una vez, como relampago 
instantaneo, sino que lenta y gradualmente se ha ido manifestando en la 
historia a traves de las Sagradas Escrituras. Como germen arrojado en el seno 
de la humanidad, ha ido desarrollandose hasta la plenitud del Evangelio. 

Dios fue seleccionando entre los hombres a los que habian de preparar su 
reino, y gradualmente les fue iluminando para que lo conocieran, y, 
conociendolo, lo vivieran, y, viviendolo, lo propagaran y dilataran. Como rayos 
de luz que se unian, fueron iluminando al mundo gradualmente, hasta que llego 
el pleno dia de los tiempos evangelicos. 

Jesucristo Nuestro Senor nos descubrio, en cuanto nosotros somos 
capaces de ello, el misterio del reino en todas sus formas divinas, con todas sus 
perspectivas luminosas, con toda su profundidad insondable, y empleo su vida 
entera en sembrar la semilla del reino, fecundandola, al morir, con su sangre. 
Establecer el reino de Dios entre los hombres fue la mision que trajo a la tierra 
el Verbo divino. Su sabiduria, su poder, su sacrificio, todo lo derrocho — 
permitidme la palabra— para que Dios reinara entre nosotros. 

En otra leccion sacra delineamos los diversos aspectos —interior, social y 
eterno— del reino de Dios y entonces vimos de una manera mas concreta su 
realizacion. No quisiera volver otra vez sobre lo que entonces dijimos y que 
mas adelante volveremos a encontrar en las paginas del Evangelio; pero si lo 
recordais y unis a ello lo que acabamos de decir, conocereis de algun modo que 
estas palabras: reino de Dios, son de una riqueza tan inagotable que podriamos 
consideradas como las mas comprensivas de la Revelacion 

Intentad resumir todo lo que conoceis de la Revelacion divina y vereis 
que la sintesis mas completa la encontrais en esa frase. Todo en la Revelacion 
es preparacion, descripcion, historia, promesa o alabanza del reino. 

Y esto que se dice de la Revelacion en general, se puede decir 
singularmente de los Evangelios, como acabamos de repetir o comprobar. 
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Venga el tu reino es pedir a Dios que ese abismo de misericordias suyas 
que se nos descubre en la Revelacion, las riquezas infinitas que Jesucristo nos 
trajo, llenen los corazones humanos y toda la redondez de la tierra, Que reine 
Dios de lleno y en todo, realizando sin obstaculos sus designios divinos. 

Por eso os he repetido que esta palabra es de una comprension inmensa. 
Pero dejadme anadir que es la mas apostolica, aquella en que el celo se 
despliega como en ninguna otra, aquella que abarca toda la glorificacion de 
Dios, en cualquier forma que esa glorificacion pueda realizarse, aquella que 
canta nuestros anhelos por el triunfo definitivo de la verdad y del bien, y 
nuestras ansias por que la gloria de Dios se refleje cada vez mas en toda la 
creacion y brille deslumbradora en los cielos y en la tierra. Esa aspiracion que 
forma el alma de todo apostolado que merezca llamarse cristiano; esa 
aspiracion amplia como los cielos, profunda como los abismos del corazon 
humano; esa aspiracion, que abarca de una vez cielos y tierra, hombres y 
angeles y que es el mas supremo ideal de la vida de un apostol, es la que esta 
encerrada en la frase del Padrenuestro que ahora estamos comentando: Venga 
el tu reino 

Esta amplitud de ideas, que la segunda peticion del Padrenuestro contiene 
en si misma, no impide otra significacion mas intima y recatada. A veces, en 
vez de abarcar con una mirada todo ese panorama amplisimo, clavamos los 
ojos en puntos determinados del mismo, porque alii nos hace mirar el Espiritu 
de Dios. Es un peligro determinado que corre el reino, es la necesidad 
particular de un pueblo, es una lucha actual contra los enemigos del reino de 
Dios y asi otras mil cosas. Este reducirse y concentrarse la vision del reino 
tiene su expresion mas intima y recatada cuando, recogiendonos dentro de 
nosotros mismos y mirando cuantas rebeldias llevamos en ci corazon contra el 
Rey eterno que quiere ensenorearse de el por completo, pedimos que el reino 
de Dios se establezca de una manera absoluta y soberana en el secreto de 
nuestra alma, y si las rebeldias se han quebrantado y vencido nos atizamos de 
que Dios reine en nosotros, y atizamos el fuego del amor para que el divino 
reinado sea cada vez mas, absoluto Lo que esta vision y experiencia del reino 
tiene de intimo y celestial nos lo ha contado Santa Teresa de un modo no 
igualado jamas por lengua humana. Cuando las al mas interiores repiten esta 
peticion, ponen en ella todos los arrebatos, todas las vehemencias y todas las 
dulzuras de la esposa de los Cantares suspirando por el que aman, y ^quien es 
capaz de describir los coloquios ardientes, y las confidencias delicadas y la 
exuberancia de dones celestiales, y la caridad purisima que forman la gloria de 
ese reino interior? 
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^Habeis observado alguna vez los matices diversos que va tomando el 
deseo del reino segun los corazones de donde brota? Cuando leais las Sagradas 
Escrituras, mirad cuidadosamente como lo desea el Salmista y cada uno de los 
profetas y eso bastara para ver tales matices. Pues todos esos matices se van 
reproduciendo en las almas cristianas todavia con luz mas clara ya que estas 
conocen la plenitud de la Revelacion y viven la realidad perfecta del reino. 

Asi tambien la Iglesia, en las mil vicisitudes de su historia, clama de 
continuo por la plena realizacion del reino de Dios, con acentos siempre 
nuevos. El reino es el mismo, pero sus diversas vicisitudes se reflejan en los 
clamores de la Iglesia. Ella conoce, iluminada con lumbre divina, lo mas pro- 
fundo de esas vicisitudes y ahi dirige sus plegarias. Su lucha por el reino de 
Dios es siempre la misma y es siempre diversa, como quien va a una conquista 
siempre identica, pero tiene que librar batallas variadisimas para lograrla. La 
lucha es la misma, v. sin embargo, los cantos de combate van tomando nuevos 
acentos en cada episodio. Asi eran y no eran las mismas las oraciones de la 
Iglesia en los siglos primeros de persecucion, en los que siguieron a 
Constantino, en lo dias de los barbaros y en los del Imperio cristiano. Asi son 
las mismas y diversas en tiempos de paz y en tiempos el guerra, en epocas de 
controversia doctrinal y en epocas que no conocen esas controversias 

Tambien en nuestro tiempo toman las palabras Venga el tu reino su acento 
peculiar, y dejaria yo incompleta la leccion de hoy si no procurara recogerlo. 
Prometimos contentar el Padrenuestro como mas conviene ahora a nuestras 
almas, y si pasaramos por alto el acento peculiar que decimos, no cumpliriamos 
nuestra promesa. Ya habreis adivinado que me refiero al reinado del Corazon 
Divino de Jesus. 

El reinado del Corazon de Jesus es la gran devocion de los tiempos 
presentes, es la expresion que ha tornado ahora el reino de Dios, y nosotros no 
podemos comentar la peticion Venga el tu reino sin que al mismo tiempo nos 
acordemos de ese Corazon Divino y le pidamos que definitivamente reine aqui 
en la tierra. Y no creais que esta es una idea ajena al Evangelio. 

Dios Nuestro Senor tiene tesoros inagotables de misericordia para los 
hombres, y, segun las necesidades de los tiempos, va sacando de esos tesoros 
misericordias nuevas y las va difundiendo en el mundo; y si hay un tiempo en 
que los cristianos necesitan una fortaleza especial porque viven en continua 
pelea y son candidatos al martirio, segun una frase feliz, en ese tiempo son la 
fortaleza del Espiritu Santo y las manifestaciones extraordinarias del mismo 
Espiritu el caracter que predomina en la Iglesia. Si hay un tiempo en que reina 
la paz, pero a la sombra de esa paz brota la desidia, la tibieza, la sensualidad, la 
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ambicion, la codicia, en una palabra, la relajacion, Dios suscita en su Iglesia 
heroes de la virtud que renueven el espiritu, ensenando con sus ejemplos las 
renuncias que el Evangelio recomienda, el desprecio del mundo y de sus goces 
y vanidades, la austeridad cristiana y la generosidad en el servicio divino. Y asi 
la lucha por el reino va cambiando de aspecto. Venga el tu reino equivale, como 
deciamos antes, a pedir la victoria en la lucha entablada. 

En los ultimos siglos, por causas que no tenemos ahora que analizar, el 
mundo se ha enfriado en el amor de Dios Los principios de la fe han sido 
suplantados por dictamenes tallados en el heterogeneo bloque de una filosofia 
desviada, lo preceptos morales, por maxima que tienden a entronizar la libertad 
de la came. La vida publica de las naciones ha decaido tanto de los ideales 
evangelicos que ha acabado por ser el reverso de los grandes siglos cristianos. 
Y Dios, en su adorable providencia, se ha valido de una devocion, calumniada 
de incredulos y herejes, para restaurar la fe y el fervor cristiano. No es la 
primera vez que Dios elige una devocion particular para renovar el mundo, 
Recuerden lo que fue la devocion del Santo Rosario para la Edad Media. La 
devocion asi elegida viene a ser como simbolo y bandera del reino de Dios en 
una epoca. 

Vivian aislados en la tradicion cristiana dos elementos que, sin embargo, 
tenian entre si relaciones profundas y misteriosas: el amor de Jesucristo y su 
Divino Corazon. Dios, que. en su adorable providencia, va guiando a su Iglesia 
por las sendas de la santidad, se valio de almas muy interiores y santas para que 
comenzaran en los siglos medios a meditar y a revelar aquellas profundas y 
misteriosas relaciones, como quien prepara los germenes que mas adelante, en 
los tiempos de fria y desoladora incredulidad y herejias cmeles y 
desesperantes, habian de renovar la vida de la Iglesia, y nosotros asistimos a la 
fecunda floracion de esos germenes, y vemos el campo del padre de familias 
cubierto con todas las hermosuras de la devocion al Corazon de Jesus, nuevo 
labaro que nos lleva ahora a los combates por el reino de Dios 

No podemos descender aqui a mas particularidades, pero si quisiera 
adelantarme a una pregunta que, despues de oir la grandiosa amplitud de las 
palabras que comentamos, pudiera alguno hacer. ^Y por que hemos de pedir 
nosotros a Dios que venga su remo? Si sus designios providenciales son que 
ese reino se establezca cada vez mas, de una manera cada vez mas profunda, 
mas firme, mas universal, ^para que estas oraciones nuestras? Ademas, si Dios 
desea que su reino se establezca, y tiene poder para establecerlo, ^que 
necesidad tiene de que nosotros pidamos lo que El puede y esta resuelto a 
hacer? Vosotros sabeis que en la providencia del Senor entra el muchas cosas 
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que El desea otorgar a los hombres; la quiera otorgar precisamente por medio 
de la oracion. Desea el Senor conceder sus beneficios, pero los concede 
mediante la oracion, por que los hombres llamen a sus puertas y los pidan. 

Es evidente que, al ensenamos Jesucristo a pedir al Padre celestial que 
venga su reino, de una maneta implicita nos dijo que el establecimiento de ese 
reino entre nosotros dependia, en gran parte, de nuestras oraciones. Y. siendo 
esta la voluntad de Dios, asimismo es evidente que nosotros no hacemos 
ninguna cosa inutil, sino algo que entra muy de lleno en los planes de Dios, al 
pedir que llegue su reino, que se consolide y perpetue entre nosotros Y si, en 
vez de referirnos al reino de Dios aqui en el tiempo, pensamos en el reino 
etemo que esperamos alcanzar en los cielos, ^quien dudara que hemos de 
pedirlo? ^Como no va a querer Dios que acudamos a El suplicantes, entre los 
azares de la vida presente, para que nos conceda ver realizadas nuestras 
supremas esperanzas? Es inutil insistir en estas ideas despues de lo que dijimos 
acerca de la necesidad de la oracion. Mejor es que nos preocupemos de 
encender nuestro propio celo para preparar con nuestras oraciones nuevos 
tiempos al reino de Dios. Son tiempos en que hay que orar mucho, pues las 
amenazas se multiplican y los peligros del reino de Dios se acumulan como 
nubes densas y sombrias. Todos sabeis que, aunque inspirados por nuestro 
deseo y con la mejor buena fe digamos que el Corazon de Jesus reina entre 
nosotros, y aunque en cierto sentido sea verdad, porque oficial y publicamente 
hemos proclamado la realeza de ese Corazon Divino, en realidad falta mucho 
para que Cristo reine en el mundo. Decidme: ^estan sometidas las almas todas 
de nuestros hermanos al imperio de Jesucristo? ^Se aceptan como normas de la 
vida privada y de la publica las ensenanzas de Jesucristo? ^Nos hemos resuelto 
a que en nuestro corazon no haya otros sentimientos que los del Corazon de 
Jesucristo, a que el Evangelio rija la vida de los individuos y de las naciones, a 
que las almas todas se sometan a la ley y acaten el cetro amoroso de Jesucristo? 
Aunque cien veces repitamos que el Sagrado Corazon reina, esas palabras no 
pasaran de un buen deseo que esta bastante lejos de la realidad 

Extended la mirada mas alia de las fronteras de la patria y vereis 
muchedumbre de naciones asentadas en constituciones laicas e impias; 
naciones perseguidoras de la Iglesia con sana y refinamiento satanicos, o 
separadas de ella por cismas y herejias inveteradas; pueblos minados por la 
inmoralidad mas profunda y escandalosa, donde la familia vive de precario a 
merced de las pasiones mas bajas, donde la educacion tiene todos los estigmas 
del paganismo, donde la ciencia y el arte y las publicas diversiones estan 
puestas al servicio de la incredulidad y de los vicios. Mirad ese espectaculo en 
toda su aterradora realidad, sin pesimismos desalentadores y sin optimismos 
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ciegos, y vereis que tempestad se cierne sobre el mundo. Y eso sin contar los 
pueblos idolatras e infieles que todavia viven sin Cristo. 

Mas aun, mirad con ojos de hermanos como los mismos hijos de la 
Iglesia flaquean de un modo lastimoso y unos no tienen de cristianos mas que 
el bautismo; otros se dejan arrastrar por la corriente a una vida nada conforme 
con el Evangelio, y otros, por fin, siguen tarda y tibiamente a su divino 
Redentor. jY quiera el Senor que los que tenemos la obligacion de defender y 
propagar su reino no desertemos del combate o no decaigamos del ardor con 
que deberiamos trabajar! 

jCuan lejos estamos de que el reino de Dios triunfe en el mundo entero, 
como desea Jesus nuestro Salvador! Si no nos dejamos adormecer con 
apariencias halagadoras, de esas que nos dan un mentido descanso para 
hacernos apartar la diestra del arado, hemos de sentir las amarguras de los 
profetas cuando veian que el pueblo de Dios se precipitaba ciego en su propia 
ruina, y de esa amargura brotara, con todos los acentos del dolor y con todos 
los apremios del celo, que equivale a decir con todo el fuego del amor, ese 
Venga tu reino que Jesus nos enseno y el Padre celestial espera, sin duda, para 
hacer misericordia al mundo. 

jComo quisiera uno tener el corazon tan puro y tan abrasado de divina 
caridad que esta plegaria respondiera, por su divina eficacia, a la necesidad 
presente y atajara los peligros que asoman por todos los puntos del horizonte! 
jComo duele, al considerar todo esto, no poder dar a la propia oracion la fuerza 
que dieron los santos a la suya! jBendito dolor este, si lo sentimos! Como 
acicate irresistible nos impulsara a establecer el reino de Dios con toda su 
gloria en nuestro corazon, para que nuestras oraciones lo dilaten por toda la haz 
de la tierra 

Sea este el fruto de la presente leccion sacra. Que el amor al reino de Dios 
nos posea y venga a ser la aspiracion suprema de nuestra vida, y que, llevados 
de ese amor y de esa aspiracion, arrostremos cuanto sea preciso arrostrar y 
acometamos cuanto sea preciso acometer por la conquista de ese reino 
iDichoso el que merezca ser de aquellos esforzados que hacen a Dios 
oblaciones de mayor estima y de mayor momento en las luchas por el reino! 

jQue el Senor nos conceda la victoria! jQue El reine en nosotros aqui en 
la tierra, para que luego reinemos con El en el cielo! 
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Leccion XXII 


Hagase tu voluntad asi en la tierra como en el cielo 


Vamos a explicar esta manana la tercera peticion del Padrenuestro, 
contenida en el capltulo 6, verslculo 10, del Evangelio de San Mateo, la cual 
dice de este modo: 

Hagase tu voluntad asl en la tierra como en el cielo. 

Tal vez en las lecciones sacras siguientes podamos abreviar un poco la 
explicacion que estamos dando de la oracion dominical, pero me ha parecido 
que no era este el momento ; de hacerlo, acumulando las peticiones, porque 
esta de que, ahora tratamos tiene alguna dificultad para ciertas inteligencias y 
ademas se presta a profundizar algo en uno de los misterios mas hondos que 
hay en Dios, y esto tiene para nosotros una utilidad practica de tal 
trascendencia, que quiza no la tengan mayor ni las otras dos peticiones 
anteriormente comentadas. 

Para facilitar la explicacion quisiera hacer algunas indicaciones acerca de 
la voluntad divina. 

Es evidente que la voluntad de Dios se identifica con su naturaleza, no 
hay, como en nosotros, una naturaleza y algo sobreanadido que se llama la 
voluntad, sino que, en Dios, voluntad y naturaleza son una misma cosa. 
Tambien es evidente que en la voluntad divina no hay muchos actos, porque, 
siendo Dios el ser simplicisimo e inmutable, no puede concebirse en El 
multiplicidad ni sucesion de actos. El acto de la voluntad de Dios se identifica 
con la misma naturaleza de Dios como se identifica la voluntad, porque lo que 
nosotros distinguimos de las criaturas: naturaleza, potencia volitiva, acto 
volitivo, en Dios no puede distinguirse; en Dios, naturaleza, potencia y acto de 
querer son exactamente una misma cosa 

Es muy dificil para nosotros llegar a algun conocimiento de ese acto 
unico e inmutable de la voluntad de Dios, porque, de un lado, enredados en el 
ambiente de las cosas que cambian y se mudan, y de otro lado, viviendo en el 
tiempo, encontramos graves dificultades para trascender esa vision de la cosas 
en el tiempo y esa inmutabilidad de las cosas mismas 
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Nosotros, para conocer a Dios con la lumbre de la razon, nos valemos de 
las huellas de Dios en las criaturas, y acumulando y purificando las 
perfecciones que hay en las criaturas, suprimiendo los defectos que son 
inherentes a ellas, llegamos a un conocimiento analogico de Dios, su Criador 
Siempre esto es dificil, tan dificil que cuando los santos querian ponderar esa 
dificultad, decian que mas bien sabemos de Dios lo que no es que lo que es; 
porque nuestros conceptos acerca de El son tan imperfectos que solo como 
muy de lejos nos dan noticia de las divinas perfecciones. No quiere decir esto 
que nuestros conceptos sean falsos, porque una cosa es que los conceptos sean 
imperfectos y otra cosa es que sean falsos. Nosotros conocemos algo de Dios, y 
ese algo que conocemos es verdad con tal de que no limitemos todo lo que hay 
en Dios a nuestro propio concepto, sino que, por el contrario, reconozcamos 
que mas alia de lo que nosotros conocemos hay mucho mas por conocer. Los 
conceptos, repito, no son falsos, pero son imperfectos. Y si esto tiene lugar en 
todos nuestros conocimientos acerca de Dios, mayormente lo tiene cuando se 
trata de la voluntad divina, que es el punto mas oscuro y dificil de cuantos la 
razon, por sus propias fuerzas, puede alcanzar o conocer de Dios. 

Por analogia con la voluntad humana, tratamos de formarnos un concepto 
de la voluntad de Dios; y como ese acto unico de voluntad inmutable y etema 
que hay en Dios tiene toda la eficacia y, diriamos con un termino poco preciso, 
toda la fecundidad que tiene la muchedumbre de actos que hay en nosotros, y 
aun otra fecundidad y otra eficacia infinitamente mayor, tenemos que ir 
entendiendo por partes, es decir, por conceptos parciales, ese acto unico, y 
vamos como descomponiendo lo que en si mismo no puede descomponerse, 
porque es simplicisimo. Como nuestro ojo no abarca de una vez todo el 
panorama, tenemos que mirarlo, segun nuestra manera grosera de hablar, punto 
por punto, parte por parte. Descomponiendo asi, a nuestro modo, en el prisma 
de nuestro entendimiento, ese rayo unico de luz que es el acto de la voluntad de 
Dios, encontramos que podemos hablar de la voluntad divina de distintas 
maneras, y asi, por ejemplo, hablamos de ciertos actos de la voluntad divina 
que realizan su objeto o lo alcanzan de un modo absoluto, absolutamente 
incondicionado. De este orden es el acto creador de la voluntad divina. Dios, 
por su acto creador, realiza lo que quiere, con absoluta independencia. Pero 
tambien distinguimos otros actos, o, mejor dicho, otro aspecto de ese acto 
unico de la voluntad de Dios, que no es incondicional, sino, antes por el 
contrario, manifiestamente condicionado; por ejemplo, cuando Dios manda, 
aconseja o exhorta a los hombres, no los transforma como seres inertes o como 
automatas, segun su querer divino, porque en los planes de la voluntad divina 
esta que el hombre tienda libremente a su fin, y Dios no quiere destruir la 
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libertad que El nos dio. Impone un precepto, aconseja, exhorta, y deja la 
exhortacion, el consejo o el precepto en manos de la libertad del hombre. En 
cierto sentido, la voluntad de Dios siempre se cumple, porque la voluntad de 
Dios, en este caso, es condicionada. Ademas, Dios se reserva dar la sancion, y 
esa sera diversa segun que el hombre haya aceptado o no el querer divino. 

Este segundo genero de actos o, para hablar mejor, este segundo aspecto 
que ofrece el acto unico de la voluntad de Dios como veis, se enlaza mucho 
con la voluntad del hombre, y si quisieramos analizar ese enlace tendriamos 
que entrar en el laberinto de sistemas que inundan la filosofia y la teologia 
acerca de este problema. Nosotros no tenemos por que entrar ahora en ese 
laberinto y hasta podemos prescindir de muchisimos terminos tecnicos que 
emplean los filosofos y teologos, porque para nuestro objeto no son 
absolutamente necesarios. A nosotros nos basta con distinguir bien estos dos 
aspectos que ofrece la voluntad de Dios: hay un aspecto en el cual 
absolutamente se cumple la voluntad de Dios, y otro aspecto por el cual solo 
condicionalmente, con una condicion interpuesta, se cumple lo que Dios 
quiere. La distincion de los dos aspectos nos basta para entender la tercera 
peticion del Padrenuestro. 

Todavia, sin embargo, conviene hacer otra indicacion acerca de estos dos 
problemas de la voluntad de Dios y de la voluntad del hombre, que nos ayudara 
a ver mejor el alcance de la palabra de Jesucristo 

Nosotros hablamos mucho de conformamos con la voluntad de Dios, 
Dios manda. Dios aconseja. Dios exhorta, Dios prohibe, y nosotros nos 
acomodamos a esa prohibicion a esa exhortacion, a ese consejo, a ese mandato 
de Dios. Pero hemos de advertir que hay dos maneras de acomodarse a la 
voluntad de Dios: una manera es queriendo el mismo objeto que Dios quiere; y 
otra manera es aceptando, como regia de nuestra propia voluntad, la voluntad 
divina. Parece que estas dos cosas son la misma, y, sin embargo, con un 
ejemplo quiza podamos entender cuan diferentes son. Supongamos que un 
superior, al mandar a su subdito, le manda algo que no es pecado, pero que no 
es conforme a la voluntad de Dios; porque puede darse este caso, que el 
superior mande algo que, sin ser pecado, Dios no querria que mandase. ^En 
que situacion se encuentra entonces el subdito? Si quiere cumplir la voluntad 
divina, ha de aceptar ese mandato del superior y ha de tomarlo por norma de su 
conducta; pero, mientras por un lado hace la voluntad divina, pues toma como 
regia de la propia la del superior, por otro quiere algo que, objetivamente, Dios 
no querria que el superior hubiera mandado ni que el subdito tuviera que hacer 
para observar la obediencia. 
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En el objeto hay una divergencia; pero, aun con esa divergencia en el 
objeto, el hombre, aceptando la voluntad del superior, toma por norma de su 
voluntad la voluntad divina y se conforma de esa manera con la voluntad de 
Dios. Esta conformidad, que consiste en tomar como norma de la propia 
voluntad la voluntad de Dios, o sea la obediencia al superior, subsiste, aunque 
alguna vez pueda haber alguna divergencia por lo que se refiere al objeto. 

Otro ejemplo completara esta doctrina. Manda Dios a Abraham que 
sacrifique a su hijo Isaac, y no queria Dios absolutamente que Abraham 
sacrificase a su hijo. La prueba de que no lo queria es que impidio el sacrificio. 
Pero queria Dios que Abraham se conformase con la voluntad divina y la 
tomase como norma, Abraham se conformo con la voluntad divina y la acepto 
como norma, aunque Dios despues no permitio que el objeto de su voluntad se 
realizase. 

No nos detenemos mas en declarar esta idea, porque lo dicho basta para 
nuestro objeto 

Con esta dos observaciones, la primera referente a dos aspectos de la 
voluntad de Dios, y la segunda a la conformidad de nuestra voluntad con la 
divina, tenemos ahora bastante para entender la peticion del Padrenuestro que 
nos proponemos comentar 

Lo primero que en ella encontramos es que en el cielo se hace de tal 
manera la voluntad de Dios, que puede y debe servir de modelo a los que 
moramos en la tierra. ^Como se hace la voluntad de Dios en los cielos? 
Rastreando la vida de los cielos —pues nosotros no podemos hacer otra cosa 
que rastrearla— entendemos lo suficiente para poder afirmar tres cosas. La 
primera es que en el cielo se hace la voluntad divina de tal modo que jamas se 
ofende ni se puede ofender a Dios. La voluntad de la criatura esta en el cielo de 
tal modo sujeta a la voluntad divina, que jamas se cometera alii ni podra co- 
meterse pecado 

No incurramos, al oir esta aflrmacion, en un error en que he visto incurrir 
a algunos. Recuerdan el pecado de los angeles y dicen que pecaron en el cielo, 
y, por consiguiente, que tambien en el cielo se puede pecar. Los que hablan asi 
padecen una confusion. El cielo de que habla el Padrenuestro es la vision de 
Dios y etema bienaventuranza, y los angeles, cuando pecaron, no habian 
alcanzado esa vision divina. Por tanto, no poseian el cielo de que aqui se trata. 
Si lo hubieran poseido, no hubieran podido pecar. 

Segunda aflrmacion. En el cielo se hace la voluntad de Dios no al modo 
rastrero con que la hacemos a veces en la tierra, contentandonos con evitar 
aquello que es ofensa de Dios, sino tan plenamente que siempre y en todo se 
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procura amoldamos a los deseos de Dios. Ni un apice, ni un atomo de su 
voluntad santisima se pierde alii. La voluntad de los bienaventurados, como 
transformados en la de Dios, se une, se identifica con ella de tal suerte, que 
cuanto El quiere y como El lo quiere se realiza puntualmente. No hay 
discordancia. Hay concordia absoluta. Lo cual quiere decir que cl el cielo se 
realiza siempre lo que algunas veces realizan lo santos en este mundo. Y digo 
algunas veces porque hasta en los santos —fuera de algunos casos 
excepcionales en que Dios Nuestro Senor hay querido conceder una gracia 
singularisima—, hasta en los santos, repito, hay momentos en que esa 
concordia de la propia voluntad con la divina se perturba y se oye alguna 
disonancia: son las faltillas que suelen quedar en el corazon del hombre, 
aunque haya conquistado las mas heroicas virtudes. Pero en el cielo no hay 
jamas esa discrepancia; no hay mas que la concordia absoluta y completa entre 
la voluntad creada y la divina. 

Pasemos a la tercera afirmacion. Aqui en la tierra, para hacer la voluntad 
de Dios, tenemos que luchar con nosotros mismos, ora venciendo las 
tentaciones de pecado, ora las que nos alejan de la perfeccion o nos detienen en 
la senda que a ella conduce. Esta lucha se ira amortiguando a medida que el 
hombre saiga mas de si mismo y alcance un amor de Dios mas perfecto; pero 
algo de lucha suele quedar siempre, pues morir del todo a nosotros mismos y 
tener en nuestra mano y a nuestra voluntad todas las pasiones, ^quien lo 
consigue? El absoluto dominio de las pasiones que tenia Cristo Jesus, y que El 
otorgo a su Madre Santisima, ^quien lo alcanza? ^Donde estan las almas en que 
alguna vez no se oiga rumor de combate entre la voluntad de Dios y la voluntad 
propia, aunque sea para coronarse de nuevas victorias? 

En el cielo no es asi. En el cielo, la voluntad de Dios se cumple sin 
contradiccion y sin lucha. La criatura se siente dichosa en cumplir la voluntad 
divina; pone su felicidad en acomodarse a los deseos de Dios, sean los que 
sean. Es verdad que alia, en el cielo, no hay tentaciones, ni hay que ir pisando 
espinas; pero tambien es verdad que la voluntad de la criatura esta entregada a 
Dios como podia estarlo el holocausto mas perfecto y amoroso. Los 
bienaventurados conocen de modo perfectisimo que su propio bien se identifica 
con la gloria de Dios, y ponen los ojos en esa gloria, y para ella viven, saliendo 
amorosamente de si mismos. La frase ardiente que repetimos en el Gloria in 
excelsis: gratias agimus tibi propter magnam gloriam tuam, los 
bienaventurados la profundizan y saborean como jamas lo podemos hacer en la 
tierra. Sienten inmensa felicidad de ver glorificado a Dios y no pueden 
descansar en otra cosa. Y como la gloria de Dios fundamentalmente consiste en 
que se haga la voluntad divina, ellos desean su cumplimiento con el mismo 
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espontaneo y dichoso fervor con que aman la propia felicidad. Lo que para 
nosotros es duro combate, para ellos es gozo imperturbable y arrobador. 
Nuestra naturaleza decaida es como un escollo que hay que salvar para ir al 
cumplimiento de la voluntad divina, mientras que los bienaventurados, en paz 
perpetua consigo mismos, la cumplen con la suavidad de un impulso interior 
que brota de lo mas ultimo de su ser. Nosotros tenemos que negarnos para 
cumplirla, y ellos no tienen que hacer mas que dejarse llevar de una tendencia 
dulcisima. 

Esta es la manera como se cumple la voluntad de Dios en el cielo. Se 
cumple no solo en lo que manda, sino en todas las manifestaciones de ello, y se 
cumple poniendo la criatura su propia felicidad en ese cumplimiento. 

A la luz de cuanto llevamos dicho se ve con facilidad el alcance que 
tienen las palabras Hagase tu voluntad asl en la tierra como en el cielo. 

^Que pedimos a Dios? Pedimos que su voluntad santisima, ora imponga 
un precepto, ora aconseje, ora mueva de cualquier otro modo la nuestra, se 
cumpla siempre con rendimiento, generosidad y amor. Se cumpla, en primer 
termino, porque los hombres guardemos los mandamientos divinos con 
fidelidad, se cumpla, ademas, porque nos dejemos gobemar suavemente por el 
querer de Dios, aun en lo que no es un mandamiento expreso, hasta que nuestra 
voluntad este perfectamente unida a la divina; y se cumpla, por ultimo, con 
aquel amor gozoso y ardiente con que la cumplen los bienaventurados, aunque 
para cumplirla tengamos que soportar duros combates y llegar a la perfecta 
abnegacion. 

Sin necesidad de amplificar mas esta comparacion, entendemos cual es el 
ideal a que debemos aspirar en el cumplimiento de la voluntad divina; pero al 
mismo tiempo conocemos lo lejos que estamos de ese ideal. Aun sin mirar en 
tomo nuestro, encerrandonos en nosotros mismos, lo vemos de un modo muy 
claro y muy doloroso. jCuantas veces nos hemos desviado de la voluntad 
divina, bien sea quebrantando los mandamientos, bien sea resistiendo a las 
divinas inspiraciones, o bien rebelandonos contra las disposiciones de la divina 
Providencia. Sentimos el peso de nuestra corrompida naturaleza, y a veces 
sucumbimos. La historia de nuestras infidelidades llena largas paginas en el 
libro de nuestra conciencia. Si miramos en tomo nuestro, aunque lo hagamos 
con espiritu de caridad, ^como podemos dejar de ver que el mundo esta lleno 
de pecados, infidelidades, rebeldias y tibieza? Hay en el almas que ni piensan 
en la voluntad de Dios, y hay otras que, aunque piensan y la conocen, se 
rebelan contra ella o la rehuyen o la siguen con tibieza y descuido 
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Viendonos a nosotros mismos tan lejos de nuestro ideal divino, y viendo 
tan lejos a los demas, ^como no repetir incesantemente Hagase tu voluntad asl 
en la tierra como en el cielo? 

Todas las peticiones del Padrenuestro tienen para nosotros importancia 
suma, y su necesidad la percibimos apenas leidas en el Santo Evangelio; pero 
quiza en ninguna sentimos tanta necesidad para rendimos a la voluntad de 
Dios. jCuanta resistencia en nosotros para abandonarnos a ella y seguirla! 
iCuanta en los corazones de nuestros hermanos para apartarlos de los caminos 
extraviados y traerlos al cumplimiento de la divina voluntad! Y cuando uno 
lucha con esas dificultades, sobre todo la dificultad propia, ^como no ha de 
sentir la necesidad de estar clamando siempre que envie Dios su gracia y 
transforme nuestros corazones de suerte que llegue a hacerse aqui, en la tierra, 
su voluntad, lo mismo que se hace en los cielos? Y adviertase que, cuando se 
habla del cumplimiento de la voluntad del Senor, mentamos con frecuencia las 
palabras «caminos dificiles», «sendas espinosas», «sacrificios del corazon», 
«lucha contra nosotros mismos», y todo esto da al cumplimiento de la voluntad 
de Dio un aspecto de agonia que entristece y un dejo de amargura, como si esos 
caminos del cumplimiento de la voluntad divina fueran caminos llenos de hiel. 
Esto es falsisimo. Cierto, hay algunas hieles en ese camino para este cuerpo de 
pecado y para esta came enemiga del espiritu, segun dice el Apostol; pero en el 
fondo esta la verdadera felicidad, la paz del alma, que produce el rendimiento y 
entrega a la voluntad de Dio, el gozo inefable que experimenta el alma cuando 
sabe que esta haciendo lo que Dios quiere y aborreciendo lo que Dios aborrece, 
amando lo que Dios ama y apartandose de lo que Dios quiere que se aparte 

La dicha suprema del alma que en el mundo ha logrado hacer suya de esta 
manera la voluntad divina es de tal suerte que si hay cielo anticipado este es. 
Padecemos los hombres en esto, como en todo lo que se refiere al espiritu, el 
miserable engano de mirar las cosas con los ojos de la carne y llamar 
desgracias, sufrimientos, espinas, luchas y agonia y martirio a la que nos 
presentan con ese aspecto nuestros ojos camales: no miramos con los ojos del 
espiritu, que son los ojos de la fe, y, si miraramos con ellos, veriamos que lo 
que llaman pena los ojos de la came, llaman alegria los ojos del espiritu, lo que 
los ojos carnales miran como campo de batalla, miran los de la fe como campo 
de victoria, lo que a los ojos les parecen hieles amargas, son mieles 
regaladisimas al corazon henchido de fe. Porque este miserable engano nos 
envuelve, andamos haciendo siempre nuestra propia voluntad, y aceptamos el 
cautiverio de las malas pasiones que llevamos en el alma, y no nos atrevemos a 
romper este cautiverio y recobrar la libertad de los hijos de Dios; no nos 
atrevemos a poner nuestra dicha donde realmente esta, que es en el 
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cumplimiento de la voluntad divina; aqul esta todo nuestro bien, y este bien 
esta en nuestra mano. 

Cuando Dios manifiesta su voluntad, no la manifiesta para dejar al 
hombre inerme en medio de sus enemigos, sin que pueda defenderse de ellos y 
alcanzar victoria, sino que juntamente pone en esa voluntad suya el tesoro de 
su gracia, 

y asi, el hombre que acepta la voluntad del Senor tiene tal fortaleza que si 
el libremente no se entrega a los enemigos, suya es la victoria. Es un panorama 
de triunfo que se abre a nuestros ojos y, tras el triunfo, el reino; que, si somos 
fieles y constantes, la corona del reino ha de adomar nuestras sienes. 

Cumplimiento de la voluntad del Senor; ahi esta la santidad, ahi esta el 
bien, ahi esta la dicha, ahi esta la esperanza, ahi esta la victoria, ahi esta el 
cielo. Cuando clama 

mos Hagase tu voluntad asl en la tierra como en el cielo, estamos 
clamando por la bienaventuranza del cielo, estamos clamando por nuestra 
propia bienaventuranza; estamos clamando a Dios con acentos divinos para que 
nos libre de la miserable servidumbre de la voluntad propia y nos de la libertad 
de sus verdaderos hijos. Hagase, Senor, tu voluntad asl en la tierra como en el 
cielo, no es esta voz de esclavo que sirve de mala voluntad, mirando siempre el 
momento de romper su yugo, sino es voz de hijo que, lleno de amor, esta mi¬ 
rando a los ojos de su padre para descubrir en ellos sus deseos y cumplirlos, 
poniendo en ese cumplimiento su dicha y bienaventuranza. Esto es lo que 
significa la tercera peticion del Padrenuestro. 

Cuando se habla de ella, muchos se echan por caminos extraviados de 
sutilezas filosoficas, que no saben descifrar, aunque sepan sentir las 
dificultades que pueda haber en esas palabras, mientras que debieran estar 
examinando su propia vida, para procurar amoldarla a los deseos de Dios. No 
ha querido El, al mandarnos esto, que cada uno de nosotros sepa filosofia y 
luego discurra sutilmente acerca de estas palabras, sino que seamos hijos que 
cumplan la voluntad de su Padre 

Ya que al principio del Padrenuestro invocamos a Dio como Padre, 
portemonos como hijos, y, al decir las palabras Hagase tu voluntad asl en la 
tierra como en el cielo, repitamoslas con espiritu de hijos, con obediencia de 
hijos y con esperanza de hijos; porque el hijo que repita esas palabras con 
sinceridad, y se abandone en el regazo de su Padre, recibira de El la paz y la 
santidad en esta vida y luego la herencia de los verdaderos hijos, que es el 
cielo. 
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Leccion XXIII 


El pan nuestra cotidiano danosle hoy 


El verslculo 11 del capltulo de San Mateo que estamos comentando 
contiene la cuarta peticion del Padrenuestro, y dice asi 

El pan nuestro cotidiano danosle hoy. 

Dos veces se encuentra la oracion dominical en los Santos Evangelios: la 
una en el Evangelio de San Mateo, y la otra en el de San Lucas. Comparando la 
forma que tiene la cuarta peticion en ambos Evangelios, segun la Vulgata 
latina, se suscita una cuestion que a veces confunde a quienes los leen y no 
saben de donde procede la diversidad de expresion que en cada uno de ellos 
aparece. 

Traduciendo literalmente el texto de San Mateo, tal y como se encuentra 
en la Vulgata latina, deberia decirse: El pan nuestro sobresustancial danosle 
hoy, y traduciendo literalmente tambien el texto de la Vulgata, tal y como se 
encuentra en el Evangelio de San Lucas, deberia leerse: El pan nuestro 
cotidiano danosle hoy. Esta diversidad suscita una cuestion que tiene su interes 
y que yo quisiera resolver, en la medida de mis fuerzas, antes de pasar adelante. 

Los dos evangelistas, en el texto original, emplean la misma palabra, que 
luego en cada uno de ellos aparece traducida diversamente al latin. Esa palabra 
identica del texto original, que no vuelve a encontrarse en toda la literatura del 
Nuevo Testamento, es de una interpretacion algo insegura Como no hay textos 
biblicos a que atenerse para precisar su sentido, no queda mas camino que 
estudiar su etimologia y por la etimologia deducirlo 

Buscando la etimologia de esa palabra, los autores siguen dos caminos 
diferentes: los unos la relacionan con una palabra griega que tiene cierto 
sentido temporal, con un verbo que puede significar algo asi como ser 
inminente, estar ya proximo, estar ya presente; y los otros, con otra palabra, 
que significa propiamente sustancia. Segun se relacione el termino de la 
cuestion con una palabra u otra, su traduccion cambia. Si la relaciona con la 
ultima, llegamos a esta traduccion del texto evangelico: El pan nuestro, que es 
necesario para nuestro sustento, y si se relaciona con la primera, debe 
traducirse: El pan de cada dla, o sea, el pan que necesitamos cada dia. 
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Esta diferencia de interpretacion se deja sentir en los Santos Padres y en 
los Doctores. 

La diferencia, si bien se mira, es mas aparente que real pues en el fondo 
de ambas interpretaciones hay la misma idea, En ambos casos, lo que se pide al 
Senor es el pan necesario para cada dia. 

La traduccion que usamos nosotros, hecha directamente del griego, ha 
puesto aqui el pan cotidiano, que es la palabra que expresa la idea mas 
claramente. 

He querido daros noticia de esta cuestion para que, si alguna vez, leyendo 
los libros de piedad o los libros que comentan y explican el Evangelio, os 
encontrareis con las diferencias indicadas, no os sorprendan. Lo que no 
quisiera es que de aqui dedujerais una especie de tentacion, la tentacion de 
creer que no se sabe claramente que es lo que pedimos en la cuarta peticion del 
Padrenuestro, pues habeis de observar que, en cualquier interpretacion que se 
adopte de la palabra a que nos estamos refiriendo, la idea siempre es la misma, 
y lo vais a ver todavia mas claro en el curso de esta leccion sacra. La palabra 
griega que da lugar a las divergencias indicadas parece ser que se usaba en el 
lenguaje corriente para significar el sustento diario. 

Pero entremos ya en la explicacion del texto y comencemos diciendo que 
la palabra pan tiene un sentido muy biblico. En las Escrituras se emplea como 
sinonimo de sustento corporal. Todo lo que sirve para el sustento corporal se 
expresa a veces de modo generico con la palabra pan. El pan cotidiano es el 
sustento cotidiano y lo pedimos en el Padrenuestro para el dia de hoy. ^Por que 
no para siempre o, al menos, para manana? 

Dentro de poco explicaremos unas sentencias del Sermon de la Montana 
en que se nos recomienda que no andemos solicitos por la comida o por el 
vestido, sino que, llenos de confianza, vivamos pendientes de nuestro Padre 
celestial, que conoce nuestras necesidades Para que nuestra oracion estuviera 
llena de este espiritu. Jesucristo, nuestro divino Maestro, nos enseno a pedir de 
modo que no hubiera en nuestra oracion solicitud desordenada por las cosas 
temporales, limitando nuestras peticiones al momento presente y dejando el 
manana en las manos de Dios. Decia San Pablo a su discipulo Timoteo: 
Teniendo que comer y con que cubrirnos, eso nos bate. Al contrario, los que 
quieren enriquecer, caen en tentacion y lazo del diablo y en muchas codicias 
insensatas y perniciosas, que sumen a los hombres en ruina y perdicion (1 Tim 
6 , 8 - 9 ). 

Estas palabras del Apostol son el comentario practico de la peticion que 
consideramos. En ella acudimos a Dios con humilde modestia, desprendido el 
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corazon de toda codicia terrena, al mismo tiempo que reconocemos nuestra 
dependencia continua del Padre celestial, en lo grande y en lo pequeno, en la 
material y en lo espiritual, en lo temporal y en lo etemo. No olvidamos que lo 
primero es el reino de Dios; pero tampoco despreciamos con soberbia espiritual 
los beneficios materiales que recibimos del Senor. Queremos estar pendientes 
de El en todo, como hijos amantes que en su Padre cifran toda la seguridad y 
toda la esperanza. 

Este espiritu esta embebido en la cuarta peticion del Padrenuestro, y con 
esto parece que deberia quedar concluido su comentario. Una vez sabido que se 
refiere al sustento necesario, y como en ella se guarda el abandono en las 
manos de Dios y el desprendimiento de las cosas temporales, parece que no 
hay mas que decir. Sin embargo, queda una cuestion por resolver. La cuestion 
es esta: Todos nosotros hemos oido interpretar estas palabras del Evangelio, del 
sustento espiritual, aplicandolas a la Sagrada Eucaristia. ^Sera que en esta 
peticion, contra lo que hemos dicho, no nos referimos al sustento corporal, sino 
al sustento espiritual y principalmente a la Eucaristia? La respuesta a semejante 
cuestion no es dudosa, pues, aunque a veces se acomoden a la Sagrada 
Eucaristia las palabras que comentamos, es cosa averiguada y sin ningun 
genero de duda que se refieren al sustento corporal. Os indicare algunas de las 
razones que asi lo demuestran 

La primera razon, que es la capital, es la tradicion eclesiastica. 
Prescindiendo de un cortisimo numero de autores, que han interpretado esta» 
palabras exclusivamente del sustento espiritual, todos los demas las entienden 
del sustento material, a veces de un modo exclusivo y a veces extendiendolas 
tambien al sustento espiritual. Cuando la tradicion va por este cauce, no puede 
ponerse en duda cual es la legitima interpretacion. 

Pero, ademas de esto, examinando atentamente el Santo Evangelio, se ve 
que estas palabras de Nuestro Senor se refieren exclusivamente al sustento 
corporal. Aunque no hubiera mas razon que esta que yo voy a apuntar, ella 
seria ya suficiente. Nosotros, cuando pedimos el sustento espiritual del alma, 
cuando pedimos los bienes espirituales, ^podemos contentamos con pedir los 
bienes espirituales necesarios para el momento presente, o tenemos la 
obligacion de preocupamos del porvenir y pedir al Senor lo que hemos de 
necesitar en toda nuestra vida? Asi como cuando se trata de las cosas 
materiales estamos obligados a pedir a Dios con desprendimiento, parcamente, 
con abandono en sus manos y a contentamos con el sustento preciso para el dia 
de hoy, porque eso es demostrar, como hemos dicho, desprendimiento de las 
cosas terrenas y abandono en las manos de Dios Nuestro Senor, asi, cuando se 
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trata del bien espiritual de nuestra alma, tenemos la obligacion de andar 
hambrientos y sedientos, de pedir sin medida y con una santa codicia. Tenemos 
que pedir, entre otras cosas, la santa perseverancia hasta el fin de nuestra vida. 
Si hubiera querido Jesucristo hablarnos aqui del sustento espiritual, ciertamente 
no nos hubiera mandado pedirlo con las palabras danosle hoy, sino mas bien 
con estas otras: danosle siempre. 

Asentado esto como cierto, podemos preguntamos todavia con que 
derecho se aplican estas palabras al sustento espiritual y, sobre todo, a la 
Sagrada Eucaristia. Las hemos oido aplicar tantas veces y hasta la hemos 
aplicado nosotros con tanta frecuencia, que no podemos convencemos de que 
esa aplicacion sea del todo ilegitima, y convendria examinar el fundamento de 
tal aplicacion. 

Creo que la clave para entender esta cuestion la hemos de buscar fuera 
del Evangelio. Os dije en una de las lecciones sacras anteriores que el uso del 
Padrenuestro en la liturgia era antiquisimo; se habia introducido la oracion 
dominical en la liturgia desde los principios de la Iglesia. Al hablar de la 
liturgia nos referiamos principalmente a la de la Santa Misa, y vimos que todas 
las liturgias habian introducido en ella la oracion dominical. 

El motivo de esa introduccion, en general, es muy claro. En las reuniones 
de las fieles, y principalmente en las que terminaban con la Eucaristia, los 
mismos fieles debian orar. Ya deciamos que esas reuniones se componian de 
lecturas, instrucciones, cantos, oraciones, el Sacrificio eucaristico, la 
Comunion. Al orar, aquellos primeros fieles que vivian plenamente la vida del 
Evangelio, ^se podian olvidar de la formula de oracion que habia ensenado el 
mismo Jesucristo? Ciertamente, no Por eso, desde el principio, en sus 
reuniones, usaron el Padrenuestro. Ademas, como al referimos los Evangelios 
la institucion de la Eucaristia, narraban que Nuestro Senor habia orado 
largamente al Padre celestial, los cristianos quisieron imitarle, y para imitarle 
rezaron la oracion dominical. Esta oracion, por consiguiente, desde el 
principio, vino a ser una oracion liturgica, y tuvo un lugar senalado en la 
liturgia de la Misa. 

Pero ^que representaba la oracion del Padrenuestro en la liturgia de la 
Misa? En la Misa hemos de distinguir varias partes: primero, la parte que 
llamariamos didactica y va desde el principio hasta el ofertorio. Esa parte de la 
Misa responde a la primera parte de las reuniones de los cristianos primitivos. 
Habian copiado de las sinagogas lo que ellos practicaban, y como en las 
sinagogas los sabados se instruia a los fieles leyendo los libros santos, a veces 
se comentaban esos libros santos, y entre lectura y lectura se cantaba o rezaba, 
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los cristianos formaron la primera parte de la Misa con lecturas, con cantos y 
con oraciones. Por eso esa primera parte se debe llamar principalmente 
didactica. 

Hay otra parte que es la que podriamos llamar parte central de la Misa: la 
consagracion, la consagracion entonces se hacia en una forma que ha cambiado 
algo con el tiempo. Las palabras de la consagracion son las mismas, pero las 
oraciones en que iban envueltas esas palabras eran algo distintas de las que 
usamos ahora. 

A1 principio, el canon parece no era otra cosa que un canto de accion de 
gracias. El sacerdote improvisaba un canto o una oracion de accion de gracias, 
y al dar gracias a Dios de los beneficios recibidos, entre esos beneficios 
recordaba la Pasion y muerte del Senor y, como introduccion a ella, la ultima 
cena y la institucion de la Eucaristia. Al recordar este misterio, lo hacia con 
palabras del Evangelio, y entre esas palabras estaban las de la consagracion, 
que renovaban el misterio eucaristico del Cenaculo. 

Esta era, diriamos, la parte mas importante de la Misa, la que nosotros 
ahora llamamos el canon. Ahora el canon se compone de multiples oraciones; 
pero entonces no era mas que lo que acabamos de decir. Era como un prefacio 
dilatado. Asi como en el prefacio damos gracias a Dios por los beneficios 
recibidos, asi se daban entonces en el canon y entre los beneficios que se 
enumeraban, vuelvo a repetirlo, se recordaba el de habemos legado el 
Santisimo Sacramento de nuestros altares, y, al recordarlo, se consagraba el pan 
y el vino. 

A esta segunda parte de la Misa seguia una tercera, que es 
complementaria. Los sacrificios pacificos ofrecidos a Dios en el templo de 
Jerusalen no consistian solamente en inm olar la victima y en ofrecerla al Senor, 
sino que tenian como complemento lo que se llamaba el banquete del 
sacrificio. Parte de la victima era entregada al que la habia ofrecido y con ella 
se celebraba un banquete, complemento del sacrificio: un banquete sagrado. En 
la santa Misa hay tambien banquete sagrado. Despues de la inmolacion, 
despues de haberse ofrecido a Dios la Victima santa y de haber conmemorado 
el sacrificio de la cruz en el santo sacrificio de nuestros altares, se celebrara el 
banquete del sacrificio y ese banquete sagrado es lo que llamamos nosotros 
ahora la Comunion. Al llamarlo Comunion, queremos expresar que ese 
banquete fomenta la caridad y produce la union de los fieles con Jesucristo y 
entre si; pero cuando queremos significar que puesto ocupa la Comunion en el 
santo sacrificio de la Misa, hemos de decir que es el banquete sagrado que lo 
completa. 
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Observemos ahora que, en la liturgia de la Misa, el Padrenuestro esta 
Intimamente enlazado con el banquete eucarlstico. Se rezaba o cantaba y aun 
hoy se sigue rezando o cantando como preparacion para comulgar Terminado 
el canon, cuando empezaban los ceremonias del banquete eucarlstico se repetla 
unas veces antes de partir la hostia consagrada, otras despues, como se hace en 
algunas liturgias, pero siempre en relacion con esta ceremonia, que era la 
preparacion para distribuir el Pan eucarlstico. De aqui provino que el 
Padrenuestro tomara —permitidme la expresion— un caracter eucarlstico, y 
que por transposicion muy facil y muy explicable se acomodaran a la sagrada 
Eucaristla las palabras el pan nuestro de cada dla danosle hoy. Este caracter 
eucarlstico hizo, sin duda que algunos Santos Padres interpretaran tales pala¬ 
bras segun la acomodacion corriente, como convenla al provecho de los fieles, 
sintiendose impulsados a ello, ademas, por una circunstancia que diremos 
despues. 

Hemos visto en los Santos Padres, y particularmente en San Bernardo, 
que al usar palabras de la Escritura dejan a un lado el sentido inmediato que 
tienen y las emplean en otro. Es como si queriendo decirlo todo con lenguaje 
blblico, y encontrando palabras blblicas que pueden, en absoluto, significar dos 
cosas, las aplicaran a una que entonces necesitaran decir aunque no fuera 
precisamente aquella que quiso expresar el autor inspirado. Ese es el sentido 
que llaman acomodaticio y que usado con discrecion y mesura, no puede 
condenarse. Es algo asi como ungir el lenguaje humano de cierto perfume de 
Escritura; darle resonancia de la palabra divina. Esta acomodacion tan legltima 
fue la que hicieron los cristianos de la cuarta peticion del Padrenuestro. 

Como, por otra parte, los pastores de la grey cristiana so ban predicar 
dentro de la Misa, en la parte didactica de ella —entonces la predicacion no era 
algo independiente del oficio liturgico, sino que formaba parte de el, y, cuando 
se leian las Escrituras, el obispo que presidia la reunion explicaba brevemente a 
los fieles su contenido—; digo, pues, que, como en los tiempos antiguos la 
predicacion tenia lugar dentro de la Misa, nada tiene de extrano que, al 
comentar en tales circunstancias el Padrenuestro, aun sabiendo y confesando 
que en esas palabras pedimos el sustento material, las acomodaran al espiritual. 
No olvidemos que el hombre no necesita muchos estimulos para pedir a Dios el 
sustento material, y, en cambio, todo es poco para elevar su pensamiento y su 
corazon a las cosas divinas. Lo verdaderos pastores lo saben, y por eso se van 
derecho a lo espiritual, a lo que el alma necesita. Oportuna e importunamente 
insisten en ello, esforzandose sin descanso en despertar el hambre y la sed de 
Dios en los corazones de los fieles. Por eso, y por las demas razones que hemos 
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indicado, acomodaron a la Eucaristla unas palabras en que pedimos a Dios el 
sustento necesario de nuestro cuerpo. 

Con esto creo quedan suficientemente aclaradas todas las cuestiones que 
se refieren a la cuarta peticion del Padrenuestro. El resumen de todo cuanto 
llevamos dicho seria el siguiente: la palabra original que corresponde a la frase 
castellana «de cada dia», empleada por nosotros, es una palabra oscura, porque 
es una palabra griega que se emplea unicamente dos veces en el Nuevo 
Testamento. A pesar de su oscuridad, esa palabra nos dice de una manera 
suficientemente clara que hemos de pedir el sustento necesario con modestia, 
desprendimiento de las cosas materiales y abandono en la Providencia divina. 

Ademas, las palabras del Padrenuestro que se refieren de una manera 
inmediata al sustento material se usan acomodandolas al sustento espiritual. 
Proviene esto del uso liturgico del Padrenuestro, que desde los tiempos mas 
antiguos se inserto en la Santa Misa como preparacion para comulgar. 

Unicamente resta que subrayemos una palabra. Observemos que no 
decimos «el pan mio de cada dia», sino «el pan nuestro de cada dia», 
insistiendo en la forma plural que tiene el Padrenuestro desde el principio. La 
oracion del Padrenuestro, desde la primera palabra hasta la ultima, refleja la 
misma caridad, la misma comunicacion de los fieles entre si; pero en este caso, 
al referirse al sustento material y emplear esa forma plural que hemos 
subrayado, nos da ensenanzas que vienen a completar el comentario de esta 
peticion. 

La primera ensenanza es esta: que cuando rezamos el Padrenuestro, y 
particularmente cuando repetimos esta peticion, no podemos prescindir de 
recordar la miseria en que se encuentran muchos de nuestros hermanos; y al 
pedir a Dio hemos de pedir no solamente las cosas espirituales, sino que, 
teniendo entranas de caridad, nos hemos de conmover por las miserias 
temporales de los que se llaman hermanos nuestros y hemos de pedir para ellos 
el pedazo de pan que cada dia necesiten. 

La caridad no es una virtud de cierta sublimidad enganosa, ni tan sobre 
las cosas materiales que, al ver esas miserias temporales no se conmueva el 
corazon. La caridad llora dondequiera que ve derramar lagrimas, siente pena 
dondequiera que hay una desgracia pequena o grande, padece con los dolores 
de los demas, y porque sabe que la vida de nuestros hermanos puede estar, y 
esta de hecho, atormentada por miserias materiales pude instantemente a Dios 
el remedio de ellas; y es un consuelo el pensar cuantos pobres seran socorridos 
porque la providencia del Senor haya oido las oraciones de sus hermanos, que 
claman delante del altar: El pan nuestro de cada dla danosle hoy. 


208 



Pero, al mismo tiempo que esa peticion es una obra de caridad, es una 
exhortacion a la caridad. ^Como puede rezar esa oracion, repetir la cuarta 
peticion del Padrenuestro, el que tiene un alma egoista, el que no tiene 
generosidad con el necesitado, el que cierra su corazon a esa compasion santa 
de que estamos hablando? ^Como puede decir «el pan nuestro de cada dia 
danosle hoy», es decir: Tu, que eres Padre celestial, reparte el pan necesario de 
cada dia a los mas necesitados de tus hijos, a cuantos de tus hijos tengan 
necesidad de ese pan, como puede pedir eso a Dios, repito, el hombre que de 
tal manera carece de caridad que aunque vea las mayores miserias no siente 
compasion? 

Estas palabras contienen una exhortacion semejante a la que vimos en la 
primera palabra del Padrenuestro. Cuando llamabamos Padre a Dios, nos 
exhortabamos a nosotros mismos a ser verdaderos hijos de Dios, es decir, a 
portamos con Dios con verdadera piedad filial. Pues aqui, cuando le pedimos 
que socorra a nuestros hermanos necesitados, nos estamos exhortando a 
nosotros mismos a practicar las obras de misericordia, las corporales, a la vez 
que las espirituales. Es una peticion esta de tal plenitud, que podria convertirse 
en programa completo de vida cristiana. Observad que quien tomara esta 
peticion en todos sus sentidos y la aplicara con toda propiedad a las cosas 
materiales, la trasladara luego a las espirituales e hiciera que encamase en el de 
tal suerte que con su caridad quisiera abarcar todo el mundo, tendria con eso 
bastante para sacrificarse. Muy bien dicen los Santos Padres, como 
recordabamos al principio, que el Padrenuestro es como compendio del 
Evangelio, porque en cada una de sus peticione hay tal plenitud de ensenanzas 
divinas, que con solo practicar una de ella se podria uno enriquecer con lo que 
en el Evangelio es mas importante y necesario para llevar una vida cristiana y 
hasta una vida santa. 

Cuando repitamos esta cuarta peticion del Padrenuestro, repitamosla, si, 
conforme al espiritu con que se escribio, con aquel abandono en las manos de 
Dios, con aquella confianza en la Providencia divina, con aquella piedad filial 
de quien tiende la mano para recibir de Dios el sustento de cada dia; pero 
repitamosla, ademas, con ese espiritu de caridad que no hace sufrir y 
entristecemos cuando se entristecen y sufren nuestros hermanos, aunque lo que 
sufran sea miseria material y no ya las grandes miserias espirituales. Dios, en 
su largueza infinita, oira nuestra peticion y nos otorgara el pan cotidiano que 
pedimos para nosotros y para nuestros hermanos como obligado viatico de 
nuestro penoso camino hacia el cielo. 
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Leccion XXIV 


Y perdona nuestras deudas 


En el capitulo 6 del Evangelio de San Mateo hay varios versiculos que se 
refieren a la peticion del Padrenuestro que hoy hemos de comentar. Esos 
versiculos dicen asi: 

Y perdonanos nuestras deudas como tambien nosotros perdonamos a 
nuestros deudores... Porque si perdonareis a los hombres los yerros de ellos, 
tambien os perdonara a vosotros vuestro Padre celestial; pero si no 
perdonareis a los hombres, tampoco vuestro Padre os perdonara a vosotros los 
yerros vuestros. 

San Gregorio Niseno, que, como hemos dicho otras veces, es uno de los 
principales comentadores del Padrenuestro, cuando llega a esta peticion, 
comienza a hablar con tonos muy elevados. Afirma el Santo que, al invitamos 
Jesucristo a que digamos al Padre celestial: Y perdonanos nuestras deudas 
como tambien nosotros perdonamos a nuestros deudores, nos exhorta a que 
lleguemos a la cumbre de la vida espiritual. Nuestra propia perfeccion debe 
consistir en la imitacion divina. Tanto se elevara el hombre en el camino de la 
virtud cuanto se asemeje a Dios. Y en el ejercicio de la caridad a que se alude 
en esta peticion del Padrenuestro, llega el hombre, segun da a entender San 
Gregorio Niseno, a imitar a Dios de la manera mas perfecta. 

Todavia, insistiendo en este orden de ideas elevadisimas, trata de poner de 
manifiesto la importancia de esta peticion por otro camino. Supone el Santo 
que en el alma de los cristianos hay tal afan de los bienes etemos, y tal 
preocupacion de que loa bienes temporales no les esclavicen, que suspiran 
siempre por la pureza de corazon, por la pureza del alma; y anade que el 
camino por donde el corazon debe aquietarse del todo, por donde puede 
adquirirse la mas completa pureza del alma, es precisamente este del perdon. 
Ardera en nosotros la caridad cuando sepamos perdonar, y si arde la caridad, 
desaparecera de nuestro corazon todo lo vano e imperfecto que pueda 
angustiamos en esta vida 

De estas consideraciones hechas por San Gregorio Niseno se deduce muy 
bien la importancia que tiene esta peticion del Padrenuestro que vamos a 
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comentar ahora. Sea que nuestro corazon mire a la altura y quiera alentarse 
para acercarse a Dios; sea que, por el contrario, hundamos la mirada en el 
secreto de nuestra conciencia para perseguir hasta alii la ultima sombra de falta 
y buscar la mayor pureza del corazon, siempre nos encontramos que a los dos 
terminos podemos arribar mediante el cumplimiento de lo que en estas palabras 
del Padrenuestro se contiene. Varias veces, comentando la oracion dominical, 
hemos repetido que es una abreviacion del Evangelio, y cada vez que nos 
detenemos a pensar en una de sus peticione, podemos comprobar que en 
cualquiera de ellas podriamos encontrar un camino seguro para nuestra propia 
perfeccion; y esto que varias veces hemos comprobado lo comprobamos 
especialmente tratandose de la peticion que vamos a explicar esta rnanana. 

Esta peticion, como se advierte a primera vista, tiene dos partes: la 
primera se refiere al perdon que esperamos recibir de la misericordia divina, y 
la segunda al perdon que otorgamos a aquellos nuestros hermanos que nos han 
ofendido. Interesante es la explicacion de cada tina de estas partes, pero 
quedaria incompleta si despues de haber entendido lo que en cada una de ellas 
se contiene no percibieramos el lazo que las une, las relaciones que hay entre 
ambas; porque quiza lo mas importante de estas palabras de Jesucristo, que 
repetimos todos los dias, se encuentre en esa relacion de una parte con otra. 
Vamos a explicar por orden el contenido de esta peticion y el lazo que une las 
dos partes a que hemos aludido. 

No hay que decir que cuando pronunciamos estas palabras: Perdonanos 
nuestras deudas..., no hablamos de deudas temporales. Esto es demasiado 
evidente para necesitar aclaracion Si en algun alma quedare la menor sombra 
de duda respecto a este punto, no tiene mas que buscar la frase correspondiente 
o paralela en el Evangelio de San Lucas, y vera que San Lucas ha sustituido la 
palabra deudas por la palabra pecados, y con eso entendera que se trata 
exclusivamente de deudas morales. 

Tampoco es necesario aclarar que en esta peticion no acudimos a Dios 
para decirle que non exima del cumplimiento de sus santas leves, que tenemos 
la obligacion de cumplir; no es esta la deuda cuyo perdon suplicamos de la 
misericordia divina. En este caso no pediriamos algo que sirviera para 
perfeccionamos y santificamos, sino que pediriamos, por el contrario, algo que 
serviria para dar rienda suelta a nuestras pasiones y a nuestra falsa libertad. No 
hay, repito, que aclarar este punto, porque tambien es demasiado evidente. 

Insistiendo una vez mas en recordar las palabras del Padrenuestro que 
corresponde a estas de San Mateo, como se encuentran en el Evangelio de San 
Lucas, se comprueba esta segunda afirmacion, lo mismo que hemos 


211 



comprobado la primera Se trata aqul de la deuda que contrae el hombre con 
Dios Nuestro Senor siempre que ha quebrantado una ley divina; se trata, en una 
palabra, de nuestros pecados. Convendria, sin embargo, no dar a esta palabra 
«pecados un sentido restringido. Nosotros solemos distinguir muy bien entre 
pecados y penas de los pecados. Parece que, cuando se pide a Dios el perdon 
de los pecados, no entran para nada las penas que por los pecados se han 
merecido. Pero esta manera de interpretar, que es muy buena para precisar 
conceptos, para distinguir formalidades, para separar lo que logicamente es 
separable, no siempre corresponde a la manera real que emplea el Evangelio en 
sus expresiones. Pecados aqui significa la culpa y la pena que por la culpa se 
debe. Cuando el hombre, pues, le pide a Dios verse libre de los pecados, debe 
desear que de tal manera se borren estos en su alma, que hasta la ultima huella 
de ellos desaparezca, y como es huella del pecado, no solo el reato de culpa 
que queda en nuestra alma, sino tambien el reato de pena que contraemos 
pecando, todo eso debemos desear que desaparezca, y pedimos al Senor que lo 
extirpe completamente. 

Todavia diria yo algo mas. En la manera de perdonar lo pecados hay sus 
grados; uno es el perdon que alcanza quien solo tiene el minimo de 
disposiciones necesarias para ello, y otro el que consigue quien, con perfecto 
espiritu de penitencia, purifica hasta el fondo de su conciencia. En el primer 
caso suelen quedar las raices intimas de los pecados y no se alcanza ni la 
perfecta paz, ni la perfecta seguridad que son posibles en esta vida. En el 
segundo, hasta las raices de los pecados se extirpan o se mortifican y el alma 
queda en una paz divina y con la mayor segundad que puede procurarse aca 
abajo. El perdon en el primer caso, no obra los efectos saludables que en el 
segundo. No purifica ni transforma tan profundamente el alma. Y claro esta 
que, cuando pedimos al Senor que nos perdone nuestras deudas, no le pedimos 
un perdon rudimentario que pueda bastar para cierta tranquilidad del alma; no 
pedimos un perdon que borre de momento las culpas, pero nos deje al borde 
del abismo y permita que pululen en nuestra alma las malas pasiones, como 
pululaban antes; pedimos al Senor que de tal manera extirpe nuestros pecados 
que con ellos se extirpen hasta las raices; que de tal manera haga desaparecer la 
culpa de nuestra alma que entre en nosotros su paz profunda como los abismos 
del mar, y que tengamos aquel espiritu de confianza filial de quien, 
abandonadas las culpas, vive plenamente para Dios. En este sentido deben 
entenderse las palabras del Padrenuestro que estamos comentando: Perdonanos 
nuestras deudas. 

A veces los comentadores suscitan aqui una cuestion que, si parece algo 
sutil, quiza no sea del todo inutil. Se preguntan si todos los cristianos pueden 
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pronunciar con verdad estas palabras: Perdonanos nuestras deudas, 
entendiendo, naturalmente, por deudas los pecados que el hombre ha cometido. 
La razon de dudar es que pudiera darse un alma perfectamente pura. 
Practicamente, la pregunta no tiene demasiado interes. La inmensa mayorla de 
los cristianos, la generalidad de los cristianos, casi todos los cristianos tenemos 
necesidad evidente de pedir a Dios que nos perdone nuestras deudas, porque, 
como somos miserables, son muy raras, si es que existen, las almas que jamas 
hayan ofendido ni levemente al Senor. ^Quien de nosotros, al pronunciar esas 
palabras: Perdonanos nuestras deudas, sentira el temor de decir una falsedad? 
^Quien de nosotros sentira el escrupulo de que al decir al Senor: Perdonanos 
nuestras deudas, no tiene nada que Dios le pueda perdonar y, por consiguiente, 
pronuncia esas palabras con poca sinceridad? ^Quien de nosotros podria hablar 
asi? Si se nos ocurriera esta dificultad, si asaltara a nuestro espiritu ese 
escrupulo, nos pareceria que estabamos imitando a aquel fariseo de que habla 
el Evangelio, el cual se presentaba delante del Senor diciendo: «Senor, te doy 
gracias porque no soy como los demas hombres», es decir, porque yo no he 
pecado como ellos. Y ante la sola idea de que nos pudieramos asemejar al 
fariseo, nos espantariamos y dejariamos nuestros temores. Desde el punto de 
vista practico, es evidente que esta cuestion no tiene sentido. 

Pero miremos la cuestion desde un punto de vista mas teorico y universal. 
Practicamente a todos se nos puede aplicar la sentencia que se lee en la primera 
epistola de San Juan: Si dijeremos que no tenemos pecados, a nosotros mismos 
nos enganamos y la verdad no esta en nosotros (Io 1,8). Pero admitamos, 
puesto que es posible, que la misericordia del Senor de tal manera previniera a 
un alma con su gracia, de tal manera la salvara de todos los peligros que hay en 
esta vida, que jamas llegara a cometer ni un solo pecado venial. Admitamos 
ademas que a esta alma le hiciera Dios conocer la inocencia de que ella goza. 

^Podria esa alma repetir la peticion: Perdonanos nuestras deudas? Se 
ocurre una respuesta facil a esta pregunta, y es la siguiente. Como en el 
Padrenuestro no se trata de una oracion tan personal que unicamente se incluya 
en ella lo que toca inmediatamente al sujeto que la pronuncia, sino que en ella 
pedimos por nosotros y por nuestros hermanos; y como, por otra parte, 
sabemos que en el campo de la Iglesia que el Padre de familias sembro de sano 
trigo, crece siempre y ha de crecer la cizana hasta el fin de los tiempos, aun el 
alma mas generosa, que nunca hubiera cometido un pecado venial, podria decir 
con toda verdad delante del Senor: Perdonanos nuestras deudas, pidiendo 
perdon por los pecadores que siempre hay. 
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Pero todavia cabe mirar esta respuesta de un modo mas profundo y que 
nos abra mas extenso horizonte. Suelen decir los interpretes que cuando 
Nuestro Senor dijo en la cruz: / Dios mio, Dios mio! ;Por que me has 
desamparado?, continuo recitando todo el salmo XXL Segun nuestra Vulgata 
latina, en uno de los verslculos de este salmo se lee: iPor que han apartado de 
mi la salud mis propios pecados? Aunque la traduccion sea discutible, por lo 
menos es cierto que la santa Iglesia la tiene por perfectamente ortodoxa. Y, 
segun ella, tendrlamos que Jesucristo, la misma santidad, hablarla de sus 
propios pecados. No quiere decir esto, como sabemos, que nuestro Redentor 
divino hubiera cometido ni la mas leve falta; significa unicamente que, como 
dice Isaias, echo sobre si nuestras culpas y se presento con ellas al Padre 
celestial para expiarlas como si fuesen propias. El amor le llevo a ese extremo. 
Pues el mismo amor pone en los labios de las almas puras las palabras 
Perddnanos nuestras deudas. 

Desconfiemos de espiritualidades que temen mentir hablando de propios 
pecados. Los santos, aun en los momentos mas excelsos de su vida, hablaban el 
lenguaje contrario, usando de hiperboles que a veces desconciertan. Y por ese 
camino anda siempre el verdadero fervor. No para vivir abrumados al modo 
jansenista, sino para andar en humildad y verdad y para reconocer y agradecer 
las misericordias divinas. Temamos ser almas satisfechas de si mismas y ciegas 
para ver la muchedumbre de las propias miserias. Si conocieramos la pureza y 
santidad de nuestro Dios, nos espantariamos de nuestra indignidad. Dejemonos 
de hipoteticos alambicamientos y, viviendo en la realidad, pidamos con 
humildad al Senor que nos perdone nuestras deudas. 

r 

Util debe ser y conveniente para nuestras almas el repetir frecuentemente 
esta peticion, puesto que asi quiere que lo hagamos nuestro divino Redentor, y 
no es dificil ver esa utilidad y conveniencia si volvemos los ojos a nuestra 
condicion. De ordinario, ^tenemos peligro de acordamos demasiado de nues- 
tros pecados o, por el contrario, de olvidarlos demasiado pronto? ^Cual de 
estos es el mayor peligro que tenemos? Podra suceder que para un alma 
escrupulosa, sombria, ocupada de si o desconfiada, sea un verdadero peligro y 
una ocupacion danosa el volver continuamente sobre los pecados cometidos, 
porque el recuerdo de esos pecados la ponga en tal agonia que trastome su vida 
espiritual; pero, fuera de ese caso, que, como todos sabemos, es un caso menos 
frecuente, es evidente que el mayor peligro para nosotros no esta en recordar, 
sino en olvidar nuestros pecados. jEs tan facil que, cuando se ha apartado Uno 
del confesionario, donde ha descubierto su conciencia y recibido el perdon por 
ministerio del sacerdote, de tal manera se borre la memoria de los pecados que 
no quede en nosotros aquella humildad, aquel dolor permanente, aquel deseo 
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de reparacion, aquella gratitud al Senor que deberia ser el fruto de una 
confesion fervorosa! jEs tan facil que con haber oldo aquellas palabras: Ego te 
absolvo, nos demos por satisfechos y no sintamos el ansia fervorosa de 
penitencia que deberlamos llevar en el corazon para que nos acompanara toda 
nuestra vida! jEs tan facil que nos contentemos con dar los primeros pasos en 
ese camino de la penitencia y no perseveremos en el, a pesar de la necesidad 
que tenemos de ello! jEs tan facil que, conseguido el perdon, el corazon vuelva 
a envanecerse, vuelva a dar oido a las tentaciones! Todo esto es tan facil, que el 
mayor peligro, repitamoslo, para nosotros no esta en recordar nuestros pecados, 
sino en olvidarlos demasiado. 

El alma que sabe mirar continuamente los pecados con que ha ofendido a 
Dios, el alma que sabe, en esa mirada dirigida a los pecados, encontrar una 
fuente de gratitud hacia la misericordia divina, una fuente de penitencia 
fervorosa, de lagrimas amargas; el alma que sabe encontrar ahi un nuevo 
estimulo para el amor de Dios; el alma que sabe sacar de ese recuerdo de los 
pecados la humildad profunda que todos deberiamos sentir, es un alma que 
convierte el recuerdo de su pecado en medio de santificacion y que aleja de si 
muchisimos peligros. Esa alma, unida a Dios, sabra resistir a la tentacion; esa 
alma acudira a Dios, porque sabe que en Dios esta su propia fortaleza; estara 
siempre agradeciendo a Dios el perdon que le ha otorgado, sentira apagarse en 
si misma el amor de las cosas terrenas y encenderse el amor divino; esa alma 
vivira unida a Dios como nos imaginamos que vivio la Magdalena al pie de la 
cruz de Jesucristo; y es esto un tesoro tan grande, que para alcanzarlo quiere el 
divino Maestro que repitamos siempre el Perdonanos nuestras deudas. La 
memoria saludable de las propias culpas es semilla de donde brotan esos frutos 
tan sazonados. 

De la segunda parte de esta peticion hemos de hablar extensamente en 
otro pasaje del Sermon de la Montana, que se refiere al perdon de los 
enemigos, y por eso ahora no vamos a detenemos en ella. El contenido de ella 
es muy claro. Hablamos aqui de perdonar a nuestros hermanos las faltas que 
hayan cometido contra nosotros, y hablamos de perdonar con un perdon que 
sea imagen de aquel con que Dios nos perdona; hablamos de un perdon que no 
es superficial, sino profundo; que no consiste puramente en palabras, sino que 
brota del corazon; que no es ficticio, sino sincero; que no es parcial, sino 
completo; que no deja resquemores, amarguras e inquietudes en el corazon, 
sino que restablece por completo la paz entre ofensor y ofendido. Esto es claro 
y no lo hemos de amplificar ahora. Dejando, pues, para mas adelante lo que 
ahora podria decirse, vamos a considerar la relacion que hay entre nuestro 
perdon y el perdon de Dios. 
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La relacion, como hemos visto, es doble: positiva la una y negativa la 
otra. La positiva se enuncia asi en el Evangelio: Si perdonareis a los hombres 
los yerros de ellos, tambien os perdonara a vosotros vuestro Padre celestial. Y 
la negativa, de este modo: Si no perdonareis a los hombres, tampoco nuestro 
Padre os perdonara a vosotros los yerros vuestros (Mt 6,1415). Se explica muy 
bien que, si nosotros no perdonaremos, Dios no nos perdone. ^Como nos va a 
perdonar Dios si nos estamos obstinando en nuestra culpa? «^No es obstinarse 
en la culpa conservar odio en el corazon para aquellos que nos han hecho algun 
mal? Mas aun: ^No es esto faltar a lo mas fundamental del Evangelio e ir 
contra el precepto de la caridad, que Nuestro Senor consideraba como el 
distintivo de los suyos? Pues si el hombre, no perdonando, se obstina en su 
pecado, ^como va a alcanzar —repito— el perdon de Dios nuestro Senor? Para 
alcanzar el perdon hace falta que el corazon se cambie, hace falta que reine en 
el alma el arrepentimiento, y ^como va a reinar mientras permanezcamos 
obstinados en nuestros odios? Mas aun, el Senor establecio aquella norma de 
que con la medida que midieremos a los demas se medira para nosotros y que 
si queremos que El se muestre misericordioso con nosotros, nosotros hemos de 
tener misericordia para con nuestro hermano; y si tratamos sin misericordia al 
projimo, no perdonando, y medimos para el con medida de odio, ^que 
misericordia podemos esperar de Dios y con que medida hemos de ser 
juzgados por El? Esto es clarisimo, y por eso las almas que abrigan esos odios, 
las almas que fomentan la ira contra su hermano, las almas que se dejan 
dominar por esas amarguras interiores que quebrantan la caridad con los 
demas, no pueden estar tranquilas en conciencia. 

Es verdad que, en algun caso, el sentir amargura sera mas bien una 
tentacion que un pecado; pero en el momento que baya ahi algo de libertad, en 
el momento en que voluntariamente aceptemos, conservemos esa amargura, 
fruto de la ira o del odio, no podemos estar tranquilos en conciencia, y cuando 
pronunciemos las palabras: Perdonanos nuestras deudas como tambien 
nosotros perdonamos a nuestros deudores, ellas seran una fuente de 
remordimiento. Mas aun, con ellas atraeremos sobre nuestra frente la justicia 
divina. Al pedir que Dios nos perdone como perdonamos, si realmente no 
hemos perdonado, pedimos que Dios no nos perdone. 

San Gregorio Niseno, con aquella penetracion que le es peculiar, hace ver 
que repetir esta peticion del Padrenuestro sin perdonar es gravisima 
irreverencia contra Dios. En tal caso, pediriamos que Dios nos imitara, es decir, 
que tuviera en su corazon divino la falta de caridad que hay en el nuestro. 
no seria esto irreverencia gravisima? 
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No quiere decir esto que se llegue al absurdo, al cual han llegado por 
aberracion algunas almas, de suprimir en el Padrenuestro esta peticion, 
corrigiendo la oracion divina de Jesucristo, porque no acaban de perdonar a su 
hermano, Lo que quiere decir es que perdonemos. ^Que ganariamos con supri¬ 
mir la peticion? ^Dejaria por ello de ser verdad que no hemos perdonado y, por 
consiguiente, no merecemos el perdon divino? El tener que repetirla nos 
apremia a perdonar. 

Repitamos, si, repitamos esas palabras; que el mal no esta en repetirlas, 
sino en que nuestro corazon se haya apartado del recto camino de la caridad. 
Aunque no repitamos estas palabras, si el corazon esta lleno de odios, 
^pensamos que por eso no va a descargar sobre nosotros del mismo modo la 
justicia divina? 

En cambio, si las repetimos con el corazon lleno de caridad, se cumplira 
lo que el Senor promete: Si perdonareis a los hombres los yerros de ellos, 
tambien os perdonara a vosotros vuestro Padre celestial. Nuestro perdon 
generoso lleva consigo el perdon divino que necesitamos, con todo lo que este 
incluye de misericordias y de paz interior. Mirad: en esta vida, cuando no se ha 
endurecido la conciencia y se quiere con sinceridad servir a Dios, queda por 
fuerza una zozobra interior, una inquietud, un afan: el afan, la inquietud, la 
zozobra de saber si Dios nos habra perdonado. jCuantas veces nos hemos 
hecho angustiosamente esta pregunta! ^Me habra perdonado el Senor? Si no 
quiere uno caer en el abismo de la desconfianza, que podria ser su completa 
ruina, procura asegurarse el perdon con fidelidad y fervor de espiritu y usar de 
todos aquellos medios que dan solido fundamento a la esperanza. 

Uno de estos medios es perdonar a nuestros hermanos con la mas 
generosa y perfecta caridad que nos sea posible, pues la palabra de Dios nos 
asegura que, perdonando, seremos perdonados. 

Dios puede comunicar al alma una paz tan grande, una confianza tan 
firme, un aliento tan fervoroso, que el alma alcance la seguridad de que la ha 
perdonado, cuanto en esta vida es posible asegurarse. Por muchos caminos 
puede Dios dar esa confianza y esa seguridad, y uno de los caminos es este que 
El mismo ensena: el camino del perdon. En el corazon de quien perdona 
resuenan como dulce promesa de bienaventuranza las palabras del Evangelio: 
Si perdonais, sereis perdonados. La generosidad en perdonar puede ser el 
punto de arranque de nuestra santificacion. 

Mas no limitemos el perdon a los momentos en que mas agudamente pide 
venganza nuestra ira. Para recoger por entero el fruto santificador del perdon, 
ejercitemoslo por igual en lo grande y en lo pequeno, y pongamos en el la 
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delicadeza mas generosa de la caridad, con todos sus matices de condescen- 
dencia, bondad y suavidad. Siempre y en todo perdonemos, como deseamos 
que Dios nos perdone. Veremos entonces crecer con lozania el espiritu de 
confianza y difundirse la paz en nuestra alma. 

Aunque en ese perdonar no hubiese otro fruto que la paz interior y el 
espiritu de confianza, que son descanso del corazon, eso seria bastante para 
que, cuantas veces repetimos la quinta peticion del Padrenuestro, pusieramos 
en ella nuestra alma entera, derramando a torrentes la caridad. 

Unamos, pues, las dos partes que encierra la peticion. Pidamos a Dios 
perdon, sin cansamos nunca, por todas las faltas cometidas, que siempre esa 
peticion es necesaria; pero pongamos en esa peticion el perdon que otorguemos 
nosotros, porque esto sera hacer fuerza a Dios para que nos conceda su 
misericordia en el tiempo y en la etemidad. 
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Leccion XXV 


Y no nos dejes caer en la tentacion 


Nos toca explicar la sexta peticion del Padrenuestro, que se lee en el 
capltulo 6, verslculo 13, del Evangelio de San Mateo. Esa peticion la solemos 
formular en castellano con estas palabras: 

Y no nos dejes caer en la tentacion 

Se advierte, aun antes de haber comenzado el comentario, que esta 
peticion se refiere a uno de los mas graves y mas universales problemas que 
hay en la vida cristiana. Todos tropezamos en nuestro camino con tentaciones, 
y quien sabe proceder bien en tiempo de tentacion, se santifica; mientras que, 
en cambio, el que no sabe proceder bien, en la tentacion encuentra su ruina. 
Este problema gravisimo de la vida cristiana se trata en otros muchos pasajes 
del Evangelio. De cada uno de ellos hemos de ir sacando ensenanzas que 
completen la de hoy. 

En las palabras que ahora nos corresponde comentar no se abarca todo lo 
que podria decirse sobre las tentaciones; pero si ciertos puntos que son 
capitales. Ateniendonos a la sentencia leida al principio, creo que tendremos 
bastante para la leccion sacra de hoy. 

Ante todo conviene que nos detengamos un momento para aclarar una 
cuestion que se refiere al modo de hablar de la Escritura. En la frase castellana 
con que expresamos la sexta peticion del Padrenuestro desaparecen algunas 
dificultades a que da lugar la frase original del Evangelio y aun la misma 
Vulgata latina. Mientras nosotros decimos en castellano: No nos dejes caer en 
la tentacion, el texto original dice: No nos induzcas, no nos metas en la 
tentacion, como dando a entender en apariencia que es Dios quien pone en 
tentacion al hombre. Si esta manera de hablar fuera propia y exclusiva del 
pasaje evangelico que comentamos, no valia la pena aclararla, porque esta 
suficientemente aclarada en la traduccion castellana; pero como es frecuente en 
las Sagradas Escrituras, sera util que nos detengamos en ella. Asi cuando 
leamos la Biblia encontraremos menos tropiezos. Bastaran dos sencillas 
observaciones. 
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La primera sea esta: la tentacion ofrece dos aspectos: de un lado, es un 
peligro, y de otro, permitidme la frase, una misericordia. 

Que es un peligro nos lo dice la naturaleza misma de la tentacion y la 
triste experiencia que todos tenemos de los males a que nos ha arrastrado. Que 
es una misericordia, lo podemos ver si consideramos que es ocasion de grandes 
bienes. En medio de las tentaciones se fortalecen las almas santas y adquieren 
las mas solidas virtudes. 

En la vida de los santos vemos con frecuencia que los mayores heroismos 
realizados por ellos han consistido en veneer determinadas tentaciones, gruesas 
o sutiles, francas o disimuladas. Aprovechamos de las tentaciones para probar 
nuestra fidelidad a Dios y nuestro amor es indispensable para nuestra 
santificacion y puede ayudamos a conseguirla mas en breve. Por otra parte, son 
sinonimos tentar y probar, como en el conocido caso de Abrahan. 

Como la tentacion tiene estos dos aspectos, se puede hablar de ella con un 
doble lenguaje: con palabras de temor y con palabras de ardimiento y 
confianza; tratando de apartarla de si y mirandola como un palenque donde 
vamos a demostrar a Dios nuestro Senor el amor que le tenemos. 

Estas dos maneras de hablar de la tentacion se encuentran en las Sagradas 
Escrituras. A veces se presenta la tentacion como un peligro y se nos avisa que 
huyamos de ella; a veces, en cambio, se nos exhorta a preparamos para el 
combate, puestos los ojos en los bienes que de la tentacion podemos sacar. 

Pero no basta esta primera observacion para que entendamos del todo el 
lenguaje de las Escrituras relativo a las tentaciones; hace falta algo mas. La 
indole de nuestra lengua es muy distinta de la indole que todos reconocen en 
las lenguas semiticas, especialmente en el hebreo y en el arameo que se usan en 
las divinas Escrituras. En nuestra lengua matizamos el pensamiento mas que en 
las lenguas semiticas, porque tenemos una abundancia de terminos que estas no 
poseen. Nosotros, entre otras cosas, expresamos distintamente el hacer una 
cosa y el tolerarla o permitirla. En cambio, en esas lenguas biblicas se suelen 
expresar con la misma palabra ambos conceptos. Donde nosotros decimos que 
Dios permite la tentacion, esas lenguas dicen simplemente que Dios tienta, 
dejando al lector el cuidado de dar su alcance preciso a la expresion. Para los 
que hablaban tales lenguas esto no creaba confusiones; para nosotros las puede 
crear. 

Segun la doble observacion que acabamos de hacer se han de interpretar 
numerosos pasajes de las Sagradas Escrituras, y ahora, en particular, la frase 
con que se expresa la sexta peticion del Padrenuestro en el Evangelio. 
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Asi se resuelve la contradiccion aparente que hay entre las palabras del 
Antiguo Testamento donde se dice que Dios tienta y aquella conocida sentencia 
de la Epistola de Santiago donde se afirma que Dios no tienta a nadie (1,13). 
Parecen dos afirmaciones contradictorias, pero realmente no lo son. Lo que se 
quiere decir en la primera es que Dios permite que el hombre se vea en 
tentacion, y en la segunda, que Dios no induce a nadie al mal. 

Aclarado todo lo que se refiere a la manera de hablar, vamos a ver que es 
lo que pedimos en la sexta peticion del Padrenuestro. 

Los herejes han dado a esa peticion dos sentidos radicalmente opuestos, y 
ambos erroneos. Hubo unos herejes en los primeros siglos que se llamaban 
pelagianos. Segun ellos, el sentido de la peticion seria este: Que el Senor nos 
libre de las desgracias que puedan asaltamos en la vida. Negaban estos herejes 
que tuvieramos necesidad de la gracia divina para no caer en pecado. Segun 
ellos, nuestra voluntad tiene fuerza suficiente para veneer todas las tentaciones; 
el hombre tiene una libertad absoluta y perfecta para practicar el bien o el mal, 
sin que la haya atenuado el pecado original, y, por consiguiente, es vano pedir a 
Dios la gracia para no caer en la tentacion. Mas aun, esto seria una 
irreverencia, pues seria negar que nos hubiera dado ya la fuerza necesaria para 
veneer la tentacion, siendo asi que ha puesto en manos del hombre su camino 
con todas las condiciones necesarias. Por eso entendian la peticion como 
acabamos de decir. 

No necesitamos entretenemos en refutar esta interpretacion heretica. Cada 
uno sabe por propia experiencia que el hombre no es tan libre como esos 
herejes suponen. Realmente somos libres, pero nuestra libertad no es tan 
absoluta ni tan completa que nos sea igualmente facil practicar la virtud y se- 
guir las sendas del vicio. Para practicar el mal no tenemos otra cosa que hacer 
sino dejamos llevar de nuestras pasiones. Y para practicar la virtud tenemos 
que ir contra ellas, combatiendo duramente. Gemimos bajo el cuerpo de 
pecado, como diria el Apostol, y pasamos por momentos de verdadera agonia. 
La gracia de Dios, que buscamos con oraciones perseverantes, humildes y 
confiadas, es la que nos da la victoria. Si tentaciones fuera sinonimo de 
desgracias, ^que significaria la peticion que dice: Mas libranos de mal? 

No es inutil, sin embargo, mencionar el error de estos herejes, porque hay 
almas que vienen a coincidir con ellos no en la practica, sino en la teoria, 
teniendose por demasiado fuertes, creyendo que se bastan a si mismas para 
veneer las tentaciones. Almas que no creen necesario acudir a Dios hu- 
mildemente en trances de lucha espiritual para pedirle su gracia. Y a estas 
almas les conviene oir que sus caminos son peligrosos y extraviados. 
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Enfrente de esos herejes que exaltaban con exceso la libertad del hombre 
se levantaron, andando los siglos, otros que la negaban. Tales fueron los 
calvinistas. Segun ellos, el hombre obra siempre de una manera fatal y 
necesaria. Dios es mas bien el que obra en el hombre lo bueno y lo malo. Para 
estos herejes, como es logico, la sexta peticion del Padrenuestro no puede 
significar otra cosa que suplicar a Dios que no haga mal en nosotros; es decir, 
que no nos haga caer en la tentacion cometiendo en nosotros o por medio de 
nosotros el pecado. 

Como pudo caber en entendimientos que querian llamarse cristianos una 
doctrina tan monstruosa es uno de esos enigmas absurdos que solemos 
encontrar en las almas que se apartan de Dios. No valdria la pena ni siquiera 
recordar este error, si no fuera para infundir temor a las almas que son 
demasiado pasivas y pesimistas en las horas de tentacion. Hay almas asi. Ven la 
tentacion como una fatalidad inevitable, desconfian de veneer, se abaten y 
practicamente proceden como si la lucha contra la tentacion fuera imposible o 
inutil. Quieren que Dios solo les de la victoria, sin cooperar como deben con la 
gracia divina. 

Ni la suficiencia altanera ni la pasividad pesimista dan el verdadero 
sentido de la peticion que comentamos, sino la humilde confianza. Este es el 
espiritu de la peticion. Sintiendonos flacos para luchar y sabiendo que Dios 
conforta a los debiles, acudimos suplicantes a El para que nos ayude en nuestra 
lucha contra el tentador. La misma oracion es ya lucha. 

Pero vamos a ver si descubrimos los matices que tiene esta tentacion en la 
frase empleada por el Evangelio. Poco antes les decia que la forma de 
expresion es diversa en el texto original y en nuestra version castellana, aunque 
fundamentalmente la idea sea la misma. En el texto original la frase diria 
literalmente: No nos induzcas en tentacion, y en nuestra version dice: No nos 
dejes caer en la tentacion. Si tratamos de precisar el alcance de ambas frases y 
su contenido real, son posibles, absolutamente hablando, dos sentidos: que 
Dios no nos deje caer en pecado cuando nos asalta la tentacion, y que Dios no 
permita que la tentacion nos asalte. El primero parece, sin duda, el mas 
acertado, pero no me atreveria yo a excluir del todo el segundo. 

No contentandonos con generalidades y abstracciones, sino poniendonos 
en la realidad, es como lo veremos mejor. 

^Cual es la actitud de un verdadero cristiano en presencia de la tentacion? 
Si es humilde, como debe serlo, el primer sentimiento que experimental en su 
corazon sera de temor a la tentacion misma; querra huir de ella, apartarla, 
porque sabe que es un peligro y conoce la propia fragilidad. Por eso suele 
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comenzar pidiendo a Dios que aleje la tentacion, si esa es su voluntad divina. 
Pero en este primer sentimiento va embebido otro, que luego se suele formular 
de un modo explicito, y es el temor del pecado adonde le puede llevar la 
tentacion; y movido de este temor pide a Dios no sucumbir en la lucha 
entablada. Como humilde, desea que Dios no le pruebe con la tentacion, 
porque se siente flaco; y como humilde pide a Dios que le sostenga en la lucha 
contra la tentacion, porque sabe que sin el auxilio de Dios no podra veneer. 

Estas dos peticiones no tienen el mismo caracter, no son univocas, si me 
permitis la expresion. La segunda se hace sin restriccion alguna, sin reserva, de 
un modo absoluto, porque cae de lleno bajo el querer de Dios. Dios quiere 
libramos siempre del pecado y nosotros podemos por lo mismo pedirle de un 
modo absoluto que nos libre. 

En cambio, la primera peticion no puede ser asi. Necesita reservas y 
restricciones. En el plan de la divina Providencia entra el permitir las 
tentaciones. Jesucristo mismo fue tentado. No podemos aspirar a ser una 
excepcion. Pedir de una manera absoluta no ser jamas tentado seria 
exorbitante. Pero en cada caso particular podemos pedir que Dios aleje de 
nosotros la tentacion, si esa es su voluntad. 

Como veis por estas sencillas observaciones, nuestra conducta en 
presencia de la tentacion es muy compleja. La realidad no es tan sencilla como 
una proposicion definida y escueta. 

Pues, para ver el alcance y los matices de la sexta peticion del 
Padrenuestro, partamos de esa realidad y no queramos encerrarlo todo en 
formulas abstractas, muy propias de una disquisicion escolastica, pero muy 
distintas de la concreta y palpitante realidad. 

La oracion del Padrenuestro no es un tejido de sutilezas escolasticas, sino 
una oracion viva. Y la forma que toma la vida del cristiano al reaccionar contra 
la tentacion en sus oraciones es la que aqui se contiene con toda la riqueza de 
sus matices. 

No temamos pedir al Senor con esta peticion que aparte de nosotros la 
tentacion. Si bien es verdad que, cuando la tentacion venga, nos hemos de 
revestir de toda fortaleza, nos hemos de encerrar en aquella armadura que 
describia el apostol San Pablo como armadura propia del cristiano para resistir 
al enemigo; si bien esto es verdad, tambien es cierto que hemos de pedir al 
Senor humildemente que no permita que nos veamos en tentacion. Si tenemos 
un concepto cabal de nuestra propia fragilidad, no podremos ser de aquellos 
que se lanzan a la tentacion llenos de la confianza en si mismos y de la vana 
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seguridad que inspira la soberbia; sino de aquellos otros que se temen a si 
mismos, que conocen la propia flaqueza y por eso huyen de los peligros. 

Todo esto va impllcito en nuestras suplicas cuando pedimos a Dios que 
no nos deje caer en la tentacion. Dios nos librara de caer, unas veces alejando 
la tentacion y otras dandonos fortaleza para perseverar y veneer. De un modo 
absoluto le hemos de pedir la victoria, y, solo con las debidas reservas, que nos 
libre de la tentacion misma. Asi creo que debe entenderse la peticion que 
comentamos. 

Con lo dicho se puede dar por terminado el comentario, pero quisiera 
llamar vuestra atencion sobre el vivo contraste que ofrecen estas palabras del 
Padrenuestro con todo el Sermon de la Montana. En lo que llevamos 
comentado hemos tenido que pronunciar muchas veces la palabra heroismo; 
hemos visto que Nuestro Senor exhorta con frecuencia al heroismo de la virtud. 
No se conforma con inculcar la practica de los Mandamientos, sino que invita 
amorosamente a buscar la perfeccion. 

Ese tono general del Sermon contrasta, al parecer, con el tono de temor y 
debilidad que acabamos de ver en la peticion que estamos comentando. De un 
lado, aspiraciones generosas a lo mas elevado, a lo mas sublime, a lo mas 
heroico; de otro lado, espanto y alarma en presencia de las tentaciones; de un 
lado, corazon esforzado; de otro, clamor de debilidad. 

Es tan vivo el contraste que espontaneamente se pregunta uno a si mismo 
como se pueden armonizar ambas cosas: aquella generosidad del corazon que 
nos hace aspirar a todo lo perfecto, y esta especie de debilidad que nos hace 
encogemos y atemorizamos delante de una tentacion. Ambas cosas, sin 
embargo, se armonizan muy bien y son la expresion de nuestra vida real. 

Si el Evangelio no fuera mas que un tejido de sublimidades, y ese tejido 
de sublimidades se presentara como imagen exacta de la realidad, el Evangelio 
seria una ilusion. Cierto, nosotros podemos echamos a volar con el 
pensamiento por todas las regiones de lo sublime, de lo heroico; pero la vida va 
por otros cauces. En la vida hay flaquezas, miserias, pecados que 
desgraciadamente se entremezclan con los heroismos evangelicos. 

Si Jesucristo no hubiera ensenado mas que sublimidades, podriamos decir 
que no se habia abajado a nuestra pequenez y que habia prescindido de la 
realidad de nuestra vida. Pero el Senor, al mismo tiempo que nos exhorta a todo 
lo grande, a todo lo santo, a todo lo heroico, se acomoda a nuestra pobre 
naturaleza, se compadece de nosotros. El mismo habia experimentado la 
tentacion para demostramos que no hablaba de las tentaciones como quien solo 
las conoce de oidas. Y, compadeciendose de nosotros, nos exhorta a que 
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pidamos el vemos libres de ellas, con palabras humildes, como corresponde a 
nuestra debilidad. 

No es el Senor un maestro que se mantiene en sublimidades inaccesibles; 
es un maestro que ensena lo sublime, si, pero sabe que lo ensena a hombres 
flacos, a hombres miserables y va senalandoles los caminos reales por donde 
podran llegar a las alturas. Desde su infinita sublimidad nos tiende su mano 
misericordiosa para ayudamos a subir hasta El, ensenandonos que la suplica 
humilde: No nos dejes caer en la tentacion, dara alas a nuestro pobre corazon 
para huir de los enemigos y vencerlos. 

Cierto, conforta mucho el animo de oir la palabra de Cristo, que nos 
llama a escalar las alturas; cierto, conforta mucho el animo el oir esa palabra 
divina cuando nos llama a todos los heroismos del Evangelio; pero, en cierto 
modo, conforta mucho mas todavia esta otra palabra suya en que, haciendose 
cargo de nuestra debilidad, nos dice que pidamos al Padre celestial vemos 
libres de la tentacion o veneer en ella, prometiendonos de un modo implicito su 
gracia y la victoria. 

Gemimos en el camino de nuestra vida atormentados por la lucha de las 
tentaciones, mientras el Espiritu del Senor pone en nuestras almas deseos de 
perfecta virtud. Esos gemidos son una confesion de impotencia y, a veces, un 
germen de aniquiladora desconfianza. Jesus, nuestro bien, oye esos gemidos, se 
compadece de nosotros y nos da la oracion humilde como medio seguro de 
veneer en esa lucha y de alcanzar lo que El mismo nos hace desear. Esto es 
como decimos que la santidad es tambien para almas que pueden ser tentadas y 
lo son; que a la santidad se puede llegar avanzando por la senda fatigosa de la 
tentacion, y que podemos crecer en virtud a medida que la tentacion arrecia. 
Por eso la permite El; para que la virtud se acrisole y para que el alma se 
corone de victorias. Podemos amar a Dios en la tentacion, con amor tan 
generoso como en las horas de paz y aun mayor. Palpita en la tentacion el odio 
de nuestros enemigos y la rebeldia de nuestra naturaleza, pero, en cierto modo, 
palpita tambien el amor misericordioso de nuestro Dios, que quiere convertir la 
tentacion en bendiciones para nuestra alma. 

Cuando la tentacion nos asalte, cuando sintamos mgir el odio de nuestros 
enemigos o la furia de nuestras pasiones, procuremos apartar los oidos 
interiores de esos mgidos amedrentadores, apliquemoslos al Corazon de Cristo, 
que entonces palpita con mas solicitud amorosa por nuestro bien, y asi 
cobraremos confianza y fortaleza. Jesus es nuestro escudo y nuestra corona. 
Volvamos los ojos a El con fe y amor y veremos rasgarse y desvanecerse las 
nubes sombrias de la tentacion, para dejamos ver en esperanza la gloria de la 
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santidad. Por los asperos senderos de la tentacion llegaremos a la cima de la 
vida perfecta. 
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Leccion XXVI 


Mas libranos del mai 


Nos toca explicar esta manana la ultima peticion del Padrenuestro, que, 
como sabeis, dice asi: 

Mas libranos del mal. 

Conviene advertir, antes de empezar el comentario, que, en algunos 
manuscritos del Nuevo Testamento, a estas ultimas palabras se anade una frase 
de alabanza a Dios o doxologia, que dice asi: A ti corresponde el reino, el 
podery la gloria por toda la eternidad. 

Ademas, en algunas recensiones se anade despues el Amen, que estamos 
acostumbrados a leer en nuestra Vulgata. 

Asi, pues, este versiculo del Evangelio de San Mateo aparece en estas tres 
formas: la que acabamos nosotros de ver en la traduccion castellana que 
estamos utilizando; la que encontramos en la Vulgata latina, en la cual a las 
palabras Mas libranos del mal se anade la palabra Amen, y, por ultimo, la que 
hay en algunos codices griegos, en los cuales se encuentra la doxologia a que 
he aludido antes. 

Tengamos en cuenta todas estas cosas, no para mirar como dudoso el 
texto del Evangelio que estamos comentando, sino para entender unas 
alusiones que haremos mas adelante. El texto tal y como se ofrece en las 
ediciones criticas es el que yo acabo de leeros ahora, y las palabras de la 
doxologia y el amen son frases que se anadieron al texto del Evangelio para el 
uso liturgico. Vamos, pues, a comentar el texto tal y como lo vemos en nuestra 
traduccion. 

Hay en el un punto dudoso. El texto original o, mejor dicho, el texto 
griego de San Mateo, donde nosotros ponemos la palabra mal, emplea otra 
palabra que es ambigua; es una palabra que lo mismo puede ser un neutro que 
un masculino, y lo mismo puede significar lo malo que el malo. 

Traduciendo esa palabra griega como la traduce nuestro interprete 
Castellano, tomandola como un neutro, el sentido es suplicar al Senor que nos 
libre del mal en general. Traduciendo esa palabra, como la han traducido 
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algunos Padres y escritores eclesiasticos, por un masculino, el sentido seria 
este: pedir al Senor que nos libre del malo, es decir, de nuestro enemigo capital, 
de Lucifer. 

Estos dos sentidos se han dado a la ultima peticion del Padrenuestro en la 
tradicion cristiana. Conviene, antes de pasar adelante, que elijamos nosotros 
uno de los dos. 

A pesar de la divergencia que acabamos se senalar, se puede sostener con 
toda seguridad que el sentido del Evangelio es el que hemos conservado 
nosotros en el Padrenuestro, tal y como lo rezamos todos los dias en Castellano 
y como aparece en la Vulgata latina. Las razones que hay para apoyar esta 
interpretacion son poco mas o menos las que voy a indicar con la brevedad 
posible. 

La palabra griega ambigua a que hemos aludido se encuentra muchas 
veces en el Nuevo Testamento y admite los dos sentidos indicados, pero, como 
observa un' docto comentarista, en San Mateo solo una vez significa con 
certeza el maligno. Esto inclina a traducirla aqui por el mal. Asi, esta peticion 
del Padrenuestro guardaria una intima analogia con la expresion de San Pablo 
que leemos en la segunda Epistola a Timoteo, capitulo 4, y que dice asi: Me 
librara el Senor de toda mala obra y me salvara para el reino suyo celestial 
(4,18). 

Ademas, interpretar esta frase «libranos del mal» en el sentido de 
«libranos del enemigo» seria darle un sentido identico al que tiene la sexta 
peticion del Padrenuestro. En la sexta peticion suplicamos al Senor que no nos 
deje caer en la tentacion; y si en esta septima le pedimos que nos libre de 
nuestro enemigo, parece que pedimos exactamente lo mismo. 

Esta repeticion no se compagina bien con el caracter del Padrenuestro. El 
Padrenuestro no es una oracion verbosa, no es una oracion amplificadora; es 
una oracion concisa, como hemos podido observar. No tenemos, pues, derecho 
a suponer que la ultima peticion sea una mera repeticion de la anterior. 

Por ultimo, hay una razon que tiene gran fuerza. Ya os he dicho que el 
Padrenuestro, desde las primeras generaciones cristianas, ha sido una oracion 
liturgica; es decir, una oracion empleada en el culto publico de la Iglesia. 

En la Doctrina de los doce Apostoles tenemos un testimonio claro de esta 
verdad, y, ademas, encontramos otros testimonios en todas las liturgias, porque 
en todas ellas, como vimos, y precisamente en la Misa, se encuentra la oracion 
del Padrenuestro. Esta oracion, cuando llego a ser oracion liturgica, recibio 
cierto complemento; y ahora, por ejemplo, en nuestra liturgia lo tiene. Hay una 
oracion en la Misa que sigue inmediatamente al Padrenuestro que comienza 

228 



con las palabras Libera nos... A esta oracion llaman los liturgistas el embolismo 
del Padrenuestro, empleando una palabra griega que significa algo as! como 
anadidura al Padrenuestro. Esta oracion aclara bastante la cuestion que estamos 
discutiendo. Es oracion muy antigua. Aparece en los sacramentarlos—ahora les 
llamariamos misales—gelasiano y gregoriano, llamados asi del nombre de dos 
papas: Gelasio y San Gregorio Magno. Parece ser que en el sacramentario gela¬ 
siano se anadio tardiamente; pero estan los liturgistas de acuerdo en admitir 
que esa oracion la puso San Gregorio Magno en su propio sacramentario 
Investigando los origenes de semejante oracion, llegan a concluir que la 
oracion es mucho mas antigua, es anterior a San Gregorio. San Gregorio no 
hizo mas que anadirla al Padrenuestro. Una de las re formas liturgicas que hizo 
San Gregorio fue colocar el Padrenuestro en el lugar que actualmente ocupa en 
la Misa romana, y, al colocarlo asi, le anadio esta oracion, transformandola un 
poco. Algunos creen, y entre ellos uno de los mejores historiadores de San 
Gregorio, que el nombre de San Andres fue incluido en la oracion por una 
devocion particular que tenia San Gregorio a dicho apostol. 

Dada la antigiiedad de esa oracion, y mirado bien su caracter liturgico, 
podemos ver en ella una oracion que expresa plenamente el sentir de la Iglesia. 
Y da esta coincidencia: que la oracion comienza amplificando la ultima 
peticion del Padrenuestro; es decir, interpretando, dandonos el verdadero 
sentido de esa peticion que enunciamos nosotros con las palabras: Mas 
libranos del mal. En esa oracion se pide al Senor que nos libre de todo mal 
pasado, presente y futuro. 

Es una formula algo extrana, precisamente por pedir a Dios que nos libre 
de todo mal pasado. Sin embargo, como los males pasados suelen dejar 
consecuencias dolorosas, pedir a Dios que nos libre de esos males pasados es 
decirle que nos libre de las consecuencias dolorosas que esos males han dejado 
en nuestra vida. Al pedir a Dios en la anadidura del Padrenuestro, en el 
embolismo del Padrenuestro, en esa oracion que recitan todos los dias los 
sacerdotes despues del Padrenuestro, que nos libre de todo mal pasado, 
presente y futuro, amplificando asi la ultima peticion de la Oracion dominical, 
se puede concluir que el sentir de la Iglesia es el que expresa nuestra frase 
castellana: Mas libranos del mal. 

Interpretando asi las palabras de San Mateo, ya se ve con que sentimiento 
las ha de pronunciar el cristiano. Se ve muy claro que el primer sentimiento 
que debe haber en un corazon cristiano cuando repite esa formula: Mas 
libranos del mal, es un sentimiento de gran confianza en Dios; es lo mismo que 
llamar a Dios para que nos proteja siempre, para que nos proteja en todas las 
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cosas, para que tenga una providencia asidua, constante, amorosisima sobre 
nosotros; y esto no se puede hacer rectamente si no es con el corazon lleno de 
confianza. 

Pero, ademas de esto, supone esa palabra una fe muy viva. El hombre que 
esta acostumbrado a mirar los males de este mundo como un mero producto de 
las causas segundas, como un resultado de la actividad de las criaturas, y no 
esta acostumbrado a levantar sus ojos mas arriba, a mirar la mano del Senor en 
todas las cosas, a ver la Providencia divina aun en los sucesos mas 
insignificantes; el hombre que no tiene esa fe dejara nacer en su corazon una 
solicitud desmedida por apartar de si todas las cosas que ofrecen algun peligro 
o que le amenazan con algun mal; pero no se le ocurrira desde el primer 
momento sobrepujar esa solicitud y levantar los ojos a Dios para pedirle que El 
sea su unico auxilio y su unica fortaleza. 

Por otra parte, esa palabra supone gran abandono en las manos de Dios, 
porque al decir: Ubranos del mal no queremos decir libranos de todo aquello 
que nosotros llamamos mal—pues a veces llamamos asi a lo que es un gran 
bien a los ojos de Dios—, sino mas bien queremos decir que nos libre del mal, 
entendiendo por mal lo que Dios juzga por mal, aunque a nosotros nos parezca 
no serlo; no queremos decir que nos libre de lo que nosotros llamamos mal y El 
nos envia o permite como un bien. 

Los hombres en esto del mal, como en otras muchas cuestiones 
espirituales, hemos trocado el diccionario. 

Los comentadores del Evangelio discuten a veces si aqui habla el Senor 
de los males fisicos, como, por ejemplo, la enfermedad y la pobreza, o de los 
males mortales, como el pecado. Parece claro que en primer termino se refiere 
a estos ultimos males la peticion; pero de algun modo estan incluidos todos los 
demas. Lo que fundamentalmente busca el alma que ora es el reino de Dios, y 
en orden a ese fin distingue los bienes y los males. Todo lo que estorba la 
consecucion del reino de Dios es un mal, sea del orden que quiera, fisico o 
moral. Y con esa amplitud hemos de orar nosotros cuando decimos: Mas 
Ubranos del mal. Es evidente que los males fisicos pueden ser al menos 
ocasion de que perdamos el reino de Dios, y, siquiera sea en esa medida, hemos 
de pedir a Dios que nos libre de ellos o de las consecuencias malas que de ellos 
a veces se derivan. 

Los males fisicos a veces son en realidad un bien. jCuantas veces la 
enfermedad, la pobreza y la persecucion son de hecho santificadoras! Llenas 
estan las vidas de los santos de ejemplos que lo comprueban. En este sentido 
hemos de aceptarlos de la mano de Dios. 
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Por eso os decia que esta frase supone un pleno abandono en las manos 
divinas. No es que el cristiano, cuando ora y dice: Mas libranos del mal, dicte a 
Dios una norma, estableciendo de antemano cuales sean los males y cuales 
sean los bienes, tratando asi absurdamente de imponer su propio criterio a la 
Providencia divina; es que el cristiano se abandona al juicio de Dios, a la 
voluntad de Dios, al amor de Dios, a la providencia de Dios, y en adelante, 
todo lo que venga de la mano de Dios lo recibira como un bien, lo mirara como 
una misericordia divina; y todo lo que sea contrario a esa voluntad de Dios lo 
apartara de si como un mal, aunque nos traiga honra mundana que tanto 
estimamos, y comodidades que buscamos con tanto afan. 

Con esto queda interpretada la septima peticion del Padrenuestro. Pero 
voy a aprovechar esta ocasion para decir dos palabras acerca de ese termino 
extrano que aparece tantas veces en la Sagrada Escritura y que se emplea con 
tanta frecuencia en la liturgia eclesiastica y en nuestras oraciones particulares: 
la palabra Amen. Aunque probablemente no estaba en el texto primitivo de los 
Evangelios al final del Padrenuestro, como aparece en nuestra Vulgata, vale la 
pena que aqui la expliquemos. Asi, cuando vaya saliendo en los Evangelios y 
cuando la vayamos encontrando en nuestra liturgia, sabremos cual es todo su 
sentido. 

La palabra amen es una palabra hebrea que ha pasado a las traducciones 
de la Biblia y a todas las liturgias literalmente. 

La verdadera interpretacion de esa palabra hay que pedirla, por 
consiguiente, a la lengua hebrea. En la lengua hebrea, esa palabra se usa de tres 
formas: unas veces como sustantivo, y en ese caso significa algo asi como 
veracidad, fidelidad en cumplir las promesas, y otras cosas analogas; otras se 
emplea como adjetivo, y entonces significa lo que los terminos Castellanos 
«veraz», «fiel», «seguro», «firme» y otros analogos; y finalmente se emplea 
como adverbio, y significa verdaderamente, en verdad. 

Buscando la idea general que se esconde en esos diversos significados, 
podemos decir que es la de afirmacion o asentimiento. Cuando un alma quiere 
ponerse, digamos asi, al unisono con otra alma, con las palabras que escucha, 
entonces expresa esa conformidad, ese ponerse al unisono, repitiendo el 
termino amen. Si oimos, por ejemplo, las alabanzas divinas, una de esas 
doxologias que abundan en la liturgia, decimos amen para asentir a ellas. Si 
decimos amen al final de una suplica, mostramos el deseo de que se realice lo 
que en la suplica se pide. Por eso traducimos el amen hebreo con la formula 
castellana: asi sea o es en verdad. 
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El mismo sentimiento expresamos con nuestro amen, aunque con las 
variaciones de rigor, en otros casos. Cuando, por ejemplo, decimos amen 
despues de la profesion de fe, la ratificamos con pleno asentimiento. 

Hay un ejemplo de la palabra amen que ha desaparecido de nuestra 
liturgia, pero que tiene interes para esclarecer esta significacion. En algunas 
liturgias antiguas habia la costumbre de que, cuando el sacerdote acababa de 
pronunciar las palabras de la consagracion, los fieles respondieran: Amen; y 
con esa palabra amen profesaban la fe en la presencia real de Jesucristo en la 
Eucaristia, terminada la consagracion. 

Otras veces se administraba la Comunion de este modo: el sacerdote 
depositaba la hostia consagrada en manos del Eel—en la mano derecha—, y al 
depositar la hostia consagrada en la mano derecha del Eel decia: El cuerpo de 
Nuestro Senor Jesucristo. El Eel respondia entonces, al recibir la hostia con¬ 
sagrada en la mano: Amen; y este amen equivalia a decir: creo firmemente que 
este es el cuerpo de Nuestro Senor Jesucristo. 

Este sentido que tenia el amen en los casos que acabamos de citar se 
encuentra tambien en el Nuevo Testamento. San Pablo, en la primera Carta a 
los Corintios, capitulo 14, habia de la respuesta que daban las primeras 
comunidades cristianas a uno que alababa a Dios en publico, que pronunciaba 
una oracion inspirada por el Espiritu del Senor, y supone que respondian: 
Amen. Cuando alguno tiene don de lenguas—decia el Apostol—, si no hay otro 
que interprete lo que dice ese don, ^como podrian los fieles responder amen? 
Sus palabras textuales son estas: Como quiera que si tu bendijeres en espiritu, 
el que ocupa el lugar del simple asistente, icomo dira el amen sobre tu accion 
de gracias?, pues no sabe lo que dices (1 Cor 14,16-17). 

En la segunda Epistola a los Corintios, capitulo 1,20, hay este versiculo: 
Porque cuantas son las promesas de Dios, en el (en el Hijo de Dios) han sido 
el si; por lo cual tambien mediante el se tributa por nosotros el amen a Dios 
para gloria, en el cual se nos dice que, habiendose cumplido en Jesus las 
promesas de Dios, mediante Jesus se nos ha concedido la gracia de creer y 
confesar esa obra de Dios, con nuestro amen, para gloria divina. 

A la luz de esta interpretacion se ve por que anadimos amen al final del 
Padrenuestro, y el contenido de esta palabra. 

Como hemos podido ver en las ultimas lecciones sacras, el Padrenuestro 
es una oracion repleta de luz y de fuego divino. Verdades divinas se nos 
descubren con sus frases sencillas, y sentimientos divinos se encienden en 
nuestro corazon con una sobreabundancia asombrosa. Cuanto el alma puede 
buscar en su trato con Dios, lo puede encontrar ahi. Suponed un alma como la 
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de Santa Teresa, abismada en esa luz y fuego divino, llena de Dios y entregada 
a Dios sin reserva; suponed, repito, un alma asi, penetrando los misterios amo- 
rosos que Jesus encerro en el Padrenuestro y penetrandolos, digo, con la mente 
y el corazon; luego, poned el amen en labios de esa alma, y vislumbrareis en el 
un contenido rebosante de fe, de confianza, de amor, de sabiduria, de vida di- 
vina. Es como ratificar, es como saborear de nuevo las esencias sobrenaturales 
—permitidme 'a expresion— de la oracion dominical, y es como exhalarlas en 
una palabra breve y ardiente como un suspiro. 

Asi deberia ser nuestro amen, y asi seria si cuando rezamos el 
Padrenuestro lo vivieramos con la verdadera vida del alma. A1 terminarlo con 
el amen derramariamos con esta palabra esa riqueza de vida en la presencia de 
Dios o, si quereis mejor, saldria el amen de nuestros labios como olor de 
suavidad que exhala de un corazon filial en el momento de su trato inefable con 
el Padre celestial. 

Desdichada rutina que puede llevamos a repetir maquinalmente esta 
palabra tan llena, convirtiendo en insipido lo que podria tener divina suavidad. 

Quiera el Senor que nunca repitamos asi nuestro amen ni otra palabra 
alguna de la oracion por excelencia. 

A1 terminar este comentario del Padrenuestro con la explicacion del 
amen, que algun santo Padre llamo el sello de la oracion dominical, quisiera 
que volvierais a recordar lo que os decia al principio, para haceros ver lo que es 
el Padrenuestro en la vida cristiana de oracion. Entonces os decia que la 
oracion dominical no es solo oracion de incipientes, sino que es la oracion de 
todas las almas, aun de aquellas que han llegado a grande intimidad en su trato 
con Dios; y os lo decia para que estimarais el Padrenuestro como debierais 
estimarlo y lo recibierais de labios del divino Maestro como debierais recibirlo. 
Recuerdo haber leido en Santa Gertrudis que la santa estimaba mas una palabra 
evangelica que una reliquia de la Santa Cruz, y si esto puede decirse de cual- 
quier palabra revelada, mas aun puede decirse del Padrenuestro, que es como la 
escala misteriosa que Jesus nos ofrece para llegar al Padre. Sea el Padrenuestro 
vuestra escuela de oracion. Meditadlo y repetidlo hasta que llegueis a poseer 
todos los tesoros que encierra de vida interior. Asi vivireis como verdaderos 
hijos de Dios ahora, cuando todavia estais ausentes de El, y luego, cuando 
tengais la dicha de gozarle en el cielo. 
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Leccion XXVII 


El ayuno cristiano 


El evangelista San Mateo, en el capltulo 6, verslculos 16 al 18 de su 
Evangelio, dice asi: 

Y cuando ayuneis, no os pongdis como los hipocritas, carifruncidos, 
porque se deshacen los rostros, a fin de parecer a los hombres que ayunan; 
de veras os digo, ya se tienen su galardon. Pero tu, cuando ayunas, unge tu 
cabeza y lavate la cara, para que no seas visto de los hombres que ayunas, 
sino del Padre tuyo que esta en lo escondido; y el Padre tuyo que ve en lo 
escondido te lo pagara. 

Como veis, el Senor vuelve a reanudar las ensenanzas que venia dando en 
este capitulo sexto. Al principio de el dijo Nuestro Senor a todos los que le 
escucharon que habian de procurar tener una santidad distinta de la santidad 
que tenian los escribas y fariseos, y luego puso algunos ejemplos concretos de 
ciertas virtudes. Hablo de la limosna, hablo de la oracion y ahora va a hablar 
del ayuno. 

Nosotros, con la explicacion del Padrenuestro, hemos perdido un poco el 
enlace de estas ideas; pero lo volvemos a encontrar en los versiculos que 
vamos a explicar hoy. El Senor insiste, mas que en ningun otro asunto, en la 
falsa piedad; y todas las manifestaciones o, al menos, las principals ma- 
nifestaciones de falsa piedad tienen su reprension conveniente en este pasaje 
del Sermon del Monte. 

Importancia suma da Jesucristo a la hipocresia en lo que toca a las obras 
de virtud; porque, de un lado, esa hipocresia perjudica al hipocrita, pues con las 
mismas obras con que este podia granjear los bienes etemos mancilla su alma y 
se hace responsable delante de Dios; y, de otro lado, el hipocrita deshonra a 
Dios, porque ofrecer a Dios homenajes fingidos, implicitamente es un 
desprecio de su Majestad divina; y, ademas, hace dano a las almas. 

Si alguna vez habeis encontrado en vuestro camino a una de estas almas 
hipocritas, cuya piedad consiste en meras ficciones, habreis podido observar el 
desaliento que esas ficciones causan en vuestro corazon y las tentaciones que 
en el nacen hasta contra la fe. 
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Por todos estos males que lleva consigo la hipocresla y que tocan al 
mismo que la ejercita, al projimo y a la honra de Dios, Jesucristo Nuestro 
Senor creyo conveniente insistir en reprender ese vicio, bajando hasta los 
ultimos pormenores. 

Nos ha ensenado anteriormente que hemos de evitar la hipocresia cuando 
hagamos limosna, no siendo como el hipocrita, que procura publicar sus 
limosnas para que los hombres le alaben, sino mas bien haciendo la limosna de 
suerte que no sepa una mano lo que hace la otra. 

Nos ha hablado despues de la oracion, y aunque en la doctrina que nos ha 
dado acerca de ella ha intercalado el Padrenuestro, el fin principal de sus 
palabras era decir que no habiamos de orar como oraban los fariseos, siempre 
de una manera aparatosa y ostentosa para captar asi la gloria mundana. 
Nosotros debemos orar en lo escondido, porque estas oraciones que se dicen 
con recogimiento son las que mas agradan al Padre celestial. 

Para completar la doctrina nos habla ahora del ayuno y vuelve a insistir 
en la misma ensenanza. Nos dice que hemos de ayunar de tal suerte que los 
demas no adviertan nuestros ayunos, para que, siendo estos desconocidos de 
los hombres, no se vicien de vanagloria y para que tengan mayor merito a los 
ojos de Dios. Este es el enlace de las ideas. 

Inmediatamente despues, el Senor pasa a otro asunto. Comienza a hablar 
del desprendimiento de los bienes terrenos que ha de tener todo corazon 
cristiano. Nosotros, al completar la materia de la vanagloria, vamos a terminar 
el curso presente de lecciones sacras, y lo que se refiere al desprendimiento de 
los bienes terrenos lo explicaremos, con el favor de Dios, en el curso proximo. 

Acerca de estas palabras de Jesucristo que nos toca explicar hoy, y con las 
cuales deseamos terminar las lecciones sacras este ano, tres ideas 
principalmente merecen alguna explicacion, y son estas: primera, la 
importancia que tiene el ayuno en la vida cristiana; segunda, que defectos 
cometen en sus ayunos los hipocritas a que alude el Senor, y tercera, como 
quiere el Senor que sean nuestros ayunos. 

Cuando comentabamos lo concerniente a la limosna y a la oracion, 
observamos que el Senor no recomendaba explicitamente alii que se hiciera 
limosna y que se orara; pero anadiamos que lo suponia en las mismas 
ensenanzas que daba acerca de ambos ejercicios piadosos. Lo suponia, sin 
duda, porque ambas cosas se recomendaban insistentemente en la revelacion 
del Antiguo Testamento y; ademas el mismo divino Maestro las recomienda 
con sus ensenanzas y sus ejemplos. Ambas cosas son consustanciales a la vida 
cristiana. 
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Algo semejante hemos de decir al tratar del ayuno. El Senor ahora no 
recomienda de una manera explicita la practica del ayuno, pero la supone. 
^Que utilidad tendrla ensenar como se debe ayunar si no se practicara el 
ayuno? Ensenar el modo que ha de tenerse en el ayuno, cuando se habla a la 
muchedumbre, es dar por sentado que todos han de ayunar. 

Ya el mismo Senor habia ayunado cuarenta dias en el desierto, para 
disponerse asi al ministerio publico de la predicacion, y ese ejemplo suyo era la 
mas eficaz recomendacion del ayuno. 

Veremos mas adelante que cuando le preguntan los discipulos por que 
ellos no habian podido arrojar el demonio del cuerpo de un endemoniado que 
les presentaron, al pie del Tabor, el Senor responde: Cuanto a esta ralea (de 
demonios), no se va sino con oracion y ayuno (Mt 17,21). Y esto era lo mismo 
que decir que una de las armas que hemos de esgrimir contra el enemigo ha de 
ser precisamente el ayuno. 

Asi podriamos traer aqui otros pasajes del Evangelio; pero tendremos 
ocasion de irlos comentando y entonces los vereis. 

Tan clara es la recomendacion del ayuno, que invariablemente la 
encontramos de un modo imperturbable en toda la tradicion cristiana. No 
dejemos de recordar la importancia suma que le daban los antiguos padres del 
desierto entre las diversas practicas asceticas. Tenian por cierto que, si no se 
lograba por la practica del ayuno la mortificacion completa de la gula, no se 
podia alcanzar la perfeccion evangelica. 

r 

Pero no es ahora ocasion de insistir en esta materia. Unicamente quisiera 
anadir, oportuna o importunamente, que cuantas cavilaciones se han inventado 
contra la practica del ayuno se deshacen como humo ante estas ensenanzas del 
divino Redentor. Contra el ayuno, como contra todo el Evangelio, se han 
alzado impugnadores blandiendo las armas de la ciencia humana, como si fuera 
preciso que los cientificos dieran su visto bueno a las ensenanzas divinas. A 
estas ridiculas pretensiones de la soberbia humana hemos de oponer nosotros 
una fe inquebrantable en las ensenanzas evangelic as. En ellas esta la verdad, 
aunque la vana ciencia las tenga por locuras y necedades. Ni siquiera hemos de 
ser de aquellos que por no se que espiritu de modemidad se pliegan a los 
criterios de la humana prudencia y rebajan la importancia de la mortificacion 
corporal y, por consiguiente, del ayuno. No hay modernidad que valga contra la 
verdad eterna del Evangelio. 

Nosotros no hicimos profesion en el Bautismo de seguir las cambiantes 
opiniones humanas, ni siquiera las infinitas hipotesis que continuamente nacen 
y mueren en el campo de la ciencia; hemos hecho profesion de fiamos de la 
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palabra divina, de imitar a Jesucristo, nuestro camino, nuestra verdad y nuestra 
vida; de veneer la came para alcanzar la libertad del esplritu. 

Dios nos ha hecho la misericordia de damos la fe, y contra ella, como 
contra un escudo impenetrable, se han de estrellar los dardos de las opiniones 
humanas contrarias al Santo Evangelio. Con que Cristo lo haya dicho, nos 
basta para rendir el entendimiento y el corazon. 

Volvamos ya al texto evangelico y veamos lo que dice el Senor de los 
hipocritas que ayunaban por vanagloria. 

En el pueblo judio habia dos clases de ayunos: publicos y privados. Los 
primeros eran obligatorios para todo el pueblo. Los segundos, un ejercicio de 
mortificacion que cada uno podia imponerse a si mismo. En los dias de 
Jesucristo Nuestro Senor habia los siguientes ayunos publicos: ademas del 
ayuno preceptuado en la Ley de Moises para el gran dia de la expiacion, habia 
otros para los aniversarios de ciertas catastrofes nacionales, mas los que podian 
imponerse con ocasion de calamidades publicas. Estos ultimos debian hacerse 
en lunes y jueves, porque asi quedaban lo mas alejados posible entre si y no 
rozaban el dia de sab ado. 

Una costumbre habia reglamentado en cierto modo los ayunos privados 
de las personas piadosas. Mientras que en un principio tales ayunos quedaban a 
la voluntad de cada uno, luego se habia introducido la costumbre de ayunar 
lunes y jueves. Sin duda, se eligieron estos dos dias porque eran los senalados 
para los ayunos que circunstancialmente debian hacerse en tiempos de 
calamidades. A esta costumbre alude el fariseo de la parabola cuando dice: 
Ayuno dos veces en la semana (Lc 18,12). 

No eran obligatorios estos ayunos, ni puede decirse que todos los fariseos 
los observasen. 

El ayuno solia ir acompanado de otros actos de penitencia exteriores, 
como eran vestirse de cilicio y cubrirse de ceniza la cabeza. En el libro primero 
de los Macabeos se cuenta como Judas y sus companeros ayunaron en Masfa 
para prepararse al combate, y se anade que se vistieron de cilicio y echaron 
ceniza sobre la cabeza y rasgaron sus vestidos (1 Mac 3,47). 

Los fariseos de quienes habia el texto evangelico que comentamos, 
cuando ayunaban privadamente, observaban, con espiritu de ostentacion, 
practicas exteriores que fueran como anuncio publico del ayuno, pues se 
mostraban, como dice nuestro traductor, carifruncidos y se deshacian los 
rostros. Esto ultimo puede significar que ni se los lavaban ni se ungian o que tal 
vez se salpicaban de ceniza la cabeza. 
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Cuando todo el pueblo ayunaba, y cuando se trataba de una solemnidad 
cuyo caracter dominante era la penitencia, todas esas senales exteriores, muy 
en armonla con las costumbres de aquel pueblo, fomentaban, como hemos 
dicho, el esplritu y el fervor. Es como acontecla en nuestros pueblos cristianos 
con las procesiones de penitencia. Mientras esas procesiones conservaron su 
espiritu, eran un espectaculo edificante, eran una exhortacion publica a la 
penitencia. Pero esto que caia muy bien en los ayunos publicos, en los ayunos 
oficiales, en las grandes solemnidades de penitencia, caia, en cambio, muy mal 
en los ayunos particulares, privados y voluntaries, porque, cuando estos ayunos 
particulares y voluntaries se rodeaban de esas solemnidades, eran algo 
llamativo, extraordinario y facilmente podian convertirse en una ostentacion y 
una vanidad. 

Que una muchedumbre entera se cubra de saco y de ceniza no puede ser 
para ninguno, en particular, una ocasion de vanagloria; pero que, cuando nadie 
ayuna ni hace penitencia, se presente uno haciendo exteriormente alarde de su 
penitencia y de su ayuno, es manifiestamente un acto de vanidad. Los rabinos, 
que habian agravado la ley del ayuno y habian llegado a crearse a si mismos 
esa especial obligacion de ayunar dos veces por semana para distinguirse de los 
demas, hacian ostentacion publica de ello, y de tal manera tomaban aspecto de 
penitentes, que el Evangelio emplea la frase energica que habeis oido para 
expresarlo. Nos dice que llegaban como a deshacerse el rostro. Se desfiguraban 
de tal suerte, que, si apuramos la frase evangelica, era dificil reconocerlos. 

Estos defectos de los rabinos, que habian hecho de un acto de penitencia 
un acto de vanidad, que habian convertido esa mortificacion en una serial de 
vanagloria, es lo que reprende el Senor. Nos quiere el Senor decir que se 
distinga bien entre las penitencias publicas y las particulares y no se traiga a las 
penitencias particulares la publicidad que es propia de las otras; porque esto, si 
bien es verdad que en alguna ocasion podria significar virtud, en general es una 
ocasion de vanagloria. Conviene que distingamos en esto con cuidado, porque 
si no es muy posible aplicar mal estas doctrinas. 

Hay ocasiones en que observa uno en tomo suyo un publico escandalo. 
Para oponerse a aquel publico escandalo hay que dar ejemplos fervorosos de 
virtud contraria; entonces, singularizarse, distinguirse por fidelidad y con recta 
intencion, es ejercitar una especie de apostolado. Pero hay otras ocasiones en 
que no se observa ese escandalo publico en tomo nuestro, en que no se 
singulariza uno en hacer algo particular por ir contra un escandalo y por 
protestar, sino mas bien por hacer alarde de una virtud singular, y en este caso 
no es edificante la penitencia o la singularidad, sino mas bien es reprensible. 
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Cuando San Francisco de Asis, viendo el desenfreno de codicia, se vistio con 
aquel pobre saco y salio, singularizandose, por las calles de Asis, e hizo el 
ridiculo delante de sus conciudadanos, no hubo en ello ni un atomo de vana- 
gloria; no hubo mas que una protesta energica contra el lujo desenfrenado. Pero 
si ese acto de San Francisco de Asis, en vez de ser una protesta contra un 
vicioso ambiente, en vez de significar una virtud profundamente arraigada en el 
corazon, y que se convierte en apostolado fervoroso de esa misma virtud, 
hubiera sido hecho por el afan de distinguirse entre los demas y de senalarse, 
entonces no hubiera sido un acto heroico de perfeccion evangelica, sino 
hubiera sido una de tantas mundanidades, una de tantas cosas como inventan 
los hombres para captar los aplausos del mundo. 

Y esto, conviene distinguir bien, no quiere decir que siempre que uno 
saiga del ambiente que le rodea comete este pecado de singularidad vanidosa; 
quiere decir que cuando se practican las obras de piedad como las practicaban 
los fariseos, haciendo alarde de ellas delante del mundo para que el mundo le 
tenga a uno por piadoso y por espiritual y de esa manera merecer las alabanzas 
de ese mundo, se pierde el fruto. Trabajamos por un fin torcido y asi nos 
presentamos delante del Senor con las manos vacias. 

Y es triste que un alma que se afana por practicar las obras buenas, 
cuando deberia estar acumulando meritos para el cielo, convierta esas mismas 
obras buenas en nuevas ofensas de Dios y merezca mayores castigos. Estos son 
los defectos que entonces reprendia el Senor. 

Parece que con hablar de esos defectos esta explicado que es lo que el 
Senor recomienda; pero hay en la recomendacion algun dato especial que bien 
merece nuestra atencion. 

El Senor aconseja a su auditorio, a aquella muchedumbre que estaba 
escuchando el Sermon del Monte, que se unjan la cabeza el dia que ayunen, 
que se laven la cara, para que los hombres no se enteren de que ayunan; y asi, 
el Padre celestial, que ve en lo escondido, les premie largamente. 

Estas palabras del Evangelio han dado ocasion a una advertencia divina, 
que suele encontrarse en los comentadores y que quisiera recoger. Estas 
unciones de que habla aqui el Evangelio tienen una larga historia en Israel. No 
se trata de ninguna obligacion religiosa particular, sino de costumbres del 
pueblo; y las costumbres del pueblo multiplicaban incesantemente estas 
unciones. Es muy curioso leer la literatura rabinica acerca de ellas, minuciosa, 
y algunas veces hasta ridicula. 

Por ejemplo, recuerdo haber leido alguna vez esta advertencia: que era 
licito ungirse con un oleo o con un balsamo con el cual previamente hubiera 
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uno ungido la mano o el cual hubiera uno derramado en la mano; pero no era 
licito ungirse con el oleo o el balsamo encerrado en un frasco. Era porque 
podia suceder que algun encantador hubiera pronunciado alguna formula 
magica en el frasco y la uncion tuviera fatales consecuencias; mientras que no 
era facil que pronunciara, sin que los demas lo advirtieran, esta formula cuando 
se tenia el perfume o balsamo en la mano. Hasta estos pormenores bajaron los 
rabinos; y, como he dicho, asi metodizaron las unciones y la manera de ungirse. 

Pero estas prescripciones de los rabinos, que naturalmente exageraban la 
costumbre existente, se fundaban en ella. En aquel pueblo era una costumbre 
general el ungirse con balsamos y con perfumes. Esta costumbre aqui no la 
reprueba el Senor; mas aun, la recomienda, porque dice a los cristianos que, 
cuando ayunen, se unjan como se unglan todos los demas. 

Algunos han tornado pretexto de aqui para probar que el Senor no ha 
reprendido ciertas mundanidades y ciertas practicas halagadoras de la 
sensualidad, que todavia se encuentran abundantemente entre los cristianos. 
Interpretar asi el Evangelio es acogerse a la letra, que mata, y perder de vista el 
esplritu, que vivifica. 

Cierto, el Senor no quiere que se destruyan las costumbres honestas de 
cada pueblo y de cada region. El Evangelio no es un tratado acerca de esas 
costumbres. No ha querido el Senor, en el Sermon de la Montana, introducir 
todos los usos de los pueblos, ni reprender los usos honestos; esto es cierto; 
pero tambien es cierto que Jesucristo Nuestro Senor, precisamente aqui donde 
habla del ayuno, quiere que el hombre mortifique su propia sensualidad. 

Los ayunos, como todas las penitencias, pueden ordenarse a varios fines. 
A veces se ayuna para alcanzar del Senor alguna gracia; otras veces, para 
satisfacer por los pecados cometidos; otras, tambien, para domar las propias 
pasiones; y entre las pasiones que hay que domar, una de ellas, la mas peligrosa 
de todas, es la propia sensualidad. 

Esto esta clarisimo para quien conoce el Evangelio. ^Elay algo mas claro 
que esto: que el Evangelio nos ensena la austeridad, que el espiritu del 
Evangelio es de austeridad? Interpretar las palabras de Cristo en que habla de 
las unciones que empleaba el pueblo judio, como si el Senor recomendara lo 
que halaga la sensualidad, es, segun he dicho antes, atenerse a la letra que mata 
y perder de vista el espiritu que vivifica; es sencillamente pervertir el sentido 
que tienen las palabras del Senor. 

No quiere el Senor que los cristianos aparezcan delante del mundo llenos 
de rarezas; quiere el Senor que las practicas honestas de la familia o de la 
sociedad en que se vive se acepten prudentemente; pero eso no significa que, 
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cuando en la familia o en la sociedad en que se vive haya practicas peligrosas, 
practicas de vanidad, practicas que lleven a la sensualidad, se hayan de aceptar 
y se haya de pretender hermanarlas con el espiritu evangelico. 

Se le pueden permitir estas unciones de que el Senor habla a quien las 
practique con el espiritu que el Senor dice. El Senor, estando en un banquete, 
admitio que una mujer le perfumase y rompiese el vaso de alabastro para 
derramar sobre su cabeza hasta la ultima gota de perfume. Cuando nosotros 
tengamos el espiritu de Jesucristo, y cuando amemos el bien como El lo amo, y 
cuando no tengamos los peligros que El no tuvo; en una palabra, cuando 
podamos decir que nuestros sentimientos son los sentimientos de Jesus, 
entonces podemos permitimos practicar lo que El practico; pero tomar lo 
extemo, tomar esos regalos como algo que el Evangelio permite, buscando la 
propia sensualidad o la propia vanidad, es atribuir al Evangelio lo que el 
Evangelio no dice y tratar irreverentemente las palabras del Senor. 

^Que es lo que pretendia el Senor en esta ocasion? No pretendia mas sino 
que los suyos no hicieran ostentacion publica de sus penitencias y ayunos; mas 
aun, queria que disimularan, para que la gente no supiera que ayunaban. 

Hay que hacer lo indispensable para disimular los ayunos, pero no hay 
que hacer nada mas; hay que tomar esas costumbres a que alude el Senor como 
necesarias para disimular las obras de virtud que se practican, pero no hay que 
convertir esas practicas en algo que por si mismo es loable y ponerlas por obra 
contra el espiritu de Jesucristo. Este es el consejo del Senor. 

Como veis, no hace Jesucristo mas que insistir en la tesis general que 
puso al principio. Nuestra santidad no ha de ser como la santidad de los 
escribas y de los fariseos. Cuando oramos, cuando hacemos limosna y cuando 
ayunamos, hemos de procurar no seguir los caminos de ellos, sino ayunar, 
hacer limosna y orar de manera que todo eso quede en el secreto, para que 
nuestro Padre, que ve en lo secreto, nos lo premie. 

Esta es la idea dominante en todos los versiculos evangelicos que hemos 
explicado en las ultimas semanas. Al terminar ahora las lecciones sacras de este 
ano, no creo que sea necesario insistir en la importancia que tiene para nosotros 
aceptar practicamente estas ensenanzas del Senor. 

No quisiera yo que la ultima palabra que voy a decir en este ano fuera una 
palabra de reprension y de amarguras; pero es indispensable que advirtamos y 
que repitamos una vez mas lo que tantas veces habeis oido, y que consiste en 
afirmar de una manera clara que las ficciones de la piedad hacen un dano 
terrible a la Iglesia y a la gloria de Jesucristo. 
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Cuando los que estan lejos de la Iglesia se acercan a los cristianos y 
perciben un ambiente de ficcion, de falsedad y de hipocresla, se alejan de la 
Iglesia con repugnancia; y cuando los que estan dentro advierten que su 
hermano ha procedido con esa ficcion y con esa hipocresia, se descorazonan y 
corren peligro de abandonar el camino de la santidad. El dano que hacen las 
ficciones en todos los ordenes de la vida es incalculable; pero el dano que 
hacen precisamente en la vida religiosa es mucho mayor, es inmenso y de una 
gran responsabilidad delante de Dios. 

En cambio, pensad en el efecto sano, confortador, santo, que produce en 
nosotros la sinceridad de las almas. Parece que cuando tropezamos con un alma 
sincera, con un alma leal, con un alma que ama la verdad, aunque encontremos 
en esa alma otros muchos defectos, otras muchas miserias y flaquezas, nos 
sentimos impulsados a seguir sus caminos y a disimular esas flaquezas, esas 
miserias y esos defectos. 

La verdad tiene algo especial que cautiva los corazones; la sinceridad es 
el vinculo mas fuerte que podemos nosotros echar a la voluntad de nuestros 
hermanos. El que nuestra vida sea una vida sin ficciones es convertimos a 
nosotros mismos en aquella luz de que habla el Senor en otros versiculos de ese 
Sermon, que alumbra a todos los hombres y les hace ver obras que glorifican al 
Padre celestial. Este es el mejor apostolado. Creo que con que se dijera a todos 
cuantos deseen hacer bien a las almas que llevaran siempre la verdad en su 
corazon, que no hubiera ficcion en su vida, que procedieran con sinceridad, 
estaria dicho todo. Y esto que yo afirmo no es una apreciacion particular, 
porque ya vais viendo, por la explicacion que vais oyendo del Evangelio, que 
Nuestro Senor, desde que comenzo a abrir sus labios para ensenar la verdad a 
los hombres hasta el momento presente —y lo mismo hemos de ver desde el 
momento presente hasta el fin del Evangelio—, esta luchando siempre contra la 
insinceridad y esta recomendando con las palabras mas energicas y eficaces la 
santa sinceridad cristiana. 

Pues sea este el fruto general que recojamos de los versiculos del 
Evangelio explicados en los ultimos meses: procurar que nuestra vida sea una 
vida sincera, una vida de piedad sin ficcion. 

Santa Teresa, cuando habla de la humildad y trata de explicar por que la 
humildad tiene una fuerza tan grande sobre el corazon de Dios, dice que como 
Dios es la misma verdad, dondequiera que ve verdad, alii se inclina; y como la 
humildad no es otra cosa que la verdad, Dios no puede resistir a los asaltos de 
la humildad. Pues bien, si queremos vivir unidos con Dios Nuestro Senor, si 
queremos una vida santa y fervorosa, si queremos esa vida interior de que tan- 
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tas veces hemos hablado y de la cual tanto hemos de hablar todavla, si 
queremos ganar el corazon de Dios, ganemoslo asi con la verdad; que siempre 
que Dios mire a nosotros, vea verdad en el fondo de nuestra conducta, y asi, al 
mismo tiempo que edificaremos al mundo con nuestra vida, atraeremos las 
bendiciones del Senor para nosotros y para los demas, y esta verdad que 
confesamos con la vida, aqui en la tierra, la gozaremos despues plenamente en 
la patria de la verdad, que es el cielo. 
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EL SERMON DEL MONTE (CONCLUSION) HAST A 
LA PECADORA DE NAIN 


La predication sobre el Sermon del Monte que no pudo terminar el P. 
Alfonso Torres e« la» Lecciones Sacra» del ano anterior ocupa casi todo el 
curso 1926-27. Lo» hechos y predicacion de Nain vienen a resumir los criterios 
expuestos en el comentario al Sermon del Monte, pero de una manera vivida y 
aplicada a circunstancia» concretas de La vida del cristiano. 
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Leccion I 


La codicia en el corazon del hombre 


El evangelista San Mateo, en el capltulo 6 de su Evangelio, verslculo 19 y 
siguientes, dice asi. 

No atesoreis para vosotros tesoros en la tierra, donde la polilla y el 
orln estragan, y donde los ladrones socavan y roban, sino atesoraos tesoros 
en el cielo, donde ni la poUlla ni el orln estragan y donde los ladrones no 
socavan ni roban Porque donde esta tu tesoro, alll estara tambien tu 
corazon. La lampara der cuerpo es tu ojo. si. pues, tu ojo fuere limpio, todo 
el cuerpo tuyo sera luminoso. Pero si tu ojo fuere malo, todo el cuerpo tuyo 
sera tenebroso De modo que si la luz que hay en ti son tinieblas, las 
tinieblas, ique tan grandes serdn? Nadiepuede servir a dos amos, porque o 
al uno aborrecera o al otro amara, o al servicio del uno estara atento y del 
otro no hard caso. No podeis servir a Dios y a mammona 

La extensa doctrina que contiene el capltulo de San Mateo, acerca de la 
codicia, se divide en dos partes de alcance muy diverso. En la primera se habla 
de la codicia franca, y en la segunda, de la codicia disimulada que se disfraza 
con el nombre de solicitud por los bienes temporales. 

Os acabo de leer la primera parte y el proximo domingo os leere la 
segunda. 

Tal vez la primera impresion que os haya producido la lectura sea de 
incoherencia, porque no se expresa siempre de un modo explicito la relacion de 
unos versiculos con otros. Espero que esa impresion se desvanecera con el 
comentario que vais a oir. 

Antes de empezarlo sera util, segun creo, que recordemos algunas cosas 
conocidas que puede ayudar a que veamos de un modo mas vivo estas 
ensenanzas de Jesucristo y a que percibamos toda su trascendencia practica. 

Ninguno de nosotros ignora que la codicia ha hecho y sigue haciendo 
muchos estragos en las almas. Es uno de los vicios que mas han reinado 
siempre en el mundo. Hasta en el mismo santuario ha penetrado con 
frecuencia, sembrandolo de ruinas. Con el nombre de simonia, ha sido fuente 
emponzonada de gravisimos escandalos en el seno mismo de la Iglesia. San 
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Pablo ya en su tiempo, y en las fervorosas comunidades fundadas por el, tuvo 
que clamar, no una vez sola, contra el peligro de la codicia y aun prevenir a los 
fieles contra los que convertlan en granjerla la piedad y el apostolado. 

Este vicio, de senorio tan universal, arraigo en el pueblo judio de tal 
manera que vino a ser uno de los rasgos mas caracteristicos de el. En los libros 
del Antiguo Testamento se oyen continuas y aceradas recriminaciones contra la 
codicia del pueblo escogido, que muestran al desnudo la extension de ese mal. 
Hasta el mismo sacerdocio y los mismos representantes de la justicia se 
dejaban contaminar y sobornar. 

No habia desaparecido la codicia del pueblo judio en los dias del 
Evangelio; antes al contrario, habia tornado formas muy odiosas. Nuestro 
Senor menciono algunas cuando recrimino a los escribas y fariseos por su 
hipocresia. Les dijo que, si bien tenian un cuidado excesivo y escrupuloso de 
purificar los platos, no tenian reparo en llenarlos con frutos de rapina, y que, 
mientras andaban rezando largas oraciones, devoraban j 

las casas de la viudas. La perfidia hipocrita, puesta al servicio de la 
codicia. Calculad vosotros, si podeis, las consecuencias que para la vida judia 
habia de tener forzosamente esta conducta de quienes tenian en sus manos las 
riendas de la ensenanza religiosa y de las conciencias. La desmoralizacion que 
tales ejemplos hubieron de causar debio de ser extensa y profunda. 

A la luz de estas consideraciones se ve muy claro que las ensenanzas de 
nuestro Redentor, que vamos a comentar, tenian una palpitante actualidad para 
su auditorio y una importancia capital para todos los tiempos. Aun para el 
nuestro; y, si me permitis, mas todavia para el nuestro, por razones que a todos 
se nos alcanzan. La codicia trae profundamente dividido al mundo y esta 
siendo germen de convulsiones catastroficas, como nunca quiza en la historia. 

La misma forma en que estas ensenanzas estan propuestas acrecienta el 
interes de ellas. Habreis observado, en lo que llevamos comentado del Sermon 
de la Montana, que el Senor no suele detenerse mucho en argiiir para probar la 
verdad de sus preceptos y consejos o para recomendarlos. Lo ordinario es que, 
a lo sumo, insinue algun argumento breve, sin detenerse a desarrollarlo. 

En cambio, ahora, al hablar de la codicia, acumula los argumentos con 
abundancia, y esto en las dos partes en que aparece dividido el asunto. 

Tal modo de proceder nos dice, de una manera elocuente, la fuerza que 
pone el divino Maestro en esta ensenanza particular, que tan ampliamente trata, 
y su vehemente deseo de forzar las almas a que desarraiguen un vicio tan 
profundamente arraigado. 
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Correspondiendo a tan amorosos deseos, y penetrados de la gravedad y 
trascendencia del asunto, vamos a entrar en el comentario. 

Las primeras palabras del Senor, como habeis oldo, dicen asl: No 
atesoreis para vosotros tesoros en la tierra, donde el orln y la polilla los 
consumen, y donde los ladrones socavan y roban, sino atesorad tesoros en el 
cielo, donde ni la poUlla ni el orln los consume, y donde los ladrones no 
socavan ni roban. En dos sentencias de un perfecto paralelismo se nos dice que 
no pongamos nuestro corazon en las riquezas terrenas, sino en las celestiales. 
El verbo «atesorar» nos declara muy bien que el tesoro donde pongamos el 
corazon no han de ser los bienes de este mundo, sino los del cielo. 

Aunque estas sentencias no tienen la forma exterior de un silogismo, 
encierran una argumentacion eficaz y decisiva contra la codicia. La 
contraposicion de lo celestial a lo terreno y de lo etemo a lo temporal y caduco 
tiene toda esa fuerza. 

Esa contraposicion nos hace ver el doloroso engano de las almas 
codiciosas que sacrifican lo celestial y lo etemo a lo terreno y pasajero, al 
mismo tiempo que ensalza y alienta a las almas que saben sacrificar aquello 
para conseguir esto. Ellas tienen la verdadera sabiduria, aunque los ciegos de 
este mundo crean lo contrario. 

La caducidad y bajeza de lo terreno, tan cierta y tan palpable, es siempre 
eficaz, pero sobre todo cuando se mira a la luz de la etemidad, para deshacer el 
hechizo de las riquezas, que con aterradora frecuencia fascina a las almas. Y el 
Senor, con pausada insistencia, hace sentir esa caducidad mencionando el orin 
y la polilla, que estragan joy as y vestiduras, y casi describiendo plasticamente 
el trabajo de los ladrones que bus can y roban los tesoros escondidos en la 
tierra. La prosaica desaparicion de los bienes temporales, que por experiencia 
conocian sus oyentes, la subraya Jesus con esa insistencia saludable. 

Esta argumentacion hubiera sido suficiente, pero el Senor no se contenta 
con ella y la refuerza con otra sentencia, cuyo enlace con la pmeba anterior no 
se expresa en el sagrado texto, pero se descubre sin grande esfuerzo. Dice asi el 
Senor: Si tu ojo fuese limpio, todo el cuerpo tuyo sera luminoso. Pero si tu ojo 
fuese malo, todo el cuerpo tuyo sera tenebroso. Esta sentencia, cuyo perfecto 
paralelismo es tan patente como el de la anterior, es una clara alegoria, cuya 
interpretacion salta a la vista sin dificultad. Basta desarrollar la comparacion 
que implicitamente hay en ella para descubrir una verdad que no deberiamos 
olvidar nunca, sino aplicar a todas las virtudes y a los vicios contrarios a ellas, 
como aqui la aplica el divino Maestro a la codicia. 
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El Senor toma como punto de comparacion un fenomeno que todos 
observamos en nosotros. Estamos envueltos en la luz del dla, pero de esa luz 
del dla no participamos sino mediante nuestros ojos. Mientras los ojos son 
sanos, gozamos de esa luz; mediante los ojos, todo nuestro cuerpo puede 
llamarse iluminado; esa luz nos gula, pero nos gula mientras los ojos, repito, 
estan sanos. Si perdieramos los ojos, si enfermaran nuestro ojos, aunque 
siguieramos rodeados de la luz, viviriamos en tinieblas; en esas tinieblas se 
desarrollaria toda nuestra vida, de esas tinieblas participaria todo nuestro 
cuerpo. 

Pues bien, algo parecido a eso que acontece en el orden puramente 
sensible acontece en el orden espiritual. Nosotros tenemos algo que 
espiritualmente puede llamarse los ojos de nuestra vida; tenemos un corazon; 
ese corazon tiene unos amores; esos amores nos hacen proceder con 
determinada intencion. Si el corazon es sano, si los amores que hay en el 
corazon son amores santos, si la intencion con que procedemos es una 
intencion pura, toda nuestra vida es una vida de luz; es decir, es una vida de 
virtud, vivimos en aquella luz que Jesucristo trajo al mundo, participamos de la 
luz que es Cristo, vivimos en pleno dia de Evangelio. Pero si nuestro corazon 
es danado, y nuestros amores son pecaminosos, y nuestra intencion es torcida, 
por ese solo hecho se convierte en algo tenebroso, en algo torcido, en algo 
malo toda nuestra vida. 

«^Que es, en ultimo termino, aquello que imprime caracter a nuestra vida y 
hace de ella una vida santa o una vida pecadora? No son las ideas que bullen en 
nuestra inteligencia; son, sencillamente, los amores que arden en nuestro 
corazon. Si nuestros amores se transforman, se transforma nuestra vida; si 
nuestro amor es santo, nuestra vida es santa, y si nuestros amores son 
pecaminosos, nuestra vida es pecaminosa. Por eso, el corazon, los amores del 
corazon, la intencion que nos guia, es comparable, en el camino espiritual, con 
los ojos en el orden sensible. Cuando los ojos estan enfermos, la vida se 
desarrolla entre tinieblas; cuando el corazon esta lleno de amores malos y 
torcidos y de intenciones perversas, nuestra vida moral es aquella vida que 
metaforicamente se llama de tinieblas en el Evangelio. Y puede llegar el caso 
en que se diga con verdad de nosotros que estamos sentados en tinieblas y en 
sombra de muerte (Lc 1,79). 

Ahora bien, desde el momento en que entra en el corazon del hombre la 
codicia, y la intencion que gobiema su vida es atesorar bienes temporales, 
aumentar la riqueza, los amores que hay en ese corazon no son amores 
celestiales, sino amores terrenos; desde ese momento toda su vida moral se 
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pervierte, porque hasta muchas acciones que en otro caso sedan virtuosas, 
influidas por esa intencion torcida, envenenadas por estos torpes amores, 
vienen a convertirse en acciones desagradables a Dios Nuestro Senor. 

Claro esta que lo que aqui se dice de la codicia se podia decir de la 
sensualidad y de la soberbia, de la pereza y de cualquier vicio que 
entronicemos en nuestro corazon; pero con mas razon quiza que de ningun otro 
vicio se puede decir del vicio de la codicia, porque para que los otros vicios 
reinen en nosotros hace falta, en cierto modo, que ya de antemano la codicia se 
haya adentrado en el alma. San Ignacio, en su libro de los Ejercicios, ensena 
que el mal espiritu comienza su obra tentandonos de codicia de riquezas, para 
que de ahi vengamos a vanos deseos del mundo y luego a crecida soberbia, 
sabiendo que de la soberbia naceran todos los otros vicios. Aunque creo que el 
santo describia con ese proceso la decadencia espiritual de los que estaban 
resueltos a buscar la perfeccion evangelica, su doctrina puede tener una 
aplicacion mas general; pues bien sabemos que el ultimo residuo de la vida 
pasada que suele quedar en el corazon de los que se convierten es el apego a 
los bienes temporales, y que la puerta por donde se entra en el mundo 
triunfalmente, para gozar de honras y placeres, es el dinero. ^Quien es capaz de 
descubrir los desordenes que nacen de la codicia y adonde la codicia puede 
conducir? Como la pobreza voluntaria es el comienzo de la vida santa, la codi¬ 
cia lo es de la vida desordenada y pecaminosa. 

Pero sea lo que quiera de estos razonamientos, lo que no puede dudarse es 
que si la codicia reina en un corazon, su contagio corrompe la vida entera. La 
sentencia que comentamos tiene un alcance general, pero la intencion del 
divino Maestro es que la apliquemos a la codicia, para que veamos los estragos 
de este vicio y lo aborrezcamos. 

Todavia insiste mas Nuestro Senor en su argumentacion contra la codicia, 
y anade: Nadie puede servir a dos amos, porque o al uno aborrecera y al otro 
amara, o al servicio del uno estara atento y al otro no hard caso. No podeis 
servir a Dios o a mammona. 

Este argumento tiene mas valor del que quiza percibimos nosotros a 
primera vista si no sabemos dar su fuerza propia a cada palabra. Hemos visto 
muchas veces cristianos que abundan en bienes de la tierra y que sirven a Dios 
con mas o menos perfeccion, con mas o menos fervor, pero le sirven. Y parece 
que este hecho de experiencia, este poderse unir en una misma vida riquezas y 
servicio de Dios va contra el argumento que aqui presenta nuestro divino 
Maestro. Sin embargo, ese argumento es completamente firme, y se ve su 
firmeza con solo subrayar una de las palabras que hay en el texto. Dice el 
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Senor: «Nadie puede servir a dos senores.» Y donde nosotros, en Castellano 
decimos «servir», el texto original alude a la servidumbre especial que 
llamamos esclavitud, como si dijera: Nadie puede ser, a la vez, esclavo de dos 
senores. No se trata de un servicio parcial, alquilar por partes el propio trabajo, 
sino de la esclavitud. Se trata, sencillamente, de un corazon que es esclavo de 
las riquezas y que por el mismo hecho no puede ser siervo de Dios, o de un 
corazon que es siervo de Dios y por el mismo hecho no puede ser esclavo de 
las riquezas. Mammona significa, en arameo, riquezas, y aqui se usa el nombre 
como si se tratara de un idolo. La avaricia, como dice San Pablo, es idolorum 
servitus (Gal 5,20), servidumbre de los dioses. 

Adviertase aqui que no habla el Senor de cierto efecto desordenado o de 
cierta solicitud demasiada por los bienes terrenos, que suele ser un vicio 
todavia mas general que la codicia manifiesta; de esa solicitud hablara despues, 
en los versiculos que comentaremos otro dia. Aqui habla propiamente de la 
avaricia, pecado que nos hace esclavos de los bienes terrenos. Asi como el 
pecado de sensualidad nos hace esclavos de los goces de la came, y el pecado 
de la soberbia nos hace esclavos de la honra vana, asi el vicio de la codicia nos 
hace esclavos de las riquezas temporales. Y dice el Senor: Vosotros teneis la 
obligacion de ser siervos de Dios, pero con una servidumbre que exceda a 
todas las servidumbres, porque por entero, todo el corazon, sin separar de el ni 
un solo afecto, ni un solo latido, debeis entregarlo a Dios. Sois totalmente de 
Dios; como sois totalmente de Dios, con todo vuestro ser debeis servir a Dios; 
no hay en vosotros nada que podais apartar del servicio divino; perteneceis a 
Dios hasta en las raices mas intimas de vuestro ser, y con todo vuestro ser os 
habeis de declarar siervos suyos. 

Ahora bien, el que tiene esa obligacion de ser siervo de Dios, ^como 
puede entregarse al vicio de la codicia? Por el mismo hecho se entrega a la 
esclavitud de las riquezas temporales, y una de dos, o ese hombre ha 
renunciado a ser siervo de Dios, a servir a Dios, o ha creido que puede realizar 
el absurdo patente de ser a un mismo tiempo siervo de Dios y esclavo de las 
riquezas. 

Este argumento es el que aqui presenta Jesucristo y contra ese argumento 
no vale el hecho de experiencia a que aludimos. Fuera de que aqui, en estas 
cosas no se puede argiiir con hechos exteriores, porque ^quien de nosotros sabe 
cuantos de esos que no abundan en bienes temporales estan libres de la 
codicia? ^Y quien de nosotros sabe cuantos de esos que tienen bienes 
temporales son en verdad siervos de la codicia? El exterior, la posesion externa 
de las riquezas, no es un argumento. El argumento a que aqui alude Nuestro 
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Senor esta en el corazon, es lo interno lo que aqul reprende. No reprende el 
Senor el simple hecho de poseer algunos bienes temporales, y no recomienda el 
que nadie posea un bien temporal, por pequeno que sea; aqui lo que quiere el 
Senor es que no sea uno esclavo de las riquezas. Cuantos habra, por el 
contrario, que se creeran esclavos y que quiza lo que hacen es que en su 
humildad, en la lucha que tienen para desarraigar del corazon los bienes 
temporales, son completamente libres. 

No se puede argiiir, repito, contra el Evangelio por los hechos exteriores, 
porque ni el Sermon del Monte, ni ninguno de los sermones de Jesucristo, es 
uno de esos reglamentos que hace el hombre para juzgar de la conducta externa 
de los demas. No es eso; es algo que va derecho al corazon, y lo que quiere el 
Senor es que nuestro corazon no este esclavizado a los bienes temporales, sino 
que este por completo entregado a su servicio. 

Por esta serie de razones, por estos esfuerzos de su amor, trata Jesus de 
impedir que nuestro corazon sea eso que llamamos vulgarmente un corazon 
metalizado, un corazon codicioso, un corazon lleno de avaricia, un corazon 
terreno. Nosotros, que tenemos la esperanza de una vida eterna, ^podemos 
sumimos en esa servidumbre? ^Hemos nacido nosotros para satisfacemos con 
unos cuantos bienes de este mundo y para vivir siempre angustiados en pos de 
esos bienes, dejandonos arrastrar de ellos por sendas de espinas, por sendas de 
peligros y por verdaderos abismos? Nosotros, los que nos llamamos cristianos 
y hemos hecho profesion de imitar a Jesucristo pobre, a Jesucristo despreciador 
de los bienes terrenos, a Jesucristo nuestro Capitan, conquistador de los bienes 
eternos, ^nosotros podemos entregar el corazon a esa servidumbre? jAh! 
Nuestro divino Redentor se ha esforzado aqui para desarraigar de nosotros la 
codicia, porque conoce la miseria de este pobre corazon nuestro y el barro de 
que estamos formados; pero realmente esas palabras deberian ser superfluas; 
porque con solo haber escuchado el anuncio del Evangelio, con solo saber que 
hay un cielo para nosotros, con solo saber que nos espera una bienaventurada 
etemidad, deberiamos tener bastante para que nuestro corazon se sintiera 
desprendido de las cosas de aca abajo. jOh!, si; pero ^es posible que asi nos 
robe el corazon el dinero, que nos lleve hasta la esclavitud? Y que, sabiendo 
que los bienes eternos nos aguardan, no nos roben el corazon de suerte que sea 
innecesaria toda palabra de invitacion a desprendernos de los bienes caducos 
porque ya nos hayamos desprendido completamente de ellos. 

Levantemos el corazon de esas miserias y no hagamos esteriles estas 
palabras de Jesucristo, y no ofendamos a nuestro Dios, que quiere nuestra 
servidumbre. Abramos los ojos y veamos que, cuando parece que quiere algo 
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de nosotros, lo que hace es concedemos la gracia de que seamos suyos. 
Levantemos el corazon de todas esas miserias y pequeneces y sirvamos a Dios 
declarandonos libres, libres de toda esclavitud terrena, libres con la libertad de 
los hijos de Dios, y anhelosos siempre, no de atesorar aqui donde el orin y la 
polilla destrayen y donde los ladrones socavan y roban, sino alia arriba, donde 
nos guarda nuestro Padre celestial los tesoros eternos. 
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Leccion II 


Soiicitud por ios bienes temporaies 


El Sagrado Evangelio de San Mateo, en el capltulo 6, desde el verslculo 
25 hasta el final, dice asi: 

Por eso os digo: No os acongojeis por vuestra vida, que comereis, ni 
por el cuerpo vuestro, que os vestireis. iNo es mas la vida que el alimento y 
el cuerpo mas que el vestido? Ported los ojos en las aves del cielo, como no 
siembran ni siegan ni allegan en granero y el Padre vuestro celestial las 
alimenta. iNo valeis vosotros mas que ellas? lY quien de vosotros, 
acongojandose, puede ahadir a su estatura un codo? Ypor el vestido, ique 
os acongojais? Considerad los lirios del campo, como crecen. No se afanan 
ni hilan. Yyo os digo que ni Salomon en toda su gloria se atavio como uno 
de estos. Pues, si a la hierba del campo, que hoy es y mahana se echa en el 
homo, Dios asl la engalana, ino tanto o mas os vestira a vosotros, hombres 
de poca fe? Luego, no os acongojeis diciendo: ique comeremos o que 
beberemos, o con que nos vestiremos? Porque todas esas cosas las buscan 
los gentiles. Pues sabe vuestro Padre celestial que todas esas cosas las 
habeis menester. Conque buscad primero el reino de Dios y su justicia, y 
todas esas cosas se os damn por ahadidura. De manera que nos os 
acongojeis por el dla de mahana, porque el dla de mahana se acongojara 
por si; bastale al dla su propia malicia. 

El pasaje evangelico acabado de leer es uno de los mas delicados que se 
encuentran en los cuatro Evangelios. Es delicado por la materia que trata, pues 
gira todo el en tomo de la confianza en Dios; es delicado por los argumentos 
que aduce el divino Maestro, cada uno de los cuales es una verdadera fuente de 
temura, y es delicado hasta por la forma en que se expresa el Senor. Quiza no 
exista en ninguno de los Evangelios un pasaje cuya forma exceda en delicadeza 
y ternura a la de este que acabamos de leer. Hasta las circunstancias extemas 
sirven para aumentar semejante delicadeza. 

Si el Sermon del Monte se pronuncio en primavera, el marco de las 
palabras que vamos a comentar seria, en sus lineas generales, el siguiente: el 
Senor predico sobre uno de los montes vecinos, a la orilla occidental del lago 
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de Genesaret, no lejos de la llanura de este nombre, que los escritores antiguos 
describen como verdadero paralso de Palestina; lo predico a cielo abierto, 
viendo revolotear en tomo de las muchedumbres las aves del cielo; sobre una 
alfombra de flores, porque en la primavera hasta las alturas de los montes se 
cubren de flores en Palestina; y, sobre todo, el Senor utilizo este ambiente que 
le daba el paisaje para convertirlo todo en argumento de la maxima confianza 
en Dios. 

Este pasaje tan delicado versa acerca de una idea algo dificil. Es de esas 
ideas que se entienden mejor con el corazon que con la cabeza; y como las 
cosas del corazon siempre son dificiles de expresar, no es extrano que comentar 
estas palabras de Jesucristo sea algo muy dificil. Se trata de la confianza en 
Dios, en un punto en que no se pueden facilmente senalar fronteras concretas y 
en que no se pueden discemir materialmente las cosas, sino en que todo 
depende de una cierta disposicion interior, de una disposicion espiritual que 
solamente entienden del todo aquellos que la poseen. En las palabras que 
comentamos el domingo anterior, Nuestro Senor hablo claramente contra el 
vicio de la codicia, presentandonos toda una serie de argumentos para 
convencemos de que no fueramos avaros ni codiciosos. Hay una derivacion de 
la codicia, la cual mas bien se puede llamar reliquias del pecado que pecado 
propiamente dicho, sobre la cual versan las palabras del Senor que hoy 
comentamos. 

Aquel afan de purificar el corazon humano hasta lo mas secreto e intimo, 
que se ve en todo el Sermon del Monte, se manifiesta tambien en punto a la 
codicia; y despues de haber purificado o haberse esforzado por purificar el 
corazon de lo que es codicia franca y manifiesta, el Senor trata de purificarlo 
de lo que es codicia secreta o rastro y reliquias de codicia. Habla el Senor no ya 
de aquellos que amontonan riquezas por pura codicia, sino de aquellos otros 
que viven inquietos, desasosegados, angustiados, intranquilos por las cosas 
necesarias para la vida, con pequicio del adelantamiento espiritual, y las 
ilumina para corregirlos. Pero ^que es, con toda precision, lo que aqui corrige 
el Senor? Ciertamente, no quiere que los hombres vivan en un abandono 
reprensible, por lo que toca a las necesidades de la vida, tentando a Dios, como 
solemos decir; y que esto no lo quiere el Senor se ve muy claro, porque en la 
oracion del Padrenuestro, al mismo tiempo que nos ensena a pedir los bienes 
espirituales, nos dice que pidamos el pan de cada dia; y, ademas, cuando 
expliquemos las ultimas palabras del texto que acabamos de leer, hemos de ver 
que supone el Senor que uno vive en el dia con un afan legitimo de las cosas 
necesarias para la existencia. Tambien se ve muy claro que no quiere el Senor 
este abandono perezoso, porque el apostol San Pablo pronuncio aquellas 
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palabras terminantes dirigidas a los fieles de Tesalonica: El que no trabaje, que 
no coma (2 Thess 3,10). Y, sobre todo, porque en la providencia del Senor entra 
desde el principio que el hombre gane el pan con el sudor de su frente. No es, 
pues, el abandono perezoso; no es, pues, el tentar a Dios lo que aqui se nos 
recomienda; se reprende un genero de solicitud que no es bueno ni lleva a 
Dios. 

^Que solicitud es esa? Cuando uno se preocupa por las cosas necesarias 
para la vida puede hacerlo de dos maneras: la una, ajustandose del todo a los 
designios y a la voluntad del Padre celestial, y la otra, apartandose de esos 
designios y de esa voluntad. La primera preocupacion es santa; la segunda no 
lo es. Pero ^en que se distinguen ambas? ^Como sabe uno cuando la 
preocupacion que lleva en el alma es una preocupacion ajustada o no a la 
voluntad divina? Hay ciertas senates por las cuales esto se conoce con claridad. 
Cuando vemos que la preocupacion que tenemos por las cosas necesarias para 
la vida es mucho mas intensa, mas viva, mas continua que la preocupacion que 
tenemos por las cosas espirituales, por las etemas —todo lo cual se puede 
comprobar por el testimonio de la propia conciencia—, entonces no nos queda 
otro remedio que confesar que hay un desequilibrio reprensible, puesto que el 
corazon va con mas impetu, descansa mas en las cosas de este mundo que en 
las cosas de Dios. 

Cuando, ademas de este indicio, observamos en nuestra conducta que la 
preocupacion de las cosas temporales mutila en nosotros la entrega de Dios, 
haciendo que, valiendonos de sutilezas, de distinciones, de casuistica menuda, 
mutilemos las generosidades del corazon, los deseos de perfeccion, lo mas 
hermoso del Evangelio, para no exponer esas cosas temporales, aun necesarias, 
que nos preocupan; es decir, cuando nos parece a nosotros que la perfeccion de 
la vida cristiana es antitetica con la conservacion de estas cosas temporales, 
aunque necesarias para la vida y pareciendonos que ambas cosas son 
antiteticas, nos resolvemos por mutilar la virtud cristiana y la perfeccion 
cristiana, para que no corran el menor riesgo las cosas temporales, entonces, 
ciertamente, tenemos una solicitud excesiva. 

Cuando, ademas de esto, la solicitud de las cosas temporales es de tal 
suerte que nos arrastra a cometer faltas, a proceder de una manera mundana, a 
vivir con el corazon lleno de criterios del mundo, y este de tal manera nos 
invade que las palabras mas hermosas del Evangelio no encuentran eco en 
nuestra alma, entonces, repito, es evidente que se tiene una preocupacion 
excesiva. 
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La desconfianza en Dios es palabra que, aunque no sepamos definir en 
concreto, sabemos sentir; esa disposicion de nuestro espiritu que nos lleva no a 
mirar el. porvenir con el corazon dilatado y el alma llena de esperanza, sino 
siempre como un interrogante amenazador; que nos lleva a no fiar nada en 
Dios, sino a fiarlo todo en nuestros calculos y de nuestra industria; esa 
desconfianza en Dios que no se formula claramente con los labios, que no es 
un pecado manifiesto, pero es un mal espiritu, es una mala raiz, es una mala 
reliquia del pecado que llevamos en el alma, esa la podemos comprobar con la 
conciencia propia, y cuando la comprobamos en algunas cosas, entonces es 
cuando en ellas tenemos la excesiva solicitud a que alude aqui Jesucristo. 

Acerca de esa solicitud excesiva, que es propia o, mejor dicho, que se 
encuentra hasta en las almas buenas, versa toda esta parte del Sermon de la 
Montana. Y para desarraigar esa solicitud, el Senor se vale de una serie de 
argumentos. Antes de explicarlos, notemos ciertos caracteres generales de los 
mismos. 

El Senor no habla aqui con la severidad que otras veces; y no habla con 
esa severidad porque va contra algo que mas bien puede llamarse una flaqueza 
que una malicia humana. El Senor, en estos argumentos, no se preocupa de 
presentar ordenadamente todas las premisas y formular todas las conclusiones. 
A veces no hace mas que apuntarlas y deja que los oyentes —ahora los lectores 
— formulen por entero el argumento. Ademas se vale de argumentos que no 
solo van derechamente al entendimiento, sino que van tambien, con la misma 
fuerza, al corazon, porque ha tornado las imagenes del ambiente, ha empleado 
palabras que son palabras de caridad condescendiente, benigna, misericordiosa, 
dulce; porque donde esta el secreto de esta falta a la cual aludia, y donde esta el 
secreto del santo abandono a la providencia del Senor, no es en el 
entendimiento, sino en el corazon, y al corazon se dirige Jesucristo con 
dulzura. 

Se observa en este pasaje lo que en otros muchos del Evangelio. El Senor 
quiere que todas las cosas exteriores sean vehiculo de su palabra, y ese amor a 
la naturaleza, que tantas veces hemos admirado en los discursos del Senor, y 
que le lleva a ensenamos la manera de buscar y encontrar a Dios en las cosas 
naturales, en este pasaje se pone mas de relieve que en otros muchos del Santo 
Evangelio. 

Estos son los caracteres generales de la argumentacion. Y ahora, sin 
detenemos mas, vamos a presentar desgranada la serie de razones que alega el 
Senor. 
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Comienza diciendo que no nos angustiemos, que no andemos demasiado 
solicitos por el alimento necesario para conservar la vida y por el vestido 
necesario para cubrimos. Observen que se trata de lo necesario para la vida; 
que no se trata de lo conveniente o de lo superfluo, porque en este punto los 
argumentos de Jesucristo serian un poco mas duros. Se trata de la solicitud en 
lo que parece mas excusable, en lo que parece mas inevitable. Y despues de 
haber dicho que no nos preocupemos excesivamente por las cosas necesarias 
para la vida, anade: ^No vale la vida mucho mas que los alimentos que 
buscais? Y ino vale mas el cuerpo, mucho mas, que los vestidos que 
necesitais? Y con estas palabras nos insinua toda una argumentacion: ^No os 
ha dado el Padre celestial esa vida que teneis? «^No os ha dado el Padre celestial 
ese cuerpo que deseais sustentar? ^Y pensais que, cuando Dios os ha dado ese 
cuerpo, esa vida, os lo ha dado para entregaros despues a la miseria, al hambre, 
a la muerte? Por el mismo hecho de daros lo que os ha dado, «^no se ha 
comprometido su amor a daros lo necesario para que conserveis vuestra vida y 
para que cuideis vuestro cuerpo en la medida que El quiere que ese cuerpo sea 
cuidado y regalado? Si os acordarais de los beneficios que habeis recibido de la 
mano del Senor, infinitamente superiores a ese pedazo de pan que andais 
buscando con tanta solicitud, y a ese vestido por el cual os angustiais, entonces 
no tendriais tanta desconfianza en el corazon, sino que os entregariais 
confiadamente en su providencia. 

A este primer argumento anade el Senor otro, que debio pronunciar quiza 
tendiendo la mano y senalando las aves que revoloteaban sobre el auditorio. 
Mirad —dice el Senor—, mirad las aves del cielo, que no siembran ni siegan, 
no recogen en granero, y vuestro Padre celestial las alimenta. Pues jcuanto mas 
valeis vosotros que todas esas aves reunidas! «^Por que, pues, no confiar que 
quien asi alimenta a las aves ha de daros a vosotros el sustento necesario de 
cada dia? 

Notad bien la fuerza de este argumento... Si nosotros quisieramos 
encontrar la imagen mas bella, la mas tiema, la mas expresiva del abandono en 
las manos de Dios, entre las cosas criadas, no sabriamos encontrar otra mejor 
que el abandono de las aves del cielo. Se cuidan esas aves de buscar el 
alimento necesario para cada dia; en el momento en que han encontrado ese 
alimento, ya olvidan todo lo que a alimento se refiere, hasta que al dia siguiente 
vuelven a sentir la misma necesidad, y entretanto pasan la vida cantando a la 
gloria del Senor. Esta alegria propia de quien se abandona del todo y busca en 
cada dia lo estrictamente necesario, en ninguna imagen se encuentra expresada 
de una manera tan exacta, tan delicada, tan tiema, tan bella, como en las aves 
del cielo; y el Senor quiere que sus hijos sean como las aves del cielo; que, 
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fiados en la providencia divina, lleven la alegrla en el corazon, que cada dla 
busquen lo necesario y que se persuadan de que mas que todos sus cuidados, y 
mas que todas sus solicitudes, y mas que todas sus angustias, vale el arrojarse 
en las manos del Padre celestial, el descansar en su regazo. 

Sigue arguyendo nuestro divino Redentor, porque va a tocar todos los 
resortes del corazon humano, y dice a los hombres: Aunque dejeis rienda suelta 
a esas preocupaciones, a esas angustias, a ese afan, a esa solicitud..., en ultimo 
termino, i a donde podeis llegar? ^Seriais capaces de anadir a vuestra vida ni un 
dia mas de duracion? Algunos textos traducen: Anadir a vuestra estatura un 
codo mas. Pero parece lo mas probable que el Senor se refiera a la duracion de 
la vida. La palabra original es ambigua, y lo que quiere decir Jesucristo es esto: 
^Quien de vosotros, por mas que se angustie, por mas que se afane, por mas 
solicitud que lleve en el alma, puede conseguir que dure un poco mas su 
existencia? ^Vais a rebasar vosotros las fronteras que ha trazado el poder de 
Dios? iA que, pues, si es tan esteril vuestro esfuerzo y vuestro afan, a que vivir 
en esa congoja inutil? iA que vivir en ese afan inutil? ^A que vivir en esa 
amargura y en ese sacrificio continuo y esteril? 

Pero no es solamente el alimento lo que nos preocupa. Ha hablado el 
Senor del alimento y del vestido necesario; ha argiiido contra la solicitud hacia 
ambas cosas en el principio de estas palabras; ha argiiido despues, en particular, 
contra la solicitud por el alimento, y luego, extendiendo su mirada por los 
campos vecinos, busco alii el argumento para convencemos de que no hemos 
de preocupamos por el vestido necesario: Mirad, mirad —decia— esos lirios 
silvestres; nadie, ni Salomon, se ha engalanado como Dios engalana esos lirios. 
Y ellos no hilan, no tejen, y, sin embargo, el Padre celestial los viste asi. Pues 
^por que vosotros no habeis de confiar en el Padre celestial, hombre de poca 
fe? Parece que se esta viendo el esfuerzo del Corazon de Jesucristo por 
decimos de una manera paternal y tiema estas generosas ensenanzas. Hasta esa 
frase hombres de poca fe suena en los oidos como una frase tiemisima. Arguye 
el Senor con la imagen de los lirios, arguye en primer ter min o haciendo 
observar la generosa esplendidez del Padre celestial al vestirlos de tanta 
hermosura; pero insiste luego y refuerza el argumento de otra manera para des- 
pertar la confianza en sus oyentes: Si a estos lirios, que en ultimo termino son 
flores de un dia, que hoy aparecen con todas sus galas y manana se marchitan, 
que al fin y al cabo son un poco de hierba que, cuando se seca, cortais vosotros 
y con otras hierbas despreciables arrojais al homo para cocer el pan cotidiano; 
si a estos lirios, que en ultimo termino son cosa efimera y perecedera, Dios los 
viste asi, vosotros, que sois algo permanente y etemo; vosotros, a quienes he 
dado una vida inmortal; vosotros, que no sois hombres de un dia, sino que 
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teneis corazon capaz de amar a Dios por toda la etemidad, ^por que no habeis 
de esperar de Dios que os de lo necesario para vuestro vestido, como a los 
lirios les ha dado hasta lo superfluo, vistiendolos como no se vistio el mismo 
Salomon? 

No seais —dice el Senor, siguiendo su argumentacion—, no seais como 
los paganos. Los paganos viven sumergidos en las preocupaciones terrenales; 
para ellos no hay otros amores, ni hay otras ansias, ni hay otras angustias en el 
corazon sino las ansias, las angustias, las preocupaciones que nacen del amor 
por las cosas terrenas; pero vosotros sois algo mas que los paganos, vosotros 
sabeis que os he llamado yo para fines celestiales y etemos. «?,Por que, por que 
vais a vivir como paganos con la mente y con el corazon sumergidos en las 
cosas de la tierra? «^Por que no habeis de levantar vuestra cabeza por encima de 
esas preocupaciones, para que brille en ella el sol de la confianza en Dios? «^Por 
que no habeis de dejar que ese corazon se expansione en Dios con toda esa 
confianza para que encuentre ahi su reposo, su seguridad y su paz? Os 
preocupais por el dia de manana, y ^sabeis lo que haceis con esas 
preocupaciones? Multiplicar inutilmente los cuidados. Aunque os preocupeis 
hoy por el dia de manana, manana traera su propia preocupacion, y lo que 
haceis vosotros es multiplicar la preocupacion adelantandola al dia de hoy, 
cuando, aun sin vuestro esfuerzo, vendra para el dia de manana. Dejad, dejad, 
que cada dia tenga su propio afan y no multipliqueis las espinas que encontreis 
en este valle de miserias y de lagrimas. Buscad, buscad el reino de Dios y su 
justicia, es decir, poned el corazon en las cosas celestiales, hasta cuando andeis 
en pos de lo necesario para la vida; de modo que, cuando busqueis lo necesario, 
busqueis en ello a Dios y el cumplimiento de su divina voluntad. 

Y convenceos: si buscais asi lo necesario, si asi buscais el reino de Dios 
en todas las cosas y en todos los instantes, ^vais a ser vosotros de peor 
condicion que aquellos que buscan lo necesario apartandose de Dios, 
renunciando a su misericordia, olvidando su providencia y su amor? ^No 
comprendeis que por ese camino, es decir, teniendo siempre el corazon en 
Dios, lo encontrareis propicio, y, mientras vosotros procurais glorificarle con el 
afan de cada dia, va a derramar con largueza sobre vosotros la abundancia de 
sus dones en lo espiritual y en lo temporal? 

Abandonaos, pues, en las manos de Dios y ahogad la excesiva solicitud 
que llevais en el alma como una reliquia de los pecados y como una huella de 
la codicia. Vivid en las manos de Dios, como hijos que conocen el amor de su 
Padre. A esta entrega confiada nos mueve el Senor delicadamente al emplear la 
formula vuestro Padre que esta en los cielos, aludiendo a que Dios conoce 
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nuestras necesidades y nos ama y puede remediarnos. Si cualquier padre que 
merezca el nombre de tal es asi para sus hijos, ^como no lo sera el Padre ce¬ 
lestial? 

Si el hombre tuviera la idea cabal que debe tener de Dios; si esta palabra: 
Dios es mi Padre, no la repitieramos maquinalmente, sino sabiendo lo que 
decimos; si supieramos decirla mas con el corazon que con los labios, no 
tendriamos necesidad de que nos exhortaran a la confianza, al abandono en la 
providencia divina. Brotaria espontaneamente del alma. 

Despues de oir toda esta argumentacion, en el corazon brotan 
espontaneamente dos sentimientos. El primer sentimiento es un deseo de llegar 
a ese abandono y de extirpar la solicitud excesiva de que venimos hablando, 
porque ^quien, cuando medita un momento siquiera en que quien habla es 
Jesucristo, la Verdad Etema, y en que habla con tan amorosa insistencia para 
decimos que ahoguemos la solicitud excesiva por las cosas necesarias de la 
vida; quien, repito, discurriendo un momento, no siente en su corazon deseos 
de alcanzar lo que Jesucristo aconseja? Sobre todo si mira que aqui se une a la 
gloria de Dios nuestra propia utilidad, porque entender que, si esa solicitud 
excesiva desapareciera, nuestra vida seria una vida llena de quietud interior, la 
paz rebosaria en nuestro corazon. 

Mas al lado de ese sentimiento surge otro, que es este: pero ^esto es 
posible? ^Es posible llegar a ese abandono en las manos de Dios y llegar en las 
circunstancias presentes de su vida? Las almas de poca fe, como decia Nuestro 
Senor, al oir estas altisimas recomendaciones, dejandose abatir por el 
desaliento, sienten la tentacion de convertir estas palabras santisimas del 
Evangelio, que son palabras cargadas de verdad divina, en algo asi como 
hiperboles retoricas, para no entregar a ellas del todo el corazon. 

Este segundo sentimiento es el que naturalmente estorba que nos 
abracemos con la confianza que estamos recomendando. Yo creo que se 
podrian senalar todas estas raices por las cuales no alcanzamos esa confianza 
recomendada con tan divina insistencia. No la alcanzamos, ante todo, porque 
somos desagradecidos. Si fueramos agradecidos, ^podriamos desconfiar de un 
Dios cuyos beneficios son innumerables? <^Que es nuestra vida sino un 
continuo tejido de beneficios celestiales? ^Que es nuestra vida sino una corona 
de misericordias del Senor? Y despues de haber recibido esa corona de 
misericordias divinas, y despues de ver entrelazada nuestra vida de beneficios 
celestiales, ^podemos nosotros desconfiar de Dios? Somos desagradecidos y 
por eso nos cuesta trabajo abandonamos en sus manos. 
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Otra raiz de nuestra desconfianza esta en que no vivimos de la fe. Porque 
es evidente, y el mismo Senor dice que de ahi depende cuando con acento 
amoroso nos llama hombres de poca fe. Aceptariamos gustosos el don de la fe 
que llaman los teologos fe de los milagros y de la cual sabemos que traslada los 
montes, porque con el poder de los milagros convertiriamos las piedras en pan, 
aunque nuestro Redentor se hubiera negado a convertirlas para su sustento; 
pero esa otra fe que nos lleva a vivir pendientes de Dios, sin arrimo de criatura, 
bendiciendole como San Pablo en frio y desnudez, en hambre y enfermedad, 
cuando el Senor misericordiosamente quiera asi probamos para nuestra 
santificacion; esa otra fe que lleva a la perfecta renuncia de todo lo de este 
mundo y a la entrega total en las manos de Dios, ^quien la tiene? Flaquea con 
frecuencia hasta en aquellos que parecen resueltos a vivir solo para Dios, y por 
eso se enfria la confianza y nos retraemos del perfecto abandono. Tenemos fe, 
pero no siempre es bastante pura y fervorosa. A1 decaer de su pureza y de su 
fervor, la fe pierde ese espiritu de confianza filial que Jesucristo desea 
comunicarnos. 

En ultimo termino, nuestra desconfianza depende del horror a la cruz. El 
abandono que Jesus nos pide, si por un lado es consolacion y paz, como antes 
hemos dicho, por otro es cruz. Lo es porque hay que comenzar por desarraigar 
del corazon, por crucificar el amor desordenado de los bienes de este mundo 
hasta acabar con el apego mas sutil; lo es porque para vivir abandonados hay 
que estar dispuestos a que el Senor nos haga sentir los efectos de la santa 
pobreza, tan duros a la naturaleza; lo es porque con el se hunde todo el mundo 
de esperanzas y deseos que ciframos en los bienes de este mundo. Ese 
abandono nos hace unimos a la desnudez de Cristo en la cruz. Y aqui esta la 
causa principal de que lo esquivemos y temamos. Si nos contentaramos con 
solo Dios, lo abrazariamos con alegria y amor. 

Amadisimos hermanos mios: Yo no quisiera tomar este acento que parece 
de reprension y de dureza cuando estoy comentando unas palabras de 
Jesucristo que son la misma dulzura y la misma benignidad; pero vosotros 
mismos veis que es imposible. Cuando volvemos los ojos a nuestra propia 
ceguera y vemos de que manera recibimos palabras tan amorosas y 
sapientisimas de nuestro divino Redentor, ^como no vamos a indignarnos 
contra nosotros mismos? Es imposible. Mas bien que reprendemos tal 
indignacion, procuremos santificarla. Que no sea nuestra indignacion aquella 
que nace del amor propio o de un celo amargo, sino la que nace de la humildad 
y del amor. Asi no sera esteril. Sera el estimulo que nos mueva a purificar 
nuestro corazon de la codicia, lo mismo cuando esta lo asalte descaradamente 
que cuando lo asalte con taimada disimulacion. Soltando ese pesado lastre, 
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volara nuestra alma libre como los pajaros del cielo y exhalara hacia Dios sus 
perfumes como la flor del campo. Buscando el reino de Dios y su justicia, 
viviremos felices, libres de cuidados que apolillen la virtud, y al abandono que 
aqui nos pide Jesus sucedera el descanso eterno en el seno del Padre celestial. 
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Leccion III 


Caridad en nuestros juicios 


El capltulo 7 del sagrado Evangelio segun San Mateo, desde el verslculo 
1 al 5, dice asi: 

No juzgueis, para que no seats juzgados. Porque con el juicio con que 
juzgais sereis juzgados y con la medida con que medls se medira para 
vosotros. i Ypor que miras la mota que hay en el ojo de tu hermano y en la 
viga que hay en el ojo tuyo no reparas? lO como dices a tu hermano: Deja 
que saque la mota de tu ojo, y cata ahl la viga en el ojo tuyo? Hipocrita, 
saca primero de tu ojo la viga y entonces veras bien para sacar la mota del 
ojo de tu hermano. 

Estas mismas ensenanzas del Sermon de la Montana se encuentran en el 
sagrado Evangelio segun San Lucas con mas extension. En el capitulo 6 de San 
Lucas, desde el versiculo 37 en adelante, se dice de esta manera: 

No juzgueis y no sereis juzgados; no condeneis y no sereis condenados; 
perdonad y sereis perdonados. Dad y se os dard; medida buena, apretada, 
remecida, damn en vuestro seno: porque con la misma medida que midiereis 
os sera vuelto a medir. 

Y les decla una parabola: iPuede el ciego guiar al ciego? iNo caeran 
ambos en el hoyo? El disclpulo no es sobre su maestro; mas cualquiera que 
fuere como el maestro, sera perfecto. iPor que miras la paja que esta en el ojo 
de tu hermano, y la viga que esta en tu propio ojo no consider as? O icomo 
puedes decir a tu hermano: Hermano, deja, echare fuera la paja que esta en tu 
ojo? Hipocrita, echa primero fuera ie tu ojo la viga y entonces veras bien 
para sacar la paja que esta en el ojo de tu hermano. 

La diferencia que hay entre los dos textos evangelicos que yo acabo de 
leeros consiste en que San Lucas anade aqui varias cosas: la primera: Perdonad 
y sereis perdonados; la segunda: Dad y se os dard; medida buena, apretada, 
remecida, daran en vuestro seno; y la tercera, la parabola del ciego que guia a 
otro ciego, con la sentencia de que el disclpulo no es sobre el maestro; mas 
quienquiera que fuere como el maestro, sera perfecto. 
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Lo que aqui dice San Lucas del perdon lo hemos encontrado ya en San 
Mateo, como recordareis, dentro del mismo Sermon de la Montana. Las otras 
dos ensenanzas que San Lucas intercala aqui las encontraremos mas adelante 
en el mismo San Mateo y entonces tendremos ocasion de comentarlas. Se- 
guiremos, pues, ahora el texto de San Mateo, que, como os decia hace tiempo, 
parece ser el que mejor nos ha conservado el Sermon que estamos comentando. 

En los libros espirituales, lo mismo cuando explican metodicamente toda 
la vida cristiana que cuando se limitan a explicar lo mas importante, se suele 
observar que, apenas se ha comenzado la vida espiritual y devota, es muy 
corriente que se produzca un fenomeno de severidad, de falta de caridad y de 
prudencia, que puede hacer gran dano al que lo siente y a los que perciben sus 
efectos. Generalmente, los nuevos convertidos, los neofitos, son muy 
escandalizables. Observan, perciben, sienten vivamente los defectos de las 
personas que hay en torno suyo; ademas, tienen un celo indiscreto, se creen en 
la obligacion de reprender, de exhortar, de condenar a todos los que, segun su 
criterio, no proceden bien. En esto piensan ellos que cumplen con una 
obligacion de caridad, y aunque solo sea por un error o por una indiscrecion, se 
convierten en censores de sus hermanos. 

Tan cierto es esto que vosotros lo podeis comprobar con dos sencillisimas 
observaciones. La primera sea esta: si alguna vez cae en vuestras manos un 
libro de un recien convertido, observareis cierto tono de amargura, de 
recriminacion; cierta tendencia a flagelar a los otros, a entender que se realiza 
una obra de celo, siendo poco clemente, poco benevolo, poco tolerante, poco 
caritativo. Hay libros celebres, que han corrido en los ultimos tiempos casi por 
todo el mundo, que desde la primera pagina hasta la ultima son el reflejo de 
este espirito: las frases hirientes, los juicios desfavorables, las censuras du- 
risimas, un espiritu de critica, abundan en ellos, y falta, naturalmente, aquella 
benignidad, aquella humildad, aquella modestia, aquella caridad que 
caracteriza a los santos. Desde la primera pagina hasta la ultima, repito, estan 
tan llenas de ese espiritu que dejan en el corazon cierta inquietud, cierto ma- 
lestar, en vez de la paz que deseariamos encontrar en ellos. 

Esta primera observacion basta para que entendamos como es muy 
corriente que los nuevos convertidos sigan ese camino. Pero, ademas, hay otra 
observacion que nosotros mismos quiza hemos tenido que sufrir. 

Habreis visto cuantas veces tenemos que andar con explicaciones, con 
atenuantes, con aclaraciones; poniendo sordina a los escandalos, a los juicios, a 
las vehemencias, a las acritudes, a las amarguras de ciertas personas piadosas 
que no solamente quisieran ellas ser santas, sino hacer santos, con una suerte 
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de milagro, en un instante, a todos aquellos que les rodean. Vicio es de gente 
piadosa el esplritu de critica, hasta el extremo que solo con gran dificultad se 
desarraiga. Lo encubren con el nombre de celo y lo hacen intangible. 

Estas dos sencillas observaciones nos dan a entender que, cuando los 
autores espirituales senalan como peligro bien definido del camino espiritual 
este espiritu de censura y esta especie de animo judicial, no hacen mas que 
reflejar en sus paginas lo que es un hecho de experiencia, lo que es algo co- 
rriente en la vida. 

Ahora bien —y aqui encontramos el enlace de los versiculos que 
comentamos con todo lo precedente—, Jesucristo se esta esforzando por 
formar almas verdaderamente piadosas, almas de oracion, almas de penitencia, 
almas caritativas, y, previendo el peligro de que se alcen con una suerte de 
magisterio espiritual duro, poco caritativo y poco humilde, lo previene con las 
sentencias que habeis oido. 

Empieza por una sentencia muy general: No juzgueis —dice— para que 
no seais juzgados. San Lucas repite esta sentencia, pero anadiendo: No 
condeneis y no sereis condenados. Por esta adicion de San Lucas se ve mas 
claramente adonde apunta el Senor. Condena los juicios desfavorables acerca 
del projimo. Que no juzgue quien no tenga mision de juzgar, y que, cuando 
haya que juzgar, se tenga por norma la caridad. 

Os he dicho muchas veces, y lo repetire ahora una vez mas, que el 
Sermon de la Montana y, en general, el Evangelio no pueden leerse como se lee 
el libro de un casuista, que, delimitando cada caso y rodeandolo de todas sus 
circunstancias concretas, dictamina y sentencia; sino que debe leerse como se 
leen las ensenanzas de un corazon abrasado en celo divino, que vierte a 
raudales las exhortaciones, las reprensiones, los estimulos, sin preocuparse 
demasiado de senalar las fronteras entre las faltas leves y las faltas graves, 
entre la poca generosidad para con Dios y los pecados que se cometen contra 
su Ley. 

En este modo de hablar hay una plenitud que en vano se buscaria en un 
casuista, y esa plenitud es lo que hemos de ver en los discursos del Senor. 

Las palabras que ahora comentamos deben entenderse asi. Y si se quiere 
concretar cuales son los juicios poco caritativos, de una manera matematica, 
habra que hacer un catalogo interminable. A nosotros nos basta saber que todos 
estan condenados aqui y si quereis enumerare algunos. La amplitud de la 
materia es vastisima. La curiosidad que se entromete en las cosas de los demas; 
ese estar siempre alerta para juzgar las acciones de los otros con una especie de 
espiritu policiaco, que es la raiz de juicios malignos, puede incluirse ya en esta 
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sentencia; lo mismo entre en ella esa tendencia a ver en las acciones de los 
otros lo defectuoso y a no mirar lo bueno, y esa habilidad de ciertas almas para 
aislar lo imperfecto, que a veces hay hasta en personas muy virtuosas, y 
empanar con ello la virtud mas edificante, aunque ambas cosas se quieran 
excusar con la experiencia de la vida. En esta misma experiencia se busca un 
apoyo para suponer intenciones torcidas en los demas, como si la experiencia 
de la vida nos diera derecho a rozar el sagrado de la conciencia, y esto sin 
contar siquiera con el principio elemental de que facilmente proyectamos sobre 
el corazon de nuestro hermano la malicia que hay en el nuestro. Creyendonos 
penetrantes y fiandonos de nuestra penetracion, multiplicamos los juicios 
temerarios, y pretextando rectitud e independencia, los emitimos. Y todo esto 
sin contar con la muchedumbre de juicios malevolos consentidos y emitidos 
con plena deliberacion y mala voluntad. 

Pero mas que detenemos en enumerar modos particulares de ir contra la 
sentencia evangelica que comentamos, hemos de mirar atentamente las 
disposiciones de nuestro corazon al juzgar a nuestro projimo. Esa es la que 
quiere ordenar principalmente Nuestro Senor. Por eso me he referido con pre- 
ferencia a ella en lo que precede. Y nunca insistiremos demasiado en 
recomendarla y declararla. 

Se trata aqui de algo que guarda estrecha analogia con lo que ensena San 
Gregorio, cuando dice como es burlada la sencillez del justo. Deridetur iusti 
simplicitas. La caridad en los juicios forma un contraste tan vivo con la 
prudencia mundana como la sencillez. Por temor al ludibrio de los mundanos, 
se sacrifica la caridad al juzgar, como se sacrifica la sencillez. Pero a los ojos 
de Dios, la sencillez y la caridad son verdadera sabiduria. Esta sabiduria debe 
ser nuestra luz, y aunque el mundo nos desprecie como sobradamente candidos 
o como inexpertos o quiza hasta como ciegos voluntaries, a ella nos hemos de 
atener y de ella hemos de vivir, sin que nos importe siquiera el ver que quienes 
hacen profesion de espirituales presumen a veces de hermanar lo que no puede 
hermanarse: la delicada caridad con el modo maligno de juzgar que es propio 
de mundanos. Por otro camino, caeremos en el espiritu farisaico, siempre 
pronto a la critica severa y a la censura de los demas. Quien no lo haya 
probado, dificilmente podra entender lo que se avanza en el camino espiritual 
adquiriendo la benevolencia, la benignidad, la caridad para juzgar a nuestros 
hermanos. Esta practica de caridad fratema nos lleva pronto al perfecto amor 
de Dios. 

Pensemos un momento en la trascendencia del vicio contrario, mayor de 
lo que a primera vista pudiera parecer, y esto nos ayudara a corregimos de el. 
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Para ver esa trascendencia no hay mas que imaginarse lo que seria un grupo 
cualquiera de personas devotas o espirituales donde se introdujera el vicio de 
juzgar sin caridad. Por poca experiencia que de ello tengamos, a todos se nos 
alcanza sin esfuerzo que en un grupo asi desapareceria pronto la paz, la 
confianza mutua, la suavidad en el trato, la sencillez, la humildad y la union de 
corazones, para ser sustituidas por hostilidades, desconfianzas, asperezas, 
doblez, espiritu de soberbia y desunion. iQuisiera el Senor que esto no fuera 
tan real y tan desastroso! No veriamos a personas que proclaman a todos los 
vientos su piedad, deshaciendo por donde pasan la caridad cristiana y 
perturbando la paz con pretexto de celo y de integridad evangelica, y creando 
una atmosfera de malevolencia venenosa donde se asfixia la virtud y donde los 
debiles sucumben desalentados y escandalizados. Quiza nunca se ven tan a las 
claras los frutos de la soberbia como en estas almas que sin caridad se erigen 
en severos censores de cuanto les rodea. 

Pero sigamos oyendo al Senor y sus palabras nos ayudaran mas que nada 
a desterrar el vicio de que hablamos. La palabra del divino Maestro toma aqui 
los acentos mas diversos, desde la concision que hace pensar en una sentencia 
judicial hasta la ironia capaz de helar el corazon soberbio que se erige en juez 
de los demas. Empieza la argumentacion con la enunciacion del tema, pues a 
las palabras no juzgueis anade para que no seais juzgados. Con esto se insinua 
que Dios juzgara como juzguemos, y que hemos de temer la severidad divina si 
somos severos al juzgar a nuestros hermanos, asi como podremos esperar la 
misericordia divina si nuestros juicios son caritativos. Si nuestros juicios son 
fratemales, Dios nos juzgara como Padre; si, en cambio, son juicios sin 
caridad, juicios mas que de hermanos de enemigos, Dios nos juzgara como juez 
riguroso. No tenemos derecho a otra cosa. 

Ya este argumento es bastante eficaz, sin necesidad de otras 
declaraciones; pero se ve mejor su fuerza cuando se relaciona con algo que 
comentamos anteriormente. El Senor nos ha dicho en este mismo Sermon de la 
Montana que hemos de ser para con los demas lo que es nuestro Padre 
celestial, y asi como El derrama la lluvia y hace lucir el sol sobre el justo y 
sobre el pecador, asi nosotros hemos de tener corazon caritativo para todos los 
hombres. Da a entender el santo evangelio que, cuando Dios de esa manera 
derrama sus misericordias, y sabe esperar al pecador, y sabe disimular sus 
pecados, y sabe bendecirlo para que se convierta, nosotros, que no somos la 
santidad, sino que somos la miseria y el pecado, no podemos obrar de otra 
manera con aquellos a quienes llamamos nuestros hermanos. Si el que es la 
misma pureza soporta hasta ese extremo a los pecadores, ^que tendra que hacer 


267 



el hombre, que tiene el corazon manchado y que muchas veces ha caldo en lo 
mismo que esta reprendiendo en su hermano? 

Todo esto que se declara o se insinua desde la primera frase, lo expresa 
Nuestro Senor con la sentencia: Porque con el juicio que juzgueis sereis 
juzgados y con la medida con que medls se medira para vosotros. En la ultima 
parte de la sentencia podemos ver una alusion que refuerza el argumento pro- 
puesto por el Senor. En el libro de los Proverbios, capitulo 10, se habia dicho: 
Doble peso, doble medida, ambas cosas son abominables para Dios. Se alude 
a los que emplean una medida para dar o vender y otra para recibir o comprar. 
A1 decir Nuestro Senor que se medira para nosotros con la medida que 
midieremos, parece recordamos que Dios no tiene dos medidas como el 
mercader desaprensivo, sino una sola, y esa sera la que nosotros empleemos. 
Esta en nuestra mano elegir la medida con que Dios ha de medir para nosotros, 
midiendo con ella para nuestro hermano. Si la medida que empleamos es 
cumplida y generosa, Dios nos otorgara sus dones y su amor con paternal 
generosidad. Recompensara nuestra generosidad con largueza sobreabundante. 
Pero jay de nosotros si medimos para los demas con medida escasa o 
menguada, porque nos haremos indignos de las larguezas de Dios! 

Despues de esta expresion figurada, como quien se enardece ante una 
injusticia, Jesucristo da otro tono a sus palabras y emplea ironias severas y 
reproches amargos. Old otra vez sus palabras: lYpor que miras la mota que 
hay en el ojo de tu hermano y en la viga que hay en el ojo tuyo no reparas? lO 
como dices a tu hermano: Deja que saque la mota de tu ojo, y cata ahl la viga 
en el ojo tuyo? Hipocrita, saca primero de tu ojo la vigay entonces veras bien 
a sacar la mota del ojo de tu hermano. No olvidemos que al pronunciar el 
Senor estas palabras tan severas recordaba a los fariseos, y esto nos dara mucha 
luz para entender su alcance. Los enemigos de la hiperbole, vean esta de la viga 
que aqui emplea nuestro Redentor. Los que juzgan como no deben son como 
quien ve la paja en el ojo ajeno y no la viga en el propio; es decir, mientras 
severamente atisban y juzgan pequenas faltas del projimo, son ciegos para las 
propias, y ni siquiera ven que estan quebrantando la caridad. Digo mal, a veces 
lo ven, pero con refinada hipocresia reprenden a los otros fingiendo un celo 
integro y ardoroso. 

Esta ensenanza del Senor nos da a entender que para evitar los juicios 
poco caritativos hay que tener un corazon humilde y que esos juicios radican 
en la soberbia. Tan cierto es esto, que a veces hay personas incapaces de 
sobresalir por su virtud o por cualquier otro camino honesto y legitimo, las 
cuales, no resignandose a vivir ignoradas, procuran sobresalir con un extremo 
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rigor en juzgar, en corregir y, si pueden, hasta en castigar las que ellos creen 
faltas de sus hermanos. Hay quien pone su gloria en ser rigido y despiadado. 

Por desgracia, no faltan casos de hipocresia manifiesta, pues mientras asi 
se echan cargas pesadisimas sobre los hombros de los demas, no se hace el 
menor ademan de cargarlas sobre los propios hombros. Se busca fama de 
rectitud con minucias y meticulosidades exigidas a los demas, mientras se esta 
lleno de si mismo, mientras no se tiene corazon para nadie, mientras se procede 
con malignidad y doblez, mientras se tiene un alma perversa, que estas son, 
entre otras, las vigas de que habla el Senor y las que llevaban en sus propios 
ojos los fariseos. 

Asi, con toda esta severidad, arguye el Senor contra quienes juzgan sin 
caridad al projimo. 

No quiero cansaros mas insistiendo en lo que no necesita mas 
explicaciones, pero me vais a permitir que antes de terminar apunte dos o tres 
ideas muy concretas. Y sea la primera que para cumplir lo que aqui nos ensena 
el Redentor dejemos el juicio de los demas a quien corresponda, y cuando no 
nos corresponda a nosotros, no juzguemos. Esta forma de conducta han de 
observar los hijos con los padres y, en general, los subditos con los superiores. 
Lo contrario es intolerable. Ya se que esta norma podra tener forzadas 
excepciones, pero como norma general es indiscutible, pues de otro modo se 
pervierte el orden legitimo y se siguen consecuencias desastrosas. 

Lo segundo sea que no caigais en aquel desvario de los fariseos cuando se 
consideraban a si mismos como segregados de los pecadores. Pensemos 
humildemente de nosotros mismos y no osaremos ni levantar los ojos ante 
nuestros hermanos. Mucho menos juzgarlos. Imitad a los santos, que eran man- 
sos y condescendientes y caritativos con los demas, mientras para si mismos 
eran severisimos. No olvideis que tenemos una tendencia muy arraigada a 
excusamos y a juzgamos demasiado favorablemente. Acordaos de que Nuestro 
Senor vino a este mundo, mas que a juzgar, a darse en sacrificio por los pe¬ 
cadores. 

Pasad adelante y con una severa purificacion de vuestra alma juzgad con 
caridad cuando tengais obligacion de hacerlo. No seais de aquellos que se 
contentan con que sus juicios sean verdaderos, sin cuidarse de que sean 
caritativos. Bien sabeis cuantas veces una falta real, manejada por el odio, 
puede ser ocasion de males incalculables. La misma verdad se desfigura 
cuando falta caridad en el corazon. A veces la llaga existe, pero se anda en ella 
mas con la intencion de enconarla que de sanarla, mas para atormentar que para 
curar. Cuando tengamos que tocar las llagas de nuestro hermano, hagamoslo 
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como el buen samaritano. No sea la falta del projimo pretexto para danarle, 
sino ocasion de amarle como Cristo nos ama. Guardaos del celo amargo y sin 
entranas. Que hasta cuando juzgueis, tengais en vuestro corazon los 
sentimientos del Corazon de Cristo para con los pecadores. Llenaos de compa- 
sion al ver las faltas ajenas y de una caridad humilde, mansa, longanime, dulce, 
benigna; de esa caridad que sabe excederse en atenuar la falta mas bien que en 
agravarla. Que hasta en el momento de juzgar rebose esa caridad en vuestros 
juicios, en vuestras palabras y hasta en vuestros gestos. Vereis que paz tan de 
Dios lograis por este camino y como la difundis para gloria divina en tomo 
vuestro. Dilatareis asi para el bien el corazon de vuestro hermano y vuestro 
propio corazon. 

Magnificos son todos los apostolados cristianos, pero no creo que ningun 
otro supere a este apostolado de la caridad en el juzgar, que os estoy 
recomendando en nombre del Senor. Daos a el con toda el alma, para que, 
habiendo usado una medida generosa con el projimo, merezcais que Dios mida 
para vosotros con medida repleta y sobreabundante de misericordia en el 
tiempo y en la etemidad. 
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Leccion IV 


La profanacion de ios dones divinos 


Para no juntar en una misma explicacion textos que hablan de verdades 
muy distintas, vamos a limitar la leccion de hoy a un solo versiculo del 
evangelio de San Mateo, el versiculo 6 del capitulo 7, que dice asi: 

No deis lo santo a los perros, ni echeis las margaritas vuestras ante los 
puercos, no sea que las pateen con sus pies y, volviendose, os destrocen. 

Estas breves palabras forman un contraste muy vivo con las restantes del 
Sermon de la Montana. Encontramos en ellas una energia y hasta, nos 
atreveriamos a decir, una dureza de expresion que no hemos encontrado hasta 
ahora en todo el Sermon. Por otra parte, si bien es una de aquellas sentencias 
que no llevan tras si una serie de argumentos o de exhortaciones, tiene tal 
relacion con lo que hasta el presente se ha dicho que en esa relacion se percibe 
con mas viveza el contraste. 

Ha estado nuestro divino Redentor hablando de las virtudes mas perfectas 
y delicadas; ha estado levantando los entendimientos y los corazones del 
auditorio a las sublimidades mas divinas, y como si bajara de esas 
sublimidades para mirar un espectaculo odioso, repugnante, pronuncia ahora 
estas palabras en las cuales trata de algo que es como una sombra al lado de la 
luz que se ha difundido en todo el discurso. 

No necesitaban estas palabras largas exhortaciones ni una serie de 
argumentos para inculcarlas en los oyentes. Si la palabra de Jesucristo no habia 
sido esteril y en los corazones se habia despertado aquel amor de Dios a que 
iban ordenadas todas las ensenanzas anteriores, bastaba indicar con el dedo el 
caso de que aqui se trata para que el, por si solo, se presentara como el mas 
odioso, como el mas repugnante, como el mas abominable para un alma que ha 
conocido a Dios. Se alude a la profanacion de los dones divinos. 

Estas palabras, que forman un contraste tan vivo con todo el resto del 
Sermon de la Montana, son muy claras, pero quiza, deteniendonos y 
ahondando algo mas en su contenido, den fmtos que a primera vista ni 
sospechamos. En general, cuando oimos estas palabras, como tienen tan 
marcado acento de energia, de enfasis y hasta de dureza, parece que no van con 
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nosotros, que en ellas no se contiene nada que roce con nuestra conducta, al 
menos con nuestra voluntad presente; pero debajo de esas apariencias hay algo 
que espero descubrir al final de este comentario, que bien puede ser una de las 
ensenanzas mas necesarias para todos. 

Con estas ideas generales delante de los ojos, preparando con las mismas 
nuestro animo, vamos a comenzar el comentario. Lo vamos a dividir en dos 
partes. Primero vamos a examinar la frase del Senor en su forma exterior y 
luego vamos a precisar, en cuanto podamos, su contenido. 

La forma exterior de la frase recibe en el caso presente mucha luz de la 
literatura judia no contenida en la Sagrada Biblia que ha llegado hasta nosotros, 
pues cada una de las palabras que componen dicha frase tiene su particular 
historia en aquella literatura. 

Hay en la literatura rabinica una serie de sentencias, de narraciones, de 
explicaciones morales, vaciadas en las mismas metaforas que usa aqui nuestro 
divino Redentor. Sin pretender recogerlas todas, vamos a mencionar algunas, 
con el fin exclusivo de mostrar como debieron percibir los oyentes toda la 
fuerza de la sentencia que comentamos. Como nuestro modo de concebir no es 
identico al que tenian los contemporaneos de Jesus, pudiera ser que sin estas 
aclaraciones no sintieramos del todo la fuerza de la frase. 

Nosotros no podemos prescindir de mirar al perro como un animal casero, 
domestico, fiel, provechoso; pero estas ideas que nosotros empleamos 
ordinariamente y que nos llevan a convertir al perro en un simbolo de la 
fidelidad son muy ajenas a los oyentes de Jesucristo. Para ellos, hablando en 
general y prescindiendo de algun rabino discordante, el perro es un animal 
despreciable y hasta odioso. Asi lo solian decir, y con una suerte de morosidad 
especial se complacian en enumerar los motivos de ese desprecio. Por eso, 
cuando querian lanzar el mayor oprobio contra el projimo, le llamaban perro. 
Los impios, los idolatras, los gentiles, son calificados asi. Entre otras anecdotas 
que podrian hacer al caso, se contaba la de cierto judio que, mereciendo castigo 
por haber llamado perro a un hombre idolatra investido de autoridad, tuvo la 
audacia de justificar su conducta con este argumento: Si yo pusiera el nombre 
tuyo a ese animal, te ofenderia; y tu, que estas poniendo el nombre de Dios a 
los idolos que adoras, ^como no mereces ser despreciado, como son 
despreciados los perros vagabundos? 

Como esta anecdota hay varias en la farragosa literatura rabinica, y todas 
ellas vienen a coincidir en la idea de que el simbolo de lo mas abominable y 
odioso, el simbolo de lo mas asqueroso y repugnante, es ese animal, que 
miramos ahora nosotros como el simbolo de la fidelidad. 
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Mas aun, exponiendo un pasaje del Deuteronomio —y esto interesa mas 
directamente al evangelio que comentamos— y hablando de como el hombre 
tiene derecho a comer la came de los animales, aludiendo despues a los 
banquetes sagrados que se celebraban luego de haber ofrecido un sacrificio 
pacifico, se llega a decir que, aunque la came de las vlctimas llegara a 
corromperse, ni aun as! deberla arrojarse a los perros, porque serla una 
profanacion. 

No era menos despreciable el puerco. Y esto no solamente porque en el 
no se cumpllan las condiciones exigidas para poderlo usar como alimento, sino 
ademas por otros motivos. Era necesario conservarse a cierta distancia de el 
para poder orar sin contraer impureza legal. Mas aun, en una suerte de zoologia 
de las naciones —no se decirlo de otro modo— que habian pergenado los 
rabinos, ese animal era la imagen de Roma, sin duda porque entonces era 
Roma la nacion mas odiada. 

Bastan estas indicaciones para ver toda la fuerza de expresion que puso el 
Senor en las palabras que hemos leido al principio y como debieron sentirla los 
oyentes. Por contraste, se descubre esa misma fuerza en la mencion de las 
margaritas y de las cosas santas. Hablar de perlas en sentido metaforico era 
hablar de lo mas excelso de la ley. Era costumbre significar con esa metafora 
las sentencias de la Escritura que mas se admiraban y las mas agudas de los 
rabinos. Esto por lo que toca a las perlas, pues por lo que toca a las cosas santas 
basta recordar lo que significaban para el pueblo judio los sacrificios y las 
cames de los animales sacrificados. Poco antes hemos recordado algo que a 
ellas se referia. 

Pero no insistamos mas en subrayar la fuerza de expresion que tienen las 
metaforas encerradas en la sentencia que comentamos. Lo dicho es suficiente 
para comprobar que el Senor pone ahora en sus palabras una fuerza singular y 
hasta una santa dureza. Veamos mas bien lo que con esa sentencia quiere 
decimos el divino Maestro. Comencemos buscandolo en los mismos 
Evangelios. 

Hemos hablado alguna vez del cuidado y circunspeccion con que se veia 
obligado Nuestro Senor a ensenar su doctrina, por la mala disposicion de los 
oyentes. Poco a poco y como por grados, a veces mas bien insinuandolo que 
diciendolo de un modo expreso, fue descubriendo que El era el Mesias, para 
evitar el peligro de que entendieran este titulo como solian, de una manera 
mundana. Mas adelante veremos que por la misma causa hubo de hablar del 
reino de Dios en parabolas. En este ejemplo del Senor vemos observado lo que 
en la sentencia que comentamos se nos recomienda. Todavia lo veremos mas 
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claramente cuando hablemos de aquel silencio misterioso que observo nuestro 
Redentor antes Herodes. Predicar ante el o hacer milagros hubiera sido dar lo 
santo a los perros y arrojar margaritas a los puercos. 

Estos recuerdos evangelicos y otros que podrian agruparse nos dan a 
conocer como observo el Senor lo que ahora recomienda. El miro como una 
cosa santa y divina su propia palabra y cuido de que no la profanaran los 
indignos. Por eso, cuando en el auditorio predominaban las almas sencillas, 
hablo con sencillez y claridad; pero cuando el ambiente cambio, cuando crecio 
el numero de los que le oian con intencion malevola, guardo mas reserva y 
multiplied las parabolas. Por eso tambien enmudecio, como hemos dicho, ante 
Herodes. Si es doloroso para cualquier predicador saber que la palabra divina 
anunciada por el ha sido profanada, jcuanto mas lo debia ser para el Corazon 
de nuestro Redentor divino! No es menos doloroso tener que retraerse de 
anunciar la verdad evangelica por la indignidad del auditorio, porque se sabe 
que se va a convertir la medicina en veneno y el conocimiento de la verdad en 
blasfemia. 

No hemos de pensar, sin embargo, que la sentencia evangelica queda 
restringida a la profanacion de la divina palabra, pues su amplitud es mayor. 
Abarca, sin duda, ese caso, pero abarca muchos mas. Contiene la prohibicion 
general de exponer las cosas de Dios a que sean profanadas. A1 dar a otras 
almas lo santo que conocemos o tenemos, no lo hemos de hacer 
inconsideradamente, sino evitando las profanaciones. 

Por otra parte, quienes reciben las cosas de Dios para despreciarlas son 
como el perro que profana cames sacrificadas y, por tanto, sagradas, o como el 
puerco que huella en su lodazal perlas preciosas. La ceguera e insensatez de los 
profanadores no puede expresarse de manera mas viva. 

Los comentadores del evangelio insisten en ciertas profanaciones 
sacrilegas particulares y en ciertos tipos de profanadores, por ciertas analogias 
que guardan con las imagenes empleadas aqui. Ven, por ejemplo, al perro 
famelico que ladra escandalosamente, al sectario que tergiversa, impugna, blas- 
fema furiosamente contra la palabra de Dios; asimismo ven en el puerco la 
imagen del hombre encenegado en los vicios sensuales. En las cosas santas de 
que nos habla el Senor, ven los sacramentos, y en las perlas, la palabra divina. 

Podrian multiplicarse estas aplicaciones particulares de la doctrina, 
nacidas de buen celo y del deseo de reprobar los abusos mas comunes en cada 
epoca y en cada auditorio, pero ninguna de ellas debe considerarse como 
exclusiva. La sentencia evangelica tiene toda la extension que acabamos de 
decir. 
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Se comprende muy bien que los Santos Padres y lo mismo otros 
comentadores aprovecharan esta sentencia para corregir las profanaciones que 
observaban en su ambiente, porque as! lo exigla el bien de las almas y porque 
asi se establecia un contacto mas concreto entre la doctrina y la vida cristiana. 
La doctrina tomaba un caracter mas practico y no quedaba flotando en 
generalidades, como pura especulacion. 

Imitando tan alto ejemplo en la medida de nuestra pequefiez, vamos a 
hacer algo parecido y vereis, como os decia al principio, que las palabras del 
evangelio pueden tener una utilidad inmediata para nosotros. Por la 
misericordia de Dios tengo que hablar a un auditorio que esta muy lejos de pro- 
fanar la palabra divina a estilo de los fariseos. Puede ser que alguna vez haya 
atraido la curiosidad a quienes oigan con ese espiritu. Y hablando a un 
auditorio como este, creo que las aplicaciones de la doctrina deben tomar un 
rumbo apropiado. El Sefior quiera darme acierto. Perdonadme si mis palabras 
os parecen demasiado severas. 

Aunque sea con dolor, hay que comenzar hablando de los sacrilegios, 
puesto que quienes los cometen son los que se acercan a los sacramentos, y no 
son cosa tan rara que no merezca reprenderse en publico. Los santos, en 
especial San Vicente de Paul, temian que los sacrilegios fueran frecuentes entre 
los que confesaban y comulgaban. Yo me atreveria a decir que quiza no son 
menos frecuentes en la administracion del santo Sacramento del matrimonio. 
No me propongo predicar ahora un sermon sobre la recepcion indigna de los 
sacramentos. Unicamente quiero decir que cae de lleno bajo la severa sentencia 
que venimos comentando. A los sacrilegos habria que repetirles, con santa 
frecuencia y energia, no deis lo santo a los perros, ni echeis vuestras 
margaritas ante los puercos, y plugiera al Sefior que se les despertara la 
conciencia y se volvieran, humildes y arrepentidos, a El. ^Pero es solo a los 
sacrilegos a quienes hay que hablar asi? ^No hay mas profanacion de los 
sacramentos que el sacrilegio? 

Yo me atreveria a decir que, en un orden menos grave y a veces 
francamente leve, puede haber faltas al recibir los sacramentos y mas 
especialmente la Eucaristia, que, si no son profanaciones, no se como 
llamarlas. Cierto que no se les podra aplicar todo el rigor de la sentencia 
evangelica, y a veces seria cruel corregirlas con expresiones tan energicas 
como las que aqui emplea el divino Maestro; pero no es menos cierto que son 
como un grado mas debil en la gama de las profanaciones y, por lo mismo, 
forman parte de esa gama que el Sefior anatematiza en su conjunto. 
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Apuntemos alguna de ellas. Hay en el lenguaje espiritual una palabra que 
puede ser, segun los casos, recomendable o reprensible: la familiaridad con 
Dios. A veces, con esa palabra se indica una familiaridad santa y a veces una 
irrespetuosa. En sustancia, esto depende de la disposicion interior, pues si nace 
de una vida interior fervorosa, sera santa; si nace de disipacion, desidia o poca 
delicadeza, sera irrespetuosa. En el primer caso es familiaridad de hijo 
amoroso, y en el segundo caso, de criado irreverente. 

no os parece que se puede caer con cierta facilidad en una familiaridad 
con Dios, al recibir los sacramentos, que sea una irreverencia? Miremos la 
comunion frecuente. La santa Iglesia ha senalado las disposiciones 
indispensables para recibirla, al decir que basta estar en gracia y tener recta 
intencion, senalando el minimo de las disposiciones con que debemos 
acercarnos a recibir tan augusto Sacramento. Con benignidad maternal hace 
cuanto es posible por facilitar la comunion frecuente a sus hijos. Pero es 
evidente que si nuestra tibieza nos llevara a recibir la comunion sin la fervorosa 
preparacion que nos fuera posible, a convertir la comunion en una rutina, a 
hermanar la comunion frecuente con una vida demasiado mundana y 
desedificante, podriamos llegar a merecer el reproche que dirigio el Senor al 
obispo de Laodicea: Se tus obras, que no eres frio ni ferviente: ojala fueras 
frio o ferviente. Asi, porque eres tibio y ni frio ni ferviente, te voy a vomitar de 
mi boca (Apol 3,15-16). No nos enganemos. El mundo se maravilla con razon 
y recibe escandalo al ver cristianos de comunion frecuente que siguen 
entregados a diversiones mundanas como los demas, y que, si se retraen de 
algunas, mas bien dejan la impresion de que quieren guardar las formas de que 
aborrecen el mundo y sus vanidades, como pide el evangelio. Se quiere 
conservar el buen nombre de cristiano piadoso, pero se sigue jugueteando con 
el mundo, como si se quisiera servir a dos senores. 

Viene Jesus a las almas, y, en vez de amor fervoroso y flores de virtudes, 
vuelve a encontrar el frio y las punzantes pajas de Belen. ^Pensais que es asi 
como debe recibirse la perla preciosa? ^Sonreira Jesus a esas almas con amor 
de complacencia, o gemira de nuevo con intimo dolor de su Corazon 
dulcisimo? Cierto, no se cometera un sacrilegio; pero ^de que esta mas cerca 
una comunion asi, del sacrilegio o del fervor que Cristo merece? Vedlo en 
vuestra conciencia y vealo el Senor. 

Lejos de mi alejaros de la Eucaristia con espiritu jansenista; pero lejos 
debe estar tambien de vosotros atormentar con infidelidades y tibiezas al dulce 
Jesus cuando venga a vosotros. 
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Aunque os fatigue un poco, permitidme que anada algo mas. Quiera el 
Senor que sepa declararlo. Vosotros sabeis, como yo, que puede haber varios 
generos de predicacion. Puede haber una cosa en que el evangelio sea una mera 
ocasion para hacer consideraciones de esas que llaman trascendentales, mas 
mundanas que religiosas, mas cientificas que espirituales, mas retoricas que 
evangelicas; puede haber otra en que se recomiende e inculque lo mas 
elemental de la vida cristiana, pero sin levantarse a grandes generosidades de 
virtud; y puede haber, por fin, otra que, como la del Senor, ponga ante los ojos 
de los fieles toda la santidad cristiana para que la busquen con ardor. No 
siempre la razon ultima de elegir una u otra predicacion se ha de buscar en el 
predicador. A veces hay que buscarla en el auditorio. Hay auditorios 
estragados, Dios sabe por culpa de quien, que desprecian toda predicacion que 
no va por los caminos trascendentales que hemos mencionado. Darles una 
predicacion evangelica es exponer el evangelio a que lo desprecien cerrando 
los oidos. Hay auditorios compuestos de personas buenas que, en cuanto oyen 
hablar de perfeccion o de generosidades con Dios, menosprecian al predicador, 
por no decir que menosprecian la doctrina, juzgando que no vive en la realidad, 
sino de idealismo, por no decir que la doctrina evangelica es mas fantastica que 
real. ^Quien se atreve a hablar de las grandes virtudes que son como la base de 
la perfeccion cristiana, con seguridad de que sus palabras seran recibidas al 
menos con humildad, ya que no con deseo de seguirlas? ^Quien recibe esas 
verdades por lo menos con la seriedad y el respeto que merecen? Plugiera al 
Senor que al menos fueran siempre recibidas asi en los ambientes que se 
llaman fervorosos. 

Decidme con sinceridad. ^No pensais que a veces es profanada la palabra 
de Dios por pedanteria o por tibieza? Y si es asi, ^no estamos los predicadores 
del evangelio en condiciones parecidas a las que rodearon a Nuestro Senor y 
que hemos visto hace unos momentos? A nosotros se nos avisa que 
prediquemos con discemimiento, pero las dos fuertes comparaciones que hay 
en la sentencia evangelica, ^sobre quien recaeran? ^Sobre el predicador o sobre 
el auditorio? La palabra de Dios es una gracia divina y con toda el alma hemos 
de procurar acogerla en el corazon con espiritu de fe. 

Dejadme que toda via os diga una palabra mas. Nosotros, por la 
misericordia de Dios, somos llamados a ser santos, como diria San Pablo, en el 
cuerpo y en el espiritu, como templos vivos de la augustisima Trinidad. Para 
eso murio nuestro Redentor divino y para eso su sangre redentora cae sobre 
nosotros en una lluvia de gracias sobrenaturales. En este vaso fragil de nuestra 
pobre naturaleza deposita el Senor tesoros de esas gracias con una dignacion 
que espanta y con una condescendencia sin limites. ^Pensais que no es arrojar 
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las perlas al lodazal y profanar lo santo convertir el alma y el cuerpo en 
instrumentos de pecado y profanar el tesoro divino que llevamos en el corazon? 
No solo el perder la gracia, sino el mismo decaer en la vida espiritual pertenece 
a esa profanacion. Miremos hacia dentro y preguntemonos si no hemos pro- 
fanado nunca las gracias divinas. ^Quien podra gloriarse de ello? Con lagrimas 
amargas lo deberiamos llorar. ^Que seria de nosotros ahora si hubieramos 
aprovechado fielmente las gracias que el Senor nos ha hecho? 

Para terminar, os recordare una sentencia que escribio Isaias y repite San 
Pablo en su Epistola a los Romanos: Porque el nombre de Dios por causa de 
vosotros es blasfemado entre las gentes (Rom 2,24). Aplica San Pablo a los 
judios esta sentencia diciendoles: i Tii, el que ensenas a otro, a ti mismo no te 
ensenas? lEl que te glorias de la ley, por la transgresion de la ley deshonras a 
Dios? (Rom 2,1-23). Hay aqui algo mas que echar perlas a los animales 
inmundos y arrojar lo santo a los perros: hacer que sea blasfemado el nombre 
de Dios, y de ese algo, por desgracia, no estamos libres los cristianos. Pues 
que, ^es que no tenemos peligro de alejar de Dios a las almas por nuestros 
malos ejemplos? ^Es que no podemos con nuestra conducta insincera hacer que 
se repute como ficcion la vida cristiana o, al menos, la vida de perfeccion? 
Desgraciadamente, corremos ese peligro y es posible ese escandalo. Es posible 
llevar el Evangelio en los labios y hacer que por los propios ejemplos lo 
desprecien los demas. Y quiera el Senor que nosotros mismos no pongamos en 
nuestras palabras ese desprecio y seamos los primeros en profanar asi el 
Evangelio. Horrible es todo esto, pero nuestra flaqueza es tanta que toda 
vigilancia es poca. 

Deberiamos vivir pendientes en todo momento de esta inmensa 
responsabilidad y con toda la diligencia posible huir de cuanto pueda caer bajo 
la terrible sentencia evangelica que comentamos. Mas aun, deberiamos vivir en 
veneracion continua de todo lo santo, cuidando y guardando la margarita pre- 
ciosa del Evangelio con amorosa delicadeza, con el afan de que ni por nosotros 
ni por nadie fuera profanado. jComo cuidara el Senor de quien cuide asi de sus 
cosas! jQue hay en esta vida que asi merezca nuestra solicitud! Cuando 
pensemos en las severas palabras que ahora consideramos, no debemos re- 
traernos con temor, sino mas bien encender en nosotros los deseos de mayor 
santidad y de ser mas agradables a Dios; no debemos rehuir sus santisimos 
dones, sino acercanos a ellos con humildad. Deberiamos presentamos al Senor 
con los humildes sentimientos de la mujer cananea, que despues de haber sido 
comparada con los perros, todavia esperaba y suplicaba la misericordia de 
Cristo Jesus. Senor, es verdad que hemos profanado tus dones y los hemos 
hecho profanar, pero ten misericordia de nosotros y no nos rechaces. Alimenta 
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nuestras almas hambrientas, aunque solo sea con las migajas que caigan de tu 
mesa divina, y a las profanaciones suceda la fidelidad y el amor. 
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Leccion V 


La oracion en la vida cristiana 


El capltulo 7 del Evangelio de San Mateo, desde el verslculo 7 al 11, dice 
asi: 

Pedid, y se os dard; buscad, y hallareis; Hamad, y se os abrira. Porque 
todo el que pide, recibe; y el que busca, halla; y al que llama, se le abrira. 
lO que hombre hay de vosotros a quien pida su hijo pan, por ventura le 
dard una piedra? iO que le pida un pescado, le dard por ventura una 
sierpe? Pues si vosotros, siendo malos, sabeis dar buenas dadivas a vuestros 
hijos, jcuanto mas el Padre que esta en los cielos dard bienes a los que se 
los pidan! 

La relacion que tienen las palabras que acabamos de leer con todo lo que 
llevamos explicado del Sermon de la Montana se descubre con facilidad. 
Cuando hablaba el Senor en el capitulo precedente de San Mateo, acerca de la 
verdadera y de la falsa piedad, dio algunas instrucciones sobre la oracion. Nos 
dijo alii —recordareis todos— que en la oracion deben evitarse la locuacidad, 
la disipacion y la vanidad, y anadio despues la oracion del Padrenuestro. 

Aquellas ensenanzas se completan ahora con las que os acabo de leer. En 
estas se nos recomienda con insistencia la oracion como medio de alcanzar los 
dones divinos. Entre ambos pasajes existe, por tanto, una relacion evidente. 

Pero no es la unica, sino que, como hemos dicho, el pasaje que acabais de 
oir se relaciona con todo el Sermon de la Montana. En todo lo anterior ha ido 
nuestro divino Maestro recomendandonos las virtudes cristianas perfectas, de 
tal suerte que en muchas ocasiones hemos tenido que subrayar nosotros los 
destellos de heroismo que habia en las palabras de Jesucristo. Cuando se oye 
una predicacion semejante, donde suena con tanta frecuencia la palabra 
heroismo, es facil que uno, volviendo los ojos a si mismo, se pregunte 
angustiado: ^Pero tengo yo fuerzas para practicar esas virtudes, para llevar a 
cabo unos heroismos semejantes? Y como si el Senor supusiera esta pregunta y 
quisiera darnos la respuesta, ahora nos recomienda la oracion. 

Todo lo que El ha ensenado, todo lo que ha mandado o recomendado, se 
puede cumplir, aun supuesta nuestra propia flaqueza y miseria, si sabemos 
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acudir a la oracion de la manera que Cristo quiere que acudamos. Ahl esta la 
fuerza para que el Sermon de la Montana no se quede en palabras, sino que se 
traduzca en obras de vida etema. 

Por aqul se deduce, sin necesidad de pasar adelante, la importancia que 
tiene para la vida cristiana la oracion. Nosotros vamos viendo en el dilatado 
comentario del Sermon del Monte todo el panorama de la vida cristiana. Si ese 
Sermon se aceptara y se cumpliera, la vida cristiana seria de una plenitud 
divina; y si la oracion es el medio para cumplir todo cuanto se nos ensena en el, 
por lo mismo es necesaria, tanto mas necesaria cuanto mayor sea nuestra 
debilidad y cuanto mas arduas sean las cumbres a que tenemos que ascender. 

Vista asi la oracion, se comprende en seguida que no es algo accidental en 
la vida de un cristiano; no es siquiera algo secundario, sino es algo que esta en 
primer termino y algo absolutamente necesario. La oracion es medio que ha 
senalado el Senor para que podamos cumplir toda su Ley, y es evidente que si 
aquella falta, la Ley del Senor quedara incumplida. 

Descubierto asi el enlace que tienen estas palabras evangelicas con lo 
restante del Sermon de la Montana, e indicada su importancia capital, vamos a 
considerarlas lo mejor que sepamos. Ante todo, miremos su forma. No sera 
inutil, pues nos ayudara a familiarizamos con el estilo evangelico y a percibir 
ciertos matices. Podemos decir que en este pasaje estan representados los dos 
rasgos predominantes en el estilo evangelico: la sentencia y la parabola. La 
sentencia, con su clasico paralelismo, y la parabola, como en germen. Repetid 
mentalmente las dos primeras sentencias y vereis en ellas un paralelismo per- 
fecto y aun dentro de cada una lo hallareis. Oidlas otra vez: Pedid, y se os 
dara; buscad, y hallareis; Hamad, y se abrira; porque todo el que pide, recibe; 
y el que busca, halla; y al que llama, se le abrira. Las sentencias se 
corresponden entre si, miembro a miembro, con perfecta exactitud. Es un 
ejemplo diafano del famoso paralelismo biblico. 

En el resto del pasaje esta representado, aunque sea sumariamente, el 
estilo parabolico. Se vale el Senor de comparaciones que son como parabolas 
incipientes, con toda la eficacia de la parabola. 

Cuando nos dice que un Padre no da una piedra al hijo que le pide pan, ni 
una serpiente si le pide un pez, ^que hace sino esbozar unas parabolas para 
expresar con ellas la misericordia que Dios tiene con sus hijos? 

Las dos formas fundamentales del estilo evangelico estan, por 
consiguiente, representadas aqui. 

Es de notar la insistencia con que el Senor inculca la necesidad de la 
oracion, insistencia realmente singular. Primero emplea tres frases distintas 

281 



para decir lo mismo: Pedid, y se os darn; buscad, y hallareis; llamad, y se os 
abrira, con sus tres porques correspondientes, y luego la inculca con los es- 
bozos de parabola que hemos dicho. 

No creo que encontremos en todo el Sermon de la Montana una 
insistencia igual. Notad bien que una insistencia semejante tiene para nosotros 
la fuerza del argumento mas eficaz, pues sale de los labios de Jesucristo y nos 
revela el afan con que deseaba que siguieramos estas ensenanzas. 

Pero dejemos ya la forma literaria del pasaje y entremos en su contenido. 
En seguida descubriremos que todo el pasaje es una fuente inagotable de 
confianza en Dios. Lo descubrimos en la seguridad que nos da Jesucristo de 
que nuestra oracion sera oida. Las palabras son terminantes: el que pide, recibe; 
el que busca, halla; a quien llama, se le abrira. 

Esa seguridad se refuerza con los esbozos de parabola y a la vez toma su 
caracter mas amoroso. Se apela al corazon. Si a un padre cualquiera no le sufre 
el corazon dar una piedra al hijo que le pide pan o una serpiente al que le pide 
un pez, jcomo le sufrira a Dios su corazon lleno de amor infinito negar a sus 
hijos lo que le piden en la oracion! Este matiz especial que anaden las dos 
parabolas incipientes lo podeis ver, por decirlo asi, plasticamente. Imaginaos la 
escena. Predica el Senor en un monte vecino al lago de Genesaret y en su 
auditorio hay, sin duda, obreros de los contomos y Pescadores del lago. Pensad 
que Jesus se dirige a ellos para infundirles confianza en la oracion y vereis que 
las dos parabolas vienen a tomar esta forma: Cuando vosotros volveis del 
trabajo y os encontreis con vuestros pequenuelos que os tienden la mano 
pidiendoos un pedazo de pan, ^tendreis corazon para darles cruelmente una 
piedra en vez de pan? Cuando volveis de pescar y vuestros hijos os salen al 
camino y tienden la mano pidiendo uno de los peces que habeis cogido, ^seriais 
capaces de depositar en aquella mano inocente una serpiente en vez del pez que 
solicita? Pues si vosotros, siendo malos —lo sois por los pecados cometidos, 
por vuestros malos instintos o al menos porque entre vosotros y la bondad 
divina hay un abismo—, sabeis dar buenas dadivas a vuestros hijos, ^como 
podeis dudar de que el Padre celestial de a sus hijos lo que le pidan? Apelo a 
vuestro corazon paternal. ^Puede hacer eso el Padre? jOh, no! El Padre vuestro 
que esta en los cielos dard bienes a los que se los pidan. Tiene un corazon 
infinitamente mas paternal que el vuestro. 

«?,No es verdad que esta manera de argiiir va derecha al corazon y da al 
argumento una fuerza persuasiva insuperable? 

Creo que no es posible encontrar un estimulo para nuestra confianza en 
Dios, cuando oramos, que supere o que iguale a estas palabras del Evangelio. 
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Parece que nuestro divino Redentor, en su amor infinito a los hombres, en su 
deseo de colmamos a todos de bienes del cielo, no se ha contentado con 
presentar esos bienes y brindarnos con ellos, sino que ha querido como 
forzamos a que los busquemos, y para forzamos de una manera mas eficaz se 
ha dirigido a nuestro corazon y ha lanzado unas palabras que bien pueden 
llamarse palabras decisivas. Son de aquellas palabras donde se percibe de una 
manera tangible y manifiesta la virtud de Dios que, segun San Pablo, hay en los 
Evangelios, y aquella espada sutil que penetra hasta la division del alma y del 
espiritu. 

Hay todavia algo mas, que, si no se dice de una manera clara o expresa, 
se insinua de una manera suficiente. La dificultad que encontramos nosotros en 
la oracion no esta en tener o no tener una confianza general en la misericordia 
del Senor. Esta confianza general la solemos tener todos los cristianos; ninguno 
de nosotros se atreveria a negar la providencia o la misericordia divina. La 
dificultad esta en mantener viva esa confianza en los mil lances de la vida, en 
las mil dificultades que se atraviesan en nuestro camino, en los momentos do- 
lorosos en que nuestra propia flaqueza nos hace sentir como que Dios nos ha 
abandonado. Ahi esta la dificultad de la confianza. Confiar en Dios de una 
manera generica es facil; confiar en Dios en cada trance concreto y en cada 
circunstancia particular es mas dificil; no se encuentra siempre el enlace entre 
aquel caso particular y la creencia general en la misericordia del Senor. 

Pues bien, en estas palabras del Evangelio que vamos comentando se 
insinuan algunas cosas que quiza ayuden para que encontremos esa confianza 
completa y practica, ese enlace entre nuestra fe y nuestra conducta, ese lazo 
entre la afirmacion general y los casos particulares. Vamos a ver si lo descu- 
brimos. 

Ante todo, conviene observar que cuando Jesucristo, de manera tan 
categorica, habla de la oracion, nos la presenta como una relacion o 
comunicacion de un hijo con su padre. Es verdad que estas palabras, hijo y 
padre, se emplean muchas veces en el Evangelio sin el alcance que vamos a 
darles ahora; pero tambien es verdad que Jesucristo las acentua de una manera 
viva, cuando al buscar unas comparaciones para inculcar la confianza en Dios 
se vale precisamente del amor de padre y de la confianza de hijo. 

Algo quiere significar este lenguaje. Si tendemos la vista por el Evangelio 
y miramos con atencion algunos episodios del mismo, quiza encontremos luz 
para esclarecer este modo de hablar. ^Recordais la famosa parabola del fariseo 
y el publicano? El fariseo no se presentaba delante de Dios con un corazon de 
hijo; se presentaba con un corazon pagado de si mismo; no se presentaba con la 
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confianza humilde que merece el calificativo de filial, sino como un acreedor 
delante de su deudor. En cambio, el publicano, que era un gran pecador, que 
quiza al comenzar su oracion estaba en pecado, se presenta delante del Padre 
celestial con espiritu de hijo, con humildad de hijo, con una confianza de hijo. 
Por eso salio purificado, porque llevo en su corazon amor de hijo. 

^Que quiere decir eso? Que la oracion nuestra la oira Dios, si somos 
justos como si somos pecadores. Porque Dios no se limita a oir a los santos que 
se presentan delante de El con un alma inmaculada; oye tambien a los 
pecadores, que van sangrando de las luchas de la vida y que llevan la humildad 
suficiente en el corazon para reconocer sus pecados y pedir perdon de los 
mismos. Esto es evidente: nadie encontrara cerrada esta puerta de la oracion, 
aunque sea el mayor de los pecadores. Pero tambien es cierto que en igualdad 
de circunstancias, pidiendo lo mismo, pidiendolo de la misma manera y, en una 
palabra, guardando todas las condiciones en identico grado, la oracion del 
justo, la oracion del que tiene su alma en gracia, la oracion del que se puede 
llamar con verdad hijo de Dios, es mucho mas eficaz que la oracion de aquel 
que no puede llamarse asi con propiedad. El que es hijo de Dios merece mas el 
amor de Dios que el que no es hijo de Dios. 

Es cierto que la oracion de un alma fervorosa valdra siempre mas que la 
oracion de un alma tibia; es cierto que la oracion de un alma santa valdra 
mucho mas que la oracion de un pecador; es cierto que quien, despues de 
purificado por la penitencia, se esfuerza en extirpar hasta las ultimas raices de 
los pecados y puede presentarse ante el Senor con las manos limpias, sera oido 
mas eficazmente que el otro que no se presenta con tales condiciones. 

Y aqui teneis ya una clave para explicar por que no acertamos nosotros a 
tener confianza en los casos particulares. 

La confianza es fruto de la limpieza del alma o del deseo sincero y eficaz 
de purificarse, y a veces nos falta porque no tenemos ni esa limpieza ni esos 
deseos de purificacion. Con deseo ferviente y humilde de purificarse encontro 
el publicano el camino de la confianza; y la pureza infinita pudo decir a su 
Padre con plena certidumbre: Se que siempre me oyes do 11,42). 

Se lee en el libro de los Proverbios (Prov 21,13): Quien cierra sus oidos 
al clamor del pobre, clamara tambien y no sera oido, Y lo mismo que aqui se 
dice de la pureza de corazon se podria entender de otras faltas. Pero volvamos 
los ojos a otra raiz de la desconfianza. Dice el apostol Santiago en su carta (lac 
IV,3): Pedis y no recibis, porque pedis malamente para gastarlo en vuestros 
deleites. Y en otro lugar, hablando de que para adquirir la sabiduria hay que 
pedirla, dice: Pidala con fe, nada titubeando; porque quien titubea, separece a 
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la ola del mar levantada y agitada por el viento. Pues no piense el hombre 
aquel que alcanzara cosa alguna del Sehor: hombre de dos almas, inestable en 
todos sus caminos (lac 1,6-8). Aqui se apunta otra causa de la desconfianza. 
Cuando no vamos a la oracion con intencion recta y sincera, la confianza 
languidece. La oracion no nos la ha dado Dios para satisfacer nuestras 
concupiscencias, y lo intimo de nuestra alma nos lo recuerda cuando oramos 
para saciarlas. Vamos a Dios insinceramente, como hombres de dos almas, y 
tenemos la inestabilidad de la desconfianza. Para que la confianza brote con 
toda su seguridad y toda su paz es preciso que el corazon este fijo en la 
voluntad de Dios y no sea juguete de nuestras pasiones. El cumplimiento de la 
voluntad divina debe ser el norte de nuestra oracion; cuando no lo es, la aguja 
del alma anda inquieta y sin seguridad. 

^Podia Dios damos el medio de la oracion para que con el satisficieramos 
nuestros deseos desordenados? Entonces, mas bien que un medio de salvacion 
y santificacion, seria un medio de hundimos en el cieno de nuestras pasiones. 
Nos la ha dado para que nos unamos por medio de ella a su voluntad divina y 
para que al orar nos abandonemos en esa voluntad soberana, pues en ello esta 
todo nuestro bien. 

^Pedimos con esta intencion, sin mezclar otras intenciones menos puras y 
santas? ^Pedimos con aquel rendimiento de entendimiento y voluntad que 
exige el abandono filial en las manos de Dios? ^Pedimos con el temor santo de 
no saber lo que pedimos, como dijo el Senor a los hijos de Zebedeo, y con el 
deseo de que el Senor corrija y enmiende los yerros de nuestras peticiones, a 
fin de que se haga siempre y por entero su santisima voluntad? Si pidieramos 
asi, no titubearia nuestra esperanza. Si pidieramos asi, nuestra oracion no 
fallaria nunca, porque nunca puede fallar, segun la palabra de Jesucristo, una 
oracion semejante. 

Hay que pedir; pero hay que pedir sin que ello rompa la subordinacion y 
la confianza absoluta y el abandono completo que el hombre ha de tener en las 
manos de Dios; es decir, sin que dejemos de mostrarnos hijos de Dios que 
buscan su gloria, y sin que dejemos de mirar a Dios como nuestro Padre, que 
con amor y con misericordia nos concedera lo que ve en su infinita sabiduria 
que mas nos conviene. 

Dejemos, aunque sea con pena, estas consideraciones que nos ha sugerido 
la confianza en Dios embebida en las palabras que comentamos, y atendamos a 
otra insinuacion delicada que hay en las mismas palabras. Cuando el Senor nos 
recomienda que oremos, usando las metaforas del que busca y del que llama a 
la puerta, nos insinua que la oracion no es camino de pereza ni de impaciencia. 
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Hay que buscar hasta encontrar y hay que llamar hasta que nos abran. ^Cuando 
encontraremos y cuando nos abriran? Eso no lo dice el Senor, y con su silencio 
nos insinua que no hemos de ser perezosos en buscar ni impacientes en el 
llamar a la puerta; es decir, que hemos de perseverar en la oracion lo que Dios 
quiera, hasta que El nos oiga, como nos ha de ensenar despues Nuestro Senor 
en la parabola del amigo importuno. Dios, en su benignidad infinita, desea 
oimos pronto; pero por nuestro bien lo dilata a veces, aun a costa de hacernos 
padecer en la espera. Nuestra perseverancia reportara la victoria, pues esta 
empenada a nuestro favor la palabra divina, y nuestra espera no hara mas que 
aumentar los meritos de nuestra confianza y obligamos a ejercitar virtudes que 
nos santifiquen. Mientras esperamos, nos estamos enriqueciendo. La misma 
espera confiada atrae sobre nosotros las bendiciones divinas. 

Mucho mas encontrariamos en esas palabras si quisieramos ahondar en su 
sentido; pero como las cosas que podriamos descubrir las vamos a ver de una 
manera explicita en otros pasajes del Evangelio, baste con lo dicho. Un 
comentario mas minucioso y literal seria superfluo. Si sabemos ver en ellas las 
grandes verdades indicadas, no sera pequeno el fruto de la leccion de hoy. 
Veremos con plena evidencia la fuerza victoriosa de la oracion y las principales 
disposiciones con que la hemos de hacer para que de todo su fruto. 

Advirtamos que el Senor no limita la eficacia de la oracion a lo nuestro, a 
lo de cada uno, sino que en sus palabras cabe lo ajeno, lo de nuestros 
hermanos, y aprendamos a ejercitar la caridad pidiendo por ellos. Solo con que 
despertaramos en sus almas el deseo de orar les podriamos hacer un bien 
inmenso, todo el bien que la oracion lleva en su seno. ^Quien puede calcularlo? 
La oracion tiene fuerza para levantar las alnas a la mas alta santidad. 

Vuelvo a repetirlo: el Senor no dice unicamente que oremos por nosotros 
mismos. La oracion no es lluvia que fecunde solo nuestro campo, sino que 
puede caer tambien sobre el campo de nuestros hermanos y fecundarlo. Es 
como aquella lluvia de que oimos hablar en este mismo Sermon y que Dios 
envia con prodigalidad generosa sobre buenos y malos. Puede fecundar el 
mundo entero. 

Considero una providencia de Dios Nuestro Senor que hoy nos haya 
tocado hablar de la oracion. Se ha oido esta rnanana un lamento desgarrador 
que ha sonado en Madrid como no habia sonado hasta ahora; es el lamento de 
nuestros hermanos de Mejico, que estan sufriendo una de las persecuciones 
mas crueles por que han pasado los hijos de la Iglesia. En ese lamento 
percibimos dos cosas, de las cuales es la primera una revelacion de la tirania de 
los perseguidores, que, aunque hipocritamente quieren encubrir su persecucion 
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con pretextos politicos, son encamizados enemigos de Jesucristo y con su 
desenfreno de fanaticos atropellan todos los derechos y violan todo lo mas 
sagrado que hay en la tierra y en el cielo. En ese lamento percibimos a la vez 
cantos de triunfo; es que nuestros hermanos los mejicanos se han erguido con 
fortaleza cristiana para ofrecerse en sacrificio, como se ofrecieron los martires, 
y estan cortando palmas y tejiendo coronas. jTriunfa la Iglesia cuando sus hijos 
saben ser heroes y afrontar la muerte por el Evangelio! 

Es verdad que el eco de ese lamento llega a nosotros amortiguado, pues 
tiene que atravesar fronteras que impiden la difusion de la verdad completa; 
pero es lo suficiente para recordarnos la obligacion que tenemos de unimos de 
corazon a nuestros hermanos que sufren, de unimos con ellos en su ge- 
nerosidad, en su dolor y en sus esperanzas. 

Pues bien, digo que es una providencia especial la de que hablemos esta 
manana de la oracion, porque a mi se me ofrece una ocasion propicia para 
deciros que pidais por Mejico. Y habeis de pedir por los perseguidores y por los 
perseguidos; por los perseguidores, por que Dios Nuestro Senor les tmeque el 
corazon y abandonen su camino de iniquidad o, al menos, para que, si ellos son 
protervos y perseveran obstinados en su camino de iniquidad, Dios les humille, 
como ha humillado a todos los perseguidores de la Iglesia; por nuestros 
hermanos mejicanos, para que se acabe la pmeba, porque, aunque sea gloriosa, 
vosotros, como hermanos, no podeis ver con ojos enjuntos que se vierta sangre 
fraternal, y, ademas, para que, mientras la pmeba dure, glorifiquen con su 
fortaleza a Dios y a la Iglesia mejicana. Esto ultimo es glorificar a Espana, que 
les dio la fe, con un celo que no ha sido superado jamas. 

Nosotros hemos tenido la ventura de formar pueblos que no son pueblos 
puramente mercantiles; hemos tenido la fortuna de formar no pueblos 
atrofiados para la vida del espiritu y anclados en la miseria, sino pueblos que 
amen el Evangelio y sepan morir por el. Esa es nuestra mayor gloria. Al ver 
como se desatan los huracanes sobre el campo que cultivaron nuestros padres, 
donde germina y crece frondosa una semilla a la vez evangelica y espanola, 
levantemos nuestras manos suplicantes, pidiendo a Dios que los vendavales no 
arruinen la cosecha, sino que esparzan por el mundo aromas purisimos de 
generosidad y martirio. Mientras la America espanola sea como la formo 
Espana, hija Eel de la Iglesia Catolica, servira de valladar a judios y 
protestantes, que trabajan por robar la fe al Nuevo Mundo. Pidan a Dios que 
continue siendo baluarte del Evangelio. Precisamente hoy se celebra la fiesta 
de la Virgen de Guadalupe, patrona de Mejico, y por eso es el dia mas propicio 
para pedir a Dios por aquella nacion tiranizada. Depositemos nuestras plegarias 
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en las manos de la Virgen Santlsima y ella las recibira con amor, y con su 
intercesion poderosa les dara la eficacia que no puede darles nuestra flaqueza. 
Que ella alcance de su Hijo el triunfo para nuestros hermanos de Mejico; y para 
todos, para ellos y para nosotros, la corona del cielo. 
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Leccion VI 


Austeridad cristiana 


En el capltulo 6 de San Mateo, desde el verslculo 12 al 14, ambos 
inclusive, dice asi: 

De manera que cuanto querais que los hombres hagan a vosotros, 
hacedlo asimismo vosotros a ellos, porque esta es la ley y los profetas. 
Entrad por la puerta angosta; porque ancha es la puerta y espacioso el 
camino que lleva a la perdicion, y muchos son los que entran por el. jQue 
estrecha es la puerta y angosto el camino que lleva a la vidal, y pocos son 
los que le kalian. 

Como habreis podido ver, en las palabras leidas hay dos ensenanzas que 
no tienen clara relacion entre si. La una de ellas se refiere a la practica de la 
caridad y la otra a la austeridad de la vida cristiana. Nosotros vamos casi a 
prescindir por ahora de la primera de esas ensenanzas; de ella dijimos algo en 
la comparacion de la ley antigua con la ley nueva; tendremos ocasion de hablar 
acerca de la misma en mil pasajes del Evangelio que a la caridad se refieren, y 
esperamos poder abarcarla por entero cuando expliquemos el Sermon de la 
Cena, que es por excelencia el sermon de la caridad. Diremos, sin embargo, 
que la norma aurea, asi suele llamarse, cuanto querais que los hombres hagan 
a vosotros, hacedlo asimismo vosotros a ellos, aunque tan basada en la ley 
natural, no la formulo nadie antes de Jesucristo con todo su alcance y plenitud, 
y que, como Nuestro Senor dice, es como el resumen de toda ley y los profetas. 
Por aqui se entiende la fuerza santificadora que atribuyen los santos a la 
caridad con el projimo. 

Prescindiendo, por ahora, de amplificar esta ensenanza capital, vamos a 
comentar esta manana la segunda, o sea, la que se refiere a la austeridad 
cristiana. 

Al leer estas palabras en que se nos habla de la puerta estrecha, del 
camino angosto que lleva a la vida, no se puede menos de sentir que el 
dulcisimo y amantisimo Jesus habla aqui con una severidad y con un rigor que 
no solemos encontrar en sus palabras. El Senor nos dira en otra ocasion que su 
yugo es suave, que su carga es ligera, y nos presentara la vida evangelica con 
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caracteres tan amables, que sentiremos cierta facilidad en abrazarla; pero ahora 
que ese mismo Senor tan benigno, tan manso, tan suave, habla de una puerta 
estrecha que pocos hallan, de un camino angosto que pocos siguen, no se puede 
menos de sentir que hay en estas palabras, como deciamos hace un momento, 
cierta severidad y cierto rigor no acostumbrados en el divino Maestro. 

Aunque esta consideracion hace que se entre en el comentario con cierto 
temor de que la flaqueza humana no tenga oidos para escuchar estas severas 
amonestaciones de Jesus, es indispensable comentarlas, porque, si se prescinde 
de ellas, todo el Sermon de la Montana se derrumba, y solo cuando esta 
ensenanza se acepta es cuando el Sermon de la Montana queda completamente 
en pie. 

Durante todo el ha ido Jesucristo Nuestro Senor sembrando semillas de 
virtud. Esas semillas de virtud no eran semillas raquiticas, infecundas, sino 
semillas que debian coronarse un dia con frutos de virtudes perfectas y de 
heroismo cristiano. A medida que han aparecido delante de nuestros ojos esas 
virtudes perfectas y esos heroismos, hemos sentido toda la severidad, toda la 
austeridad, toda la energia que encierra la Ley santa del Senor. Y al sentirla 
hemos querido levantar nuestros ojos al divino Maestro para preguntarle si 
todo aquello tan severo, tan energico, tan austero, lo habiamos de cargar sobre 
nuestros debiles hombros. La respuesta de Jesucristo en esta ocasion es la que 
ha de resolver si sus palabras, con todo lo que piden de dificil, de austero, de 
heroico, de perfecto, se han de aceptar o si han de irse atenuando con 
interpretaciones humanas, con evasivas, con distingos que les quiten algo de su 
energia, de su severidad y de su austeridad manifiestas. Y la respuesta de 
Jesucristo nos dice claramente que todo eso que hemos ido viendo en el 
Evangelio que tenia acentos de austeridad, que era muy energico, que hablaba 
de virtudes perfectas y hasta de verdaderos heroismos, que todo eso es para 
nosotros, y que El nos in vita a que lo aceptemos con un corazon generoso. 

Si estas palabras de Jesucristo se aceptan, entonces el Sermon entero de la 
Montana, sin atenuarlo en nada, sin suprimir ninguna ensenanza suya, sin 
distinguir entre ensenanzas obligatorias o ensenanzas libres, queda firme en el 
alma; pero si esta ensenanza de Jesucristo no se acepta, entonces seguiremos el 
camino trillado de atenuar las palabras del Evangelio y escamotear los 
sacrificios que el Evangelio nos pide. 

Miremos las cosas con ojos humanos y no con ojos sobrenaturales, y 
podremos concluir que el Sermon de la Montana, aunque haya resonado 
integro en nuestros oidos, se ha derrumbado; no ha permanecido en pie ni un 
momento en nuestro corazon. 
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Todavia la ensenanza cuyo comentario vamos a comenzar tiene otro 
aspecto que nos invita a considerarla despacio, a meditarla con afan, y ese 
aspecto es el siguiente: este pasaje del Evangelio se puede comparar, por lo que 
exteriormente tiene de severo, de energico, hasta de duro, con una roca firme. 
Tiene la firmeza de la roca, pero de esa roca dura brotan corrientes de aguas 
cristalinas, de aquellas aguas que decia el Senor que saltan hasta la vida eterna; 
porque de esta ensenanza de Jesucristo brota la verdadera santidad. 

Miradas las cosas asi, brota a raudales la misericordia divina. No consiste 
la misericordia divina en mutilar la ley que nos ha de hacer santos y en 
adormecemos en nuestra propia tibieza y en la vulgaridad de la virtud; consiste 
la misericordia del Senor en infundir una vida tan potente, tan energica y tan 
llena en el corazon del hombre, que aspire a lo mas santo; y tanto es mayor la 
misericordia divina cuanto es mas generosa esa infusion de vida plena, de 
energia sobrenatural, de aspiraciones sublimes. Y en este pasaje del Evangelio, 
que exteriormente tiene la dureza de una roca, es donde vemos brotar las aguas 
vivas de esa misericordia extraordinaria del Senor, la cual nos invita a que, 
sacudiendo nuestra pereza y nuestras miserias, a que levantando un poco 
nuestra cabeza y mirando mas claramente al cielo, a que dilatando el corazon, 
busquemos con hambre y sed la verdadera santidad. 

Por eso decia que aqui hay una fuente de misericordias infinitas. Aunque 
no fuera mas que por esta consideracion, deberiamos detenernos a beber de 
esta agua cristalina; deberiamos detenernos a considerar estas palabras y a 
romper la roca de esta dureza exterior, para que el raudal brotara con mas 
abundancia e inundara nuestro corazon. 

Comenzando el comentario de estas breves palabras evangelicas, nos 
fijaremos ante todo en algo que en ellas resalta, y hiere con mas viveza, y que 
se puede llamar el centro de esa ensenanza divina. Ahi, en esas palabras, hay 
unas nociones que estan escondidas debajo de dos metaforas: la metafora de la 
puerta estrecha o ancha y la metafora del camino angosto o espacioso, que son 
las nociones fundamentales de esta ensenanza evangelica. ^Que es lo que 
contienen esas dos palabras que podemos llamar fundamentales? Hablando en 
general, se puede decir, sin necesidad de grandes divagaciones, que la puerta 
estrecha y el camino angosto son un simbolo de la vida evangelica, de la vida 
cristiana, de la vida que ensena Jesucristo en el Sermon del Monte; y que la 
puerta ancha y el camino espacioso significan la vida que no es evangelica, esa 
vida que solemos llamar nosotros con muchos nombres, que unas veces es la 
vida mundana, otras veces es la vida de las pasiones, y que tienen su expresion 
completa en la frase: la vida de pecado. Estas dos vidas son las que se 
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contraponen aqui: de un lado, la vida cristiana, y de otro lado, la vida no 
cristiana. 

Ahora bien, ^por que la vida cristiana esta simbolizada por la puerta 
estrecha y por el camino angosto? ^Por que esa vida mundana de pasiones y 
pecado esta simbolizada por la puerta ancha y por el camino espacioso? Parece 
que, habiendo tratado Jesucristo en esta ocasion de animar a los hombres a 
seguir las sendas de la verdadera vida, debia haber empleado las metaforas 
invertidas, presentandoles como hermoso, dilatado y facil el camino del 
Evangelio y como estrecho, lleno de dificultades y de espinas el camino de los 
pecados. «^Por que el Senor no las ha presentado asi? 

Es cierto que la vida evangelica tiene tres series de dificultades. La 
primera brota de nosotros mismos. Aunque hubo unos herejes, como 
recordamos en otra ocasion, que ensenaron lue el hombre eran tan 
completamente fibre que con la misma facilidad podia ejercitar la virtud que 
cometer los pecados; aunque esta ensenanza de unos antiguos herejes la sigan 
repitiendo ahora muchos enemigos del Evangelio, la verdad es que el hombre 
no tiene una libertad tan completa. Ciertamente el hombre es fibre, pero tiene 
una inclinacion tan vehemente al mal, encuentra tales facilidades para hacer el 
mal, que no puede afirmarse que para el hombre sea igualmente facil practicar 
la virtud que cometer los pecados; para el hombre es mucho mas facil cometer 
los pecados que practicar la virtud. Esta nuestra naturaleza herida, no esta 
completamente sana; si estuviera sana, entonces nos seria mucho mas facil 
practicar la virtud que cometer los pecados; pero como no esta sana, sino que 
esta herida, nos es mucho mas facil cometer los pecados que practicar la virtud. 

Esta facilidad especial que la misma experiencia comprueba, y que no 
tenemos necesidad de probar con argumentos tornados de la Sagrada Escritura, 
o de los Santos Padres, hace que para guardar la ley del Evangelio, que es la 
ley de la virtud, el hombre encuentre en si mismo un obstaculo y halle que la 
ley le es dura y el Evangelio pesado. A estas dificultades se anaden, y en ellas 
se apoyan, los ataques de los enemigos exteriores, especialmente del demonio. 

Otra serie de dificultades provienen de que la Ley del Evangelio se 
diferencia en algo muy fundamental de la ley del mundo. El mundo, y en 
general nuestros enemigos, se dan por contentos con que sigamos los impulsos 
de nuestra propia pasion; pero les es indiferente que la pasion elegida, para 
seguirla con especial libertad, sea la codicia, sea la sensualidad, sea la 
ambicion o sea la vanidad; con tal de que el hombre siga las sendas de una 
pasion, al mundo le es indiferente todo lo demas. En cambio, la Ley del 
Evangelio no se contenta con decimos que aceptemos una virtud y la 
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practiquemos con especial cuidado, sino que manda aceptar toda la Ley de 
Dios, de suerte que llega un autor sagrado a decir que el que ha quebrantado un 
solo mandamiento factus est omnium reus, es como si los hubiera quebrantado 
todos. Basta quebrantar un mandamiento para perder el alma. De aqui nace una 
dificultad especial que esta en la misma Ley de Dios. Hay que guardarla por 
completo; y como son tantas las obligaciones que nos impone, en ese numero 
de obligaciones que son la negacion de otras tantas pasiones que hay en nuestra 
alma, otros tantos frenos que se oponen al corazon, encuentra la debilidad 
humana, la naturaleza herida, el hombre pecador, especialisima dificultad. 

Por ultimo, hay otra serie de dificultades que vienen de un capitulo muy 
diverso. Mil veces hemos hablado de que la Ley del Senor se podria dividir en 
dos partes muy amplias: una de ellas es la que se llama completamente 
obligatoria: son aquellos mandamientos que nos obligan estrictamente a todos, 
y otra parte es la que se podria llamar libre, o sea, los consejos del Senor, que 
no se ha limitado a poner determinadas obligaciones a los hombres, sino que 
les ha ensenado en donde esta la perfeccion de la virtud y les ha invitado 
amorosamente a que se acerquen a ella, a que sigan las sendas de esa perfec¬ 
cion. 

Todas estas dificultades son reales. Si se atenuaran o se desconocieran, 
viviriamos en una ilusion, viviriamos de ficciones, viviriamos enganandonos a 
nosotros mismos, y ese engano seria funesto, porque de ese engano naceria una 
vana confianza, a la cual se uniria bien pronto la ruina espiritual. En cambio, 
notemos que esa otra vida, que no se llama evangelica, no tiene estas 
dificultades. No tiene la dificultad que nace de que nuestra naturaleza este 
herida, porque mas bien la naturaleza herida es un complice que nos empuja a 
entregamos al mundo, a entregamos a nuestros enemigos; no tiene la dificultad 
que nace de imponer un codigo completo de leyes morales que el hombre haya 
de observar, puesto que las normas de la vida mundana mas bien son romper 
esos codigos que imponer codigos nuevos; no tiene la dificultad que nace de la 
perfeccion. La Ley evangelica se nos presenta como un monte cuya cima hay 
que escalar. Por el contrario, el mundo es como un resbaladero que nos va 
llevando sin esfuerzo ninguno de nuestra parte hasta el abismo. Ahi no hay que 
fatigarse, no hay que afanarse por ganar la cumbre, no hay mas que dejarse 
llevar por la pendiente abajo. 

En este sentido, bien se puede decir que la puerta por la cual se entra a la 
vida, el camino que lleva a esa vida, son angostos, son estrechos, y bien se 
puede decir que la puerta por donde se entra y el camino por donde se va a la 
perdicion son anchos, son espaciosos, porque con eso no se hace mas que 
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traducir una realidad que comprobamos nosotros con nuestra propia 
experiencia. 

Esto es lo que ha querido decir Jesucristo cuando nos ha ensenado que 
hay una puerta angosta y hay una puerta ancha, un camino estrecho y un 
camino espacioso. Ha querido abrirnos los ojos para que entendamos esta gran 
verdad. Y notad bien como brilla aqui la misericordia del Senor; porque la gran 
misericordia para nosotros no es que cerremos los ojos como ilusos a nuestras 
malas inclinaciones, no es que finjamos una falsa paz con nuestros enemigos 
para que ellos puedan cautivarnos mas impunemente, no es que se 
entenebrezca el horizonte para que no contemplemos a donde lleva nuestro 
camino y no veamos si vamos camino de la vida o de la perdicion; la 
misericordia para nosotros es la misericordia que se tendria con un enfermo, al 
cual se ve en peligro de muerte y se le brinda con el remedio de su enfermedad; 
la misericordia del que encuentra un caminante que ha errado el camino y que 
va a seguir una senda donde encontrara enemigos y peligros y le avisa de que 
tuerza el camino y emprenda otro por donde tendra seguridad y llegara al 
termino de su viaje; la misericordia para nosotros no esta en desconocer que 
tenemos que luchar con esta pobre y miserable naturaleza nuestra que tanto se 
resiste a la virtud; la misericordia esta en compadecemos, en damos cuenta de 
nuestra propia dificultad, en llorar con nosotros nuestras penas y nuestras 
luchas, en tener un corazon que sepa compadecemos. Y esto es lo que hace 
Jesucristo cuando, despues de habernos mostrado las alturas mas sublimes de la 
virtud, mirandonos al pie del monte, fatigados y heridos, nos ha hecho ver que 
El conoce muy bien de que barro estamos formados y que corazon tenemos, 
que El sabe cuanta es nuestra flaqueza y nuestra miseria, El sabe cuanto nos 
cuesta seguir las sendas del Evangelio y abandonar las sendas del mundo, y 
decimos que El lo sabe es decimos que El nos brinda con su auxilio y que 
contemos con su amor, porque en su corazon, tan lleno de amor infinito, es lo 
mismo conocer nuestra miseria que ponerse por entero a remediarla. 

Digamos dos palabras acerca de otra ensenanza saliente que hay en la 
frase evangelica que vamos comentando. Dos palabras, porque ellas bastan. 
Habreis visto que Jesucristo afirma en esos versiculos del Evangelio que son 
muy pocos los que encuentran la puerta por la cual se entra en la vida y los que 
llevan el camino estrecho, y, en cambio, que son muchos los que entran por la 
puerta ancha y el camino espacioso. 

No trata el Senor de decirnos en la ocasion presente si son muchos los 
que se salvan o muchos los que se condenan. Mirando a la realidad de la vida y 
como preguntandose a Si mismo si los hombres van por el camino estrecho y 
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han pasado por la puerta angosta o si van por el camino espacioso y atraviesan 
la puerta ancha; respondiendo, digo, como a una pregunta, dice: la realidad es 
que los hombres, en su inmensa mayoria, van por el camino ancho de la 
perdicion y no van por el camino estrecho de la virtud. 

Esto era una verdad cuando predicaba Jesucristo. Por poco conocimiento 
que tengamos del ambiente evangelico, sabemos lo suficiente para entender 
que eran contadisimas las almas que entonces llevaban el camino de la virtud. 
Fariseos, saduceos, paganos que habitaban en Palestina, hasta el mismo pueblo, 
lleno de ambiciones y de esperanzas mundanas, que reniega de Jesucristo y le 
abandona, todos en masa van por la senda de la perdicion. En cambio, no 
encontramos mas que alguna que otra alma que vaya por las sendas de la 
virtud. Por eso, en los tiempos de Jesucristo se podia hacer historicamente esa 
misma afirmacion: son muchos los que llevan el camino ancho y son pocos los 
que llevan el camino angosto. 

Pero es que esta afirmacion de Jesucristo no se refiere exclusivamente a 
su tiempo, al tiempo en que El vivio entre los hombres, sino que se refiere a 
todos; y para no detenemos en hacer excursiones historicas inutiles, digamos 
que esas palabras son tambien exactas en nuestro tiempo. 

Y vais a ver, vais a tocar esto con las manos. Suponed que os preguntais a 
vosotros mismos a donde van, como desaforadas y ebrias, las muchedumbres, 
si van en pos de la santidad o van en pos de los bienes mundanos, de los falsos 
bienes mundanos; y tendreis que responder que la muchedumbre, casi en masa, 
se desborda para ir en pos del mundo, para buscar los falsos bienes de la tierra, 
y que son pocos los que buscan, asi, con un corazon decidido, los bienes del 
cielo. 

Los santos siempre viven en el mundo en una soledad espantosa, mientras 
que los mundanos siempre tienen en tomo suyo rumores de muchedumbres 
inmensas. Preguntad no ya a ese mundo que esta compuesto de incredulos, de 
malos cristianos, de gentes abandonadas a sus propias pasiones, de pecadores 
manifiestos y publicos, sino al mundo que se llama bueno, si va por la senda 
estrecha o va por la senda ancha, y observareis que aun ese mundo que se llama 
bueno, aun el mundo que se llama piadoso, extiende la moral todo lo que puede 
para convivir con el mundo, para hacer contubemios con el mundo, para 
colaborar con el mundo en sus propias vanidades; y vereis, en cambio, que va 
reduciendo el Evangelio al minimo posible para olvidarse cuanto mas puede de 
la Ley del Senor; vereis que entre los cristianos, en la generalidad de los 
cristianos, se sigue aborreciendo lo que es sacrificio, se sigue huyendo lo que 
es humillacion, se sigue apartando los ojos del dolor, se sigue mirando con 
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antipatia la cruz, y, en cambio, tiene una seduccion especial todo lo que es 
vanidad, todo lo que es comodidad, todo lo que es sensualidad, todo lo que no 
es cruz, todo lo que no es Jesucristo y no es Evangelio. Y hasta se llega a decir 
que se hacen grandes sacrificios, inmensos sacrificios, cuando se ha dado a 
Jesucristo un minimo ridiculo de vida cristiana o cuando a veces cree uno 
haber dado ese minimo ridiculo y ni eso ha tenido corazon para darle. 

^,Donde estan —^cuantas conoceis?— las almas sedientas de cruz y de 
penitencia? ^Donde estan las almas que buscan como hambrientas la 
humillacion y el trabajo? ^,Donde estan las almas que incesantemente se 
interrogan a si mismas para ver si pueden avanzar un poco mas en el 
cumplimiento cabal del Evangelio? ^,Donde estan las almas que pueden decir 
que su corazon no encuentra en este mundo mas que espinas y que solo 
encuentran su completo descanso en el corazon de Jesucristo? ^,Donde estan 
aquellos que no repiten la palabra exageracion para marcar con ese estigma a 
las almas generosas? ^Donde estan aquellos a quienes el Padre espiritual puede 
sin temor pedirles integro el Evangelio con todo lo que tiene de fervor y 
generosidad? ^,Donde estan los corazones generosos a los que se puede invitar, 
sin temor de que se acobarden, a que suban a las mas elevadas cumbres? 
^Donde estan? j Si parece que hay un esfuerzo continuo en demostrar que no es 
el camino estrecho el que lleva a la vida, sino que hemos encontrado nosotros 
lo que no supo encontrar Jesucristo: un camino que lleva a la vida y es al 
mismo tiempo camino espacioso donde pueden saciarse nuestras pasiones! 

^No es verdad que esto que yo digo con alguna dureza, porque no lo se 
decir de otro modo, esto que yo digo con generalidades, con frases que parecen 
vacias, no es mas que un eco debilisimo de lo que estamos comprobando todos 
los dias? 

No nos enganemos; ahora, como en los tiempos de Jesucristo, son 
muchos, aun entre aquellos que escuchan las ensenanzas evangelicas, los que 
siguen la senda espaciosa que lleva a la perdicion, y son muy pocos los que 
siguen aquellas otras sendas que llevan a la vida. 

Pero mirad, y con esto termino, lo que significa para Jesucristo hacer esa 
afirmacion. Ha comenzado diciendonos: Entrad, entrad por la puerta estrecha; 
aceptar esta austeridad santa del Evangelio; que vuestra vida cristiana sea una 
vida que tenga por simbolo la cruz; la cruz no es antipatica; la cruz es la Have 
del cielo; la cruz es el secreto de mi amor. 

Ha comenzado Jesucristo diciendo: Entrad por esa puerta. habeis 
pensado, amadisimos hermanos mios, en el acento que tienen estas palabras? 
jAh! Son los acentos del Buen Pastor, que ve descarriadas a las ovejas por los 
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anchos campos del mundo y silba para que se congreguen en tomo suyo y va- 
yan por senda segura; son las palabras amorosas del medico que ve ciego al 
enfermo y, como ha venido a sanarle, le brinda con la salud; son los lamentos 
del padre, que ve como sus hijos se van convirtiendo en prodigos y abandonan 
el hogar y los llama para que vuelvan de nuevo a gozar de las temuras de su 
amor. 

Todo esto es lo que aqui se dice. Pero ademas son palabras de Dios 
poderoso, porque cuando El invita, no invita esterilmente; es como tendemos la 
mano y decimos: Si, vuestra naturaleza es miserable, sois muy cobardes y 
frios, teneis el corazon de came que se va enredando continuamente en las 
cosas de este mundo; pero Yo os tiendo mi mano con esta invitacion y voy a 
sosteneros por el camino, voy a sosteneros en la subida de ese monte, os voy a 
coronar con mi gloria, porque mis sendas llevan a la vida. 

Mas aun, son palabras de amante abandonado, porque si os poneis un 
momento delante del Sagrario y pensais que cuando Jesucristo dice: Son muy 
pocos los que siguen las sendas estrechas y muchos los que siguen las sendas 
anchas, eso equivale a decimos: Yo, que he seguido la senda estrecha y ardua 
de la salvacion; Yo, que me he levantado hasta la cmz para reinar alii, estoy 
muy solo. Yo estoy solo hasta de aquellos que dicen que me aman, mientras 
que en tropel, los que se confiesan francamente pecadores y muchos de los que 
dicen que no son pecadores, van aplaudiendo al mundo y participando de los 
vanos triunfos del mundo. jYo estoy solo!, porque mis sendas son sendas de 
cmz, porque la puerta por donde he entrado es una puerta estrecha, porque el 
camino que he seguido es camino angosto. jEstoy muy solo!, y al decir estas 
palabras veo que los corazones de mis hijos, hasta los de aquellos que dicen 
amar de veras al Evangelio, continuan en la misma indiferencia, y si se les 
habla de sacrificio, de olvido de si mismos, de cmz, de cumplimiento perfecto 
de la Ley del Senor, de conquista esforzada y generosa del cielo, vuelven la 
espalda como acobardados, vuelven sobre todo el corazon, lleno de otros 
amores y orientado hacia otra parte, y siguen dejandome a Mi en plena soledad 
sobre la cumbre del Calvario. 

Esta es la palabra de Cristo, que no predica la austeridad sencillamente 
para imponemos a nosotros una corona de espinas, sino porque sabe que asi es 
el camino de su amor, lo cual equivale a decir que es el camino de su dicha y es 
el camino del triunfo; y queriendo que participemos de ese amor, nos invita a 
que vayamos a El por las sendas austeras, ingratas, por las calles que El 
recorrio, y nos acerquemos a sus heridas para que en ellas encontremos 
fortaleza y entonces podamos decir: jSenor! jEs verdad que son muchos los 
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que llevan la senda de la perdicion, pero aqul hay al menos uno que tiene 
vergiienza de pensar que hasta ahora ha seguido al mundo y te ha abandonado a 
Ti, y que viene, aunque muy miserable, arrastrado por el mundo y sin fuerza en 
el corazon, a pedirte que le tiendas la mano y que le lleves por la senda de la 
vida, aceptando de antemano sus estrecheces, sus dificultades y sus espinas. No 
quiero yo, en este mundo, mas que esa corona; que Tu has reinado con ella, y 
yo, coronado con ella, voy a conquistar, con tu gracia, el reino de los cielos! 
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Leccion VII 


Los falsos profetas 


El evangelista San Mateo, en el capltulo 7 de su Evangelio, desde el 
verslculo 15 al 20, dice asi: 

Guardaos de los falsos profetas, que vienen a vosotros con vestiduras 
de ovejas, mientras que por dentro son lobos rapaces. Por sus frutos los 
conocereis. iRecogen, por ventura, de zarzas racimos o de abrojos higos? 
Asl, todo arbol bueno lleva frutos buenos; pero el arbol danado lleva frutos 
malos. No puede arbol bueno llevar frutos malos, ni arbol danado llevar 
frutos buenos. Todo arbol que no lleva fruto bueno, se le corta de ralzy se le 
echa al fuego. Asl que por sus frutos les conocereis. 

En la ultima leccion sacra aludiamos a una tentacion secreta que puede 
haber en los que oyen el Sermon de la Montana. Puede suceder que al oir las 
ensenanzas de Jesucristo las almas se acobarden y crean que lo que el divino 
Maestro predica esta sobre las propias fuerzas. A esa tentacion, que unas veces 
se formula con claridad y otras veces se esconde silenciosamente en el corazon, 
respondio Jesucristo invitandonos a aceptar toda la austeridad que encierra su 
Santo Evangelio y prometiendo implicitamente en esa invitacion las fuerzas 
necesarias para aceptar lo que es grave y duro a nuestra propia naturaleza. En 
sus palabras veiamos ademas que, aunque tienen un aspecto exterior severo y 
aspero, en el fondo guardan el secreto de nuestra felicidad verdadera. Son 
como una roca de cuyo duro seno brotan aguas vivas. Oiamos al Senor 
lamentarse de que iba muy solo por la senda estrecha y Pasaba muy solo por la 
puerta angosta, y veiamos que, al invitamos a que entraramos tambien nosotros 
por esa puerta y a que anduvieramos por esa senda, no hacia otra cosa que 
pedimos que le acompanaramos, pedimos que no nos apartaramos de El, 
dejandole en amarga soledad. 

Despues de haber respondido a esa tentacion, que en la mayor parte de los 
casos es una tentacion disimulada y secreta, avisa el Senor de otro peligro que 
amenaza casi siempre a los que con buena voluntad aceptan las ensenanzas del 
Evangelio y recorren la senda estrecha de la virtud. Ese peligro lo describe en 
las palabras del Evangelio que os acabo de leer, y al mismo tiempo va 
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senalando los remedios contra el, diciendo que conducta ha de observar un 
cristiano cuando se encuentre con un falso profeta. 

Trascendental es la ensenanza que comentabamos en la leccion sacra 
precedente. Declamos que, conservada aquella ensenanza, el Sermon de la 
Montana permanecla en pie y que, olvidada, el Sermon de la Montana se 
derrumbaba casi por entero. Pues algo muy parecido podriamos decir de la 
ensenanza de hoy. Es de aquellas que se refieren a todo lo que anteriormente ha 
expuesto nuestro divino Redentor, toca a todo el Sermon de la Montana. Si se 
tiene en cuenta, podremos recorrer el mundo, llevando ese Santo Evangelio de 
Jesucristo incolume en medio de todos los peligros; pero si no se tiene cuenta, 
el Evangelio ira en nuestras manos como un tesoro expuesto a que lo roben los 
enemigos, y lo mas facil es que nos encontremos un dia con que el corazon que 
Jesucristo habia querido llenar de sus propias ensenanzas este vacio de ellas, y, 
en cambio, lleno de las ensenanzas del mundo. 

Parece, cuando se leen estas palabras relativas a los falsos profetas, que 
no se rozan con nosotros. A1 oir ese nombre, falsos profetas, el pensamiento se 
va a epocas muy remotas, y entendemos por falsos profetas aquellos de que nos 
habia el Antiguo Testamento, que, queriendo vaticinar el porvenir, anunciaban 
falsedades al pueblo escogido. Como esos falsos profetas ya desaparecieron y 
como a nosotros ya no nos pueden enganar acerca del verdadero Mesias, 
parece que, hablando el Senor de los falsos profetas, habia de algo que a 
nosotros no nos toca, de algo que esta muy lejos, de algo que tendra quiza gran 
interes historico; pero que no es una verdad viva, de esas que ahora 
necesitamos nosotros para conocer a Dios y para practicar la virtud. Mirar asi 
esta ensenanza del Senor es equivocarse del todo y tergiversar sus palabras, 
porque no se refiere Jesucristo a un hecho completamente pasado, a unos 
jhombres que ya han desaparecido de la tierra, a unos enganos que ya estan 
deshechos, sino que se refiere a algo que tiene realidad ahora, que se observa 
entre nosotros, que no ha pasado ni ha de pasar hasta el fin de los tiempos. 
Entenderemos la verdad de esta afirmacion cuando recordemos, aunque sea ra- 
pidamente, algo que hemos dicho otras veces acerca de los profetas. 

Nosotros solemos tener una idea incompleta de lo que es un profeta. 
Sabemos que un profeta es un hombre que vaticina el porvenir; pero con 
frecuencia olvidamos que un profeta es algo mas y aun mucho mas. Quiza 
proviene esto de que los i vaticinios antiguos se predican, se ensenan, se 
recuerdan con bastante frecuencia; pero el resto de lo que dijeron los profetas 
no se predica, no se ensena, no se recuerda tanto. Provenga de donde provenga, 
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es cierto que los profetas no son simplemente unos hombres que vaticinan, sino 
mucho mas. En un profeta hay, ante todo, un predicador y un maestro. 

El profeta tiene como mision reprender los pecados de su pueblo. Por eso, 
a un profeta le dijo el Senor: Vey anuncia a mi pueblo sus crlmenes (Is 58,1). 
Reprender con la autoridad que les daba su mision divina es quiza la obligacion 
fundamental de los profetas. Un profeta es un guia, y lo primero que tiene que 
hacer un guia es clamar a los que llevan un camino extraviado y torcido; y ese 
clamar a los que llevan un camino extraviado y torcido equivale a reprender los 
pecados de los hombres. 

Ademas, un profeta, por lo mismo que es un predicador y un maestro, no 
es juez que esta pronunciando sentencias escuetas desde lo alto de un tribunal. 
Tiene algo del medico, es como Jesucristo: no ha de apagar la mecha que aun 
humea, ni ha de quebrar del todo la cana que esta cascada; ha de sanar las 
heridas del corazon; lo ha de alentar, lo ha de consolar con santas esperanzas, 
para que, viviendo de nuevo, para que sintiendo nueva fortaleza, para que 
renovandose en espiritu, busque a Dios con todas sus ansias. El profeta no es 
simplemente un predicador que reprende; es al mismo tiempo un predicador 
que consuela y fortalece. 

Al lado de estas dos obligaciones de los profetas, o de estos dos 
caracteres que encontramos en los profetas, esta el vaticinio que a veces 
contiene amenazas para confirmar las reprensiones; y a veces promete favores 
divinos para alentar el corazon e infundirle la fortaleza que necesita para seguir 
la senda estrecha de la virtud. 

Esto es un profeta. Y si estos son los profetas verdaderos, por ahi 
podemos entender cuales son los profetas falsos. 

Un profeta falso sera, ante todo, un hombre que engane y que quiere 
convencemos de que nuestros pecados no son pecados, ni nuestros errores son 
errores, ni nuestras cobardias son cobardias. Son aquellos hombres de los 
cuales hablaba ya el profeta Isaias que, trocando los terminos, llaman bueno a 
lo malo y malo a lo bueno, para de esa manera ahogar las voces de la 
conciencia que reprenden el pecado, aquietar las almas en sus propios vicios, 
adormecerlas en la culpa y dejarias que sigan corriendo por el camino ancho de 
su propia perdicion. 

Un profeta falso, ademas, cuando ve que un corazon se encuentra 
trabajado y esta herido, en vez de sanar esas heridas, si es preciso con santas y 
austeras reflexiones, y si es preciso con consuelos celestiales y etemos, lo que 
hace es rodear ese corazon enfermo de los halagos del mundo, de las flores que 
nacen en este pobre valle de lagrimas; llamar su atencion y embriagarlo con 
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eso que llaman los goces de la vida, para que sus heridas se hagan mas 
profundas y peligrosas, y de esa manera lograr lo que quiza no hubo logrado 
con una predicacion insensata en que llamaba malo a lo bueno y bueno a lo 
malo, y hacer que el halago de la concupiscencia tenga el lugar que deblan 
ocupar las esperanzas del cielo, y el alma se vaya adormeciendo cada vez mas 
con el sueno de sus pecados. 

Un profeta falso serla tambien el que, fingiendo preocuparse de nuestra 
felicidad con una solicitud que no es precisamente evangelica, presentara la 
vida del que sigue el Evangelio como algo demasiado aspero, demasiado triste, 
demasiado angustioso; y, en cambio, la vida mundana como un campo 
sembrado de flores, como una alegria completa del corazon, como la vida real 
ineludible, como una vida, en fin, del todo razonable y conforme con nuestra 
propia debilidad. Con lo cual ese profeta fomentaria esas divisiones que ya de 
suyo brotan en nuestro corazon, en las cuales lucha la came contra el espiritu; 
presentando como amable la vida que llevan los mundanos y como absurda o 
irrealizable la del Evangelio. Aquel combate que San Ignacio describe en sus 
reglas para discernir espiritus, cuando nos cuenta el modo como el demonio 
nos retrae del bien o al menos de la generosidad con Dios, lo provocan y atizan 
los falsos profetas, explotando habilmente las ilusiones de nuestro corazon. 

Que estos profetas pueden existir en todo tiempo, que los podemos 
encontrar en nuestro camino, que son un peligro personal que cada uno de 
nosotros corre, que no son una ficcion, ni siquiera un hecho historico que ya 
paso, sino algo presente y vivo, demasiado lo sabemos todos por experiencia. 
jCuantas veces, en el momento en que comenzaba a brotar el fuego del fervor 
en nuestra alma, oiamos una palabra fria que apagaba aquel fervor, veiamos 
dibujarse una sonrisa que nos queria decir que eramos unos ilusos y que todo 
aquel fervor no era mas que juego de nuestra imaginacion! jCuantas veces, al 
sentir deseos de lanzamos por las sendas de la austeridad cristiana y mirar mas 
de cerca la cmz de Jesucristo, hemos oido decir, o hemos sentido en la 
conducta de los demas, que aquella cmz y aquel espiritu de austeridad que 
sentiamos en nosotros era otra nueva ilusion y que bien pronto volveriamos 
atras en el camino, hartos de haber seguido una senda que es demasiado triste 
para un corazon que nacio para la felicidad! jCuantas veces hemos oido poner 
sordina al Evangelio y atenuar con consideraciones humanas las ensenanzas de 
Jesucristo! jCuantas veces hemos visto complicarse con una red enmaranada de 
sofismas las palabras de Nuestro Senor alii donde debian simplemente 
aceptarse con la sencillez con que El las predicaba! jCuantas veces palabras de 
falsos profetas cruzan el ambiente como proyectiles envenenados hiriendo en 
medio del corazon a las almas que quieren lanzarse sin cortapisas ni remoras al 
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servicio de Jesucristo! jCuantas veces quiza hemos sentido el mordisco de esos 
lobos disfrazados con piel de ovejas, que desangran el corazon para que, sin 
fortaleza, ni animos, ni aliento, ni esperanza, ni alegria, se pare en medio del 
camino que lleva a la estrecha union con Jesucristo! 

La palabra del Evangelio: jGuardaos de los falsos profetas!, no es solo 
una palabra que se refiere a los contemporaneos de Jesus; es una palabra para 
todos nosotros, es una palabra nuestra. 

Seria muy poco que el Senor nos dijera que debemos guardamos de los 
falsos profetas. Interrogariamos entonces, si oiamos sus palabras con buena 
voluntad, donde estaban esos falsos profetas, quienes eran. Adelantandose el 
Senor a esa interrogacion que le hubieramos dirigido, ha querido senalar en las 
palabras evangelicas que hoy comentamos los caracteres que distinguen a los 
profetas falsos. Vamos a considerarlos, pero antes quisiera que vierais, aunque 
solo fuera de paso, como la idea de profeta que antes os dije esta insinuada en 
el modo de hablar del Senor. A1 senalar los caracteres del falso profeta, no 
alude para nada a los vaticinios. Si lo unico que intentara fuera prevenimos 
contra los falsos vaticinios, hubiera tenido que referirse a ellos de algun modo. 
A lo que alude es a la seduccion en general con que pueden apartamos del recto 
camino. Nos hemos de guardar de ellos para que no nos desvien del Evangelio. 

Hablando de los falsos profetas, el Senor senala dos caracteres por medio 
de los cuales cualquier de nosotros los puede facilmente distinguir. El primer 
caracter esta encerrado en aquellas palabras: Vienen a nosotros con vestiduras 
de ovejas, mientras que por dentro son lobos rapaces. Es cierto que en estas 
palabras lo principal es hacer odiosos a los profetas falsos. El Senor intenta 
hacerlos odiosos por su hipocresia, por su crueldad. Pero, al mismo tiempo que 
los hace odiosos, nos da a conocer una de las senates que nos han de servir para 
distinguirlos. El hombre que se disfraza con piel de oveja —por poco que 
signifique esta metafora del Senor— ha de ser aquel que se presenta con una 
fingida mansedumbre, aquel que se presenta con una fingida blandura, aquel 
que tiene en sus labios con frecuencia las palabras tolerancia, benignidad, 
misericordia; aquel que jamas pronuncia una palabra aspera ni levanta la voz; 
pero debajo de todo esto que lo hace semejante a una oveja, debajo de esa paz, 
de esa tolerancia, de esa dulzura, de esa mansedumbre aparente, guarda un 
corazon de fiera, y es corazon de fiera, primero, porque desea devorar a sus 
hermanos; segundo, porque su ficrcza es refinada, pues engana primero para 
destruir luego la vida de las almas, y, finalmente, porque el mayor dano que se 
puede hacer a un alma no es escandalizarla con un pecado manifiesto y 
publico, sino escandalizarla con refinada hipocresia. Cuando nosotros vemos 
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los pecados manifiestos y publicos de nuestros hermanos, sentimos con 
facilidad compasion, misericordia, deseos de que se conviertan; pero cuando 
vemos los pecados de las almas hipocritas, que con manto de santidad 
encubren sus propios egolsmos, sus propias codicias, sus propias vanidades, su 
propia sensualidad, su propio amor del mundo, si no sabemos profundizar, 
acabamos llamando santo a lo imperfecto y malo a lo bueno. Este es el mayor 
de los escandalos y por esto esta es la mayor de las crueldades. 

Un falso profeta no puede llevar en sus labios palabras de sinceridad; un 
falso profeta, hasta cuando repite palabras del Evangelio, acaba dejandolas 
vacias con sofisticas interpretaciones; un falso profeta tinge alabar y admirar lo 
que no lleva en el corazon; un falso profeta es amigo de ficciones; un falso 
profeta no sabe de sacrificios, que son la prueba incontras table de la verdad y 
del amor. 

Los lobos disfrazados con piel de oveja dejan de ser temibles en cuanto se 
les conoce, y se les conocera mirando si sus palabras son sinceras, si les brotan 
del corazon, si van acompanadas de espiritu de sacrificio y conservan la nitida 
sencillez del Evangelio. 

^Quereis una demostracion concreta y practica de lo que decimos? No 
teneis mas que poner los ojos en aquellos lobos con piel de oveja que se 
llamaban fariseos y oir lo que de ellos dice el Redentor. Cuando volvais a 
vuestras casas, leed el capitulo 23 de San Mateo y vereis con que energia marca 
el Senor en la frente de ellos el estigma de la hipocresia para que todos puedan 
reconocerlos. Con pretexto de severidad cerraban a los hombres las puertas del 
cielo; con pretexto de piedad devoraban las casas de las viudas; con pretexto de 
celo rodeaban tierra y mar y acababan haciendo a sus proselitos hijos del 
infierno; con pretexto de fidelidad a la ley limpiaban los platos para llenarlos 
luego del fruto de sus rapinas, y con la misma doblez andaban en todas las 
cosas de la religion y aun por todos los caminos de la vida. 

Pues bien, estas palabras de Jesucristo, con las cuales retrata por 
completo el espiritu de los fariseos, son el mejor comentario que podemos 
poner nosotros a la sentencia: Guardaos de los falsos profetas, que vienen a 
vosotros con vestiduras de oveja, mientras que por dentro son lobos rapaces. 

La otra serial que os indique la explicaremos, Dios mediante, otro dia, 
porque hoy no quiero fatigaros mas. Dejadme, sin embargo, que antes de 
terminar os indique un fruto que podemos sacar de aqui. Tened en cuenta —y 
me duele hablaros de un asunto tan amargo en los dulces dias de Navidad— 
que todos corremos peligro de caer en manos de los falsos profetas. Esos falsos 
profetas se pueden encontrar en nuestra propia casa, entre nuestras amistades, 
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en todas partes. Porque en todas partes se puede encontrar quien ponga sordina 
al Evangelio, quien apague la llama viva del corazon y quien debilite nuestra 
resolucion de seguir con generosidad a Jesucristo. Mas aun, falsos profetas lo 
podemos ser nosotros mismos. A veces se diria que no podemos sufrir que 
alguien supere el nivel espiritual que creemos haber alcanzado, y que con ins- 
tinto maligno pretendemos agostar en flor las generosidades del projimo. Una 
interrogacion maliciosa, un gesto de duda o de ironia, unas palabras de fingida 
ponderacion, un silencio bien calculado, bastan para enfriar los fervores que 
comienzan a encenderse en las almas. 

Tengamos o no tengamos esa tendencia, mezcla de ceguera y envidia, es 
lo cierto que las pruebas mas duras que sufre la santidad suelen venir de los 
buenos. Mientras se vegeta en una mediania incolora, se goza de cierta paz 
exterior; pero cuando las almas quieren salir de la mediocridad y buscar efi- 
cazmente la perfeccion, empieza una guerra dura, porque los mediocres no 
pueden sufrir que alguien abandone su grupo para seguir adelante en la virtud. 
La misma sana con que el mundo persigue a quienes le abandonan, ponen los 
mediocres en perseguir a los perfectos, o a los que se deciden a buscar la 
perfeccion. La historia esta llena de ejemplos que lo comprueban. Y que: 
cuando, con fingida prudencia condenamos los arrebatos del amor divino; 
cuando, con pretexto de moderacion, desaprobamos la austeridad; cuando, 
fingiendo equilibrio y sensatez, reprobamos a los que, como diria Santa Teresa, 
desatinen de santo fervor; cuando llamamos temeridad a las renuncias 
evangelicas, y vanos idealismos a los vuelos de las almas; cuando ponemos la 
sordina de nuestro escepticismo a los clamores del corazon que se abrasa en 
santos deseos de Dios, «^no perseguimos a la santidad o al menos apagamos la 
mecha que humea? 

^,Donde esta ese afan de abrir y cuidar los brotes de santidad que vemos 
en las almas de nuestros hermanos? ^Donde esta la palabra de aliento, el 
consejo leal, el auxilio oportuno que nuestros hermanos tienen derecho a 
esperar de nosotros cuando empiezan a buscar a Dios con mas perfeccion? 

Todos podemos ser falsos profetas: los predicadores, los directores de 
almas, los padres de familia, los superiores y hasta los iguales entre si. Tengo la 
persuasion de que la santidad floreceria mucho mas lozanamente en la Iglesia 
si no la agostara antes de tiempo el aliento de los falsos profetas como un 
cierzo mortal. Los mundanos desenfrenados no tienen poder sobre las almas 
cuando estas se lanzan por el camino de la perfeccion; los lobos con piel de 
oveja, si. Os mostraria a millares los casos concretos de esta realidad 
desoladora si cupiera en los limites de esta leccion sacra. 
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Baste por hoy lo dicho. Cuando pensemos en las palabras evangelicas que 
comentamos, no nos limitaremos a ver como son lobos disfrazados los implos 
que seducen a los buenos, sino que, despues de lo oldo, pensaremos tambien en 
los buenos que seducen a los mejores. Pensaremos en nosotros mismos, para no 
echar esa gravlsima responsabilidad sobre nosotros. 

No son tiempos de poner freno a las generosidades de la virtud, sino de 
fomentarlas. Vivimos tiempos de lamentable decadencia espiritual y seria obra 
doblemente diabolica. Y mucho menos ahora que estamos conmemorando los 
misterios de la santa infancia del Redentor. 

La verdad resplandece delante de nuestros ojos con todo su brillo en el 
portal santo de Belen. Ahi esta la pobreza con todos sus rigores, la 
mortificacion con sus espinas desgarradoras, la humildad con sus abatimientos 
mas profundos, el desprecio del mundo con su soledad de corazon, el sacrificio 
absoluto en aras de la voluntad de Dios. 

No podemos ir a ese portal como falsos profetas para espantar a las 
gentes de las espinas que alii pululan y de las lagrimas que alii se vierten, de la 
pobreza que alii muestra su desnudez, de las grandes virtudes evangelicas que 
alii deslumbran con su resplandor, de la santidad que alii fulgura, de la cruz que 
todo alii lo corona. Teneis que ir con fuego apostolico en el corazon, cada uno 
segun su estado, para abrasarlos a todos, para incendiar el mundo en el mas 
ferviente amor la vida perfecta, cuya revelacion es Jesus Nino. 

flora es de que se acaben las imitaciones lejanas y las copias borrosas, las 
aspiraciones minimas y aun las mediocres y empecemos a vivir con toda su 
plenitud la vida que Jesus trajo a la tierra, enardeciendonos los unos a los otros 
con la palabra y con el ejemplo. 

Quiera el Senor que asi sea; que huyendo de las tinieblas busquemos la 
plena luz; desechada la prudencia humana, nos gobernamos por la sabiduria 
divina, y asi, en vez de atenuar el Evangelio o desfigurarlo, lo hagamos resonar 
en el mundo con la fuerza y elocuencia arrolladora con que resuena en el 
silencio de Belen. Eso es glorificar de veras a Dios en la tierra para que El nos 
glorifique en el cielo. 
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Leccion VIII 


Los falsos profetas 


En la ultima leccion sacra no pudimos comentar del todo el pasaje del 
Evangelio que leimos. Por eso vamos a leerlo de nuevo y a terminar la 
explicacion. Dice asi: 

Guardaos de los falsos profetas, que vienen a vosotros con vestiduras 
de oveja, mientras que por dentro son lobos rapaces. Por sus frutos los 
conocereis. iRecogen, por ventura, del zarzal racimos o de abrojos higos? 
Asl, todo arbol bueno lleva frutos buenos, pero el arbol danado lleva frutos 
malos. No puede arbol bueno llevar frutos malos, ni arbol danado llevar fru¬ 
tos buenos. Todo arbol que no lleva fruto bueno se le corta de ralz y se le 
echa al fuego. Asl que por sus frutos los conocereis. 

El evangelista San Lucas, al referimos al Sermon de! Monte, abrevia este 
pasaje; pero dentro de su brevedad anade algo mas que conviene recoger. Por 
eso vamos a leer sus palabras. Dice asi: Porque no hay arbol sano que de fruto 
danado, ni arbol danado que de fruto sano. Porque cada arbol por el propio 
fruto es conocido; que no cogen higos de los abrojos, ni de la zarza vendimian 
uvas. El hombre bueno, del buen tesoro de su corazon saca lo bueno; y el mal 
hombre, del mal tesoro de su corazon saca lo malo; dado que de las obras del 
corazon habla la boca. 

Como deciamos en la leccion sacra anterior, estas palabras contienen una 
alusion a los escribas y fariseos, que como falsos profetas, con apariencias cie 
piedad, apartaban al pueblo del Evangelio. Manejando siempre la Sagrada 
Escritura, desviaban las almas sencillas del camino de Dios. 

Anadiamos que, aunque estas palabras de Jesucristo que ahora estamos 
comentando aluden de una manera clara a la situacion concreta en que se 
encontraba su auditorio, se dirigen tambien a los hombres de todos los tiempos. 
Lo que acontecia entonces podia repetirse despues. Lo mismo que entonces 
unos hombres perversos, con apariencias de virtud y espiritu, tergiversaban los 
dichos y los hechos del Redentor, y asi hacian dano a las almas, podia 
acontecer que en tiempos posteriores se repitiera el mismo fenomeno y hubiera 
otros hombres que, sofisticando con las palabras del Evangelio, desviaran a 
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otros del recto camino de la verdad y la virtud. Para prevenir ese dano en todos 
los tiempos, desenmascaraba Nuestro Senor a los lobos disfrazados de ovejas. 

A1 hablar de esos falsos profetas—como declamos en la leccion sacra 
precedente—el divino Maestro da algunas senates para que podamos 
conocerlos. Insinua la primera de esas senates at hablamos de disfraz y at 
senalar los danos que tales hombres hacen a las almas incautas a quienes fingen 
ayudar. La insinceridad, la ficcion, la hipocresla, es el primer estigma de los 
falsos profetas. Aunque esta primera serial podria ser suficiente, el Senor indica 
otra, que la refuerza y aclara. 

En asunto tan grave como este, al cual podemos decir que esta ligada 
hasta nuestra propia salvacion, el Senor no se contento con decir to 
estrictamente indispensable. Conociendo la astucia ladina y sutil de los falsos 
profetas, y la excesiva credulidad humana en lo que halaga, a la serial de 
hipocresia anadio otra que esta sintetizada en la frase: Por sus frutos los co- 
nocereis. 

Aparecen de nuevo aqui las comparaciones sencillas que a cada paso 
vamos encontrando en el Evangelio. Esta vez la comparacion esta tomada de 
arbustos y arboles. iRecogen, por ventura, de zarzas racimos o de abrojos 
higos? Toma el Senor las imagenes de lo mas usual y conocido, y menciona los 
frutos clasicos de Tierra Santa: las uvas y los higos. Como seria una locura ir a 
buscar uvas en los zarzales e higos en los abrojos, asi lo es ir a buscar la verdad 
divina en los falsos profetas. Luego hace ver que los frutos son la serial 
inconfundible de la naturaleza y condicion de los arboles para ensenamos que 
tambien lo son de los falsos profetas, pues como el arbol tia frutos conforme a 
su condicion, el fatso profeta los da tambien conforme a la suya. Asl todo arbol 
bueno lleva frutos buenos, pero el arbol danado lleva frutos malos. Tan dificil 
es que un profeta verdadero lleve frutos malos como que los lleve un arbol 
bueno, y tan dificil es que un fatso profeta lleve frutos buenos como que un 
arbol danado lleve frutos sanos y sabrosos. Por eso anade: No puede arbol 
bueno llevar frutos malos, ni arbol danado llevar frutos buenos. 

Aqui intercala el Senor una sentencia que es a la vez una amenaza y una 
serial: Todo arbol que no lleva fruto bueno, se le corta de ralz y se le echa al 
fuego. Es una amenaza dirigida contra los falsos profetas. El Senor arrancara de 
cuajo la obra de estos hombres. Elios mismos seran arrancados, como la 
higuera infructuosa, y arrojados al fuego. Esto es ademas una serial, pues indica 
la falta de consistencia que es propia de cuanto planean los falsos profetas. Se 
secan ellos y su obra como el heno. Y digo que es una serial porque esa falta de 
consistencia salta a la vista. Todo es alii artificial, y si es verdad que halagando 
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las inclinaciones torcidas de los demas, o dejandose llevar de los vientos que 
corren, logran algunos exitos que desorientan a los menos avisados, pronto se 
desvanece todo como humo que se disipa. Omnis plantatio quam non plantavit 
pater meus, eradicabitur (Mt 15,12). 

Descifra todas estas figuras el evangelista San Lucas cuando escribe: El 
hombre bueno, del buen tesoro de su corazon saca lo bueno, y el mal hombre, 
del mal tesoro de su corazon saca lo malo; dado que de las obras del corazon 
habla la boca. San Mateo trae esta sentencia con otra ocasion en el capitulo 12 
de su Evangelio. Quiza San Lucas la transporto aqui, pero es lo cierto que 
interpreta diafanamente las imagenes empleadas ahora por el Salvador. 

De un modo que llamariamos plastico e intuitivo hace ver nuestro divino 
Redentor que la serial mas clara de los falsos profetas son sus obras. Es lo 
mismo que encontramos en San Pablo cuando al hablar de los que combatian 
su Evangelio nos los describe como guiados por las concupiscencias, bien sea 
la vanidad, bien la codicia o bien otra cualquiera, y descubre de este modo que 
eran lo que llama el Senor falsos profetas. En resumidas cuentas, si alguien 
viene a nosotros con apariencias buenas a ensenarnos, aconsejamos y guiamos, 
miremosle a las manos, pues sus obras nos diran el espiritu que le mueve. 

Adviertase bien que esta afirmacion de Jesucristo no contradice a la otra 
doctrina ensenada por El a sus discipulos, en la cual les decia que no obraran 
conforme obraban los rabinos, sentados en la catedra de Moises, pero que 
hicieran lo que ellos les ensenaban. Como veremos al comentar esta doctrina, 
no debe entenderse de un modo absoluto la recomendacion de hacer lo que 
ensenaban los rabinos, sino con las restricciones que impone la misma 
ensenanza de Jesucristo. Como los rabinos eran los que por razon de su oficio 
adoctrinaban al pueblo, de ellos tenian que aprender las ensenanzas de la 
Revelacion, pero expresamente rechaza el Senor repetidas veces las 
interpretaciones de aquellos hombres, que imponian cargas insoportables a los 
demas, mientras ellos mismos las eludian. En modo alguno recomendo el 
Senor que los fieles se entregaran a ellos como a hombres que les hubieran de 
llevar por caminos de santidad. Habia que oirlos con reserva, precisamente 
porque eran lobos con piel de oveja. 

Claro esta que las palabras de Jesucristo no significan que todo aquel que 
es falso profeta no hace nunca ninguna obra buena, porque aun los hombres 
peores suelen sembrar en su existencia alguna obra de virtud; no significan 
tampoco que los que son profetas buenos alguna vez no tengan flaquezas y pe- 
cados; pero significan de un modo claro que, cuando vamos a buscar nosotros 
el camino de la verdad y del bien, y para acertar con ese camino buscamos 
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hombres que nos guien, hemos de poner los ojos en aquellos que, mirada 
generalmente su vida, pueden llamarse profetas verdaderos, aunque alguna vez 
mancillen su mision con alguna flaqueza humana, y no hemos de poner los ojos 
en aquellos otros que son profetas falsos, aunque en algunas ocasiones 
practiquen la virtud y obren por excepcion como no suelen obrar de ordinario. 
Con estas atenuantes sencillas y de sentido comun se entiende muy bien el 
alcance de la frase: Por sus frutos los conocereis. 

Pero con todas estas explicaciones, todavla restan en las palabras del 
Evangelio algunos puntos oscuros. El primer punto oscuro es este: ^Como 
podemos nosotros discemir los profetas buenos de los profetas falsos sin juzgar 
a los demas, mas aun, sin juzgar a los mismos que miramos como maestros? Y 
si los juzgamos, ^no estamos faltando a aquella otra ensenanza del Evangelio 
en que se nos dice: No juzgueis para que no seais juzgados? (Mt 7,1). 

Hay algo aqui que se presta a muchos equivocos y abusos, pero que, 
mirado con sencillez y buena fe, es claro como la luz del dia. Jesucristo nos dio 
un consejo en el Evangelio, que mas de una vez hemos recordado aqui, en el 
cual nos dice que hemos de ser sencillos como palomas y astutos como 
serpientes. A1 decimos que hemos de ser astutos como serpientes, nos 
recomienda que tengamos los ojos siempre muy abiertos para libramos de los 
peligros que pueda correr nuestra propia virtud para libramos de aquello que 
pueda danar a nuestra alma. Y en este consejo del Senor se ve bien claro que 
hemos de tener los ojos muy abiertos para no entregarnos en manos de un falso 
profeta. 

Por aqui se entiende que no esta este consejo en contradiccion con aquel 
otro en que nos manda que no juzguemos. En las palabras de Jesucristo en que 
se nos dice que no juzguemos a nuestros hermanos, naturalmente no se nos 
recomienda que nos entreguemos, y entreguemos, insensatamente, el cuidado 
de nuestra alma, a ciegas y sin mirar a quien nos entregarnos. Hay cosas que se 
entran por los ojos como la luz del dia, Nadie escogeria por consejero espiritual 
a Caifas o a Lutero. Esto es evidente. La misma Santa Teresa, con ser tan 
humilde, da consejos muy pmdentes para elegir un padre espiritual. Cuanto 
mas habra que aplicarlos a otro maestro o guia menos autorizado. 

Por otro lado, hay ocasiones en que Dios hace a su Iglesia la misericordia 
de enviarle hombres eminentes en todo genero de virtudes perfectas, y las 
almas de buena fe los reconocen sin titubear. ^Quien hubiera dudado de poner 
su alma en manos de un Santo Domingo, un San Buenaventura o un San 
Ignacio? 
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Sin extremar tanto el argumento, muchas veces la vida de quienes nos 
pueden aconsejar es patente, y bien vemos que quien mejor nos ensenara 
humildad no ha de ser quien busca la gloria de los hombres; ni quien mejor nos 
ensenara pobreza ha de ser el aficionado a los bienes de este mundo; ni quien 
mortificacion, el regalado, y asi en todo lo demas, sino quien por sus obras 
demuestra tener en el corazon las virtudes contrarias. 

Esto es evidente. Y en este sentido dice el Senor que, cuando se presenten 
en nuestro camino hombres que llevan en su propia vida el sello de su 
Evangelio, a esos sigamos en sus propias ensenanzas; pero cuando nos 
encontremos con hombres que no hacen otra cosa que mutilar el Evangelio, 
tergiversarlo, reducirlo a una mera vulgaridad, nos libremos de ellos como de 
falsos profetas. 

Porque, amadisimos hermanos mios, no olvidemos que las ensenanzas 
evangelicas, al transmitirsenos, pasan de ordinario por un corazon y por un 
entendimiento humanos, y que esas ensenanzas son mas claras, mas luminosas, 
mas eficaces cuando pasan por un corazon mas puro, mas entregado a Dios, 
por un entendimiento que vive mas la vida de la fe; en cambio, cuando esas 
mismas ensenanzas pasan por un entendimiento entenebrecido por las pasiones, 
o un entendimiento dominado por la prudencia humana, se hacen oscuras, no se 
entiende toda su grandeza divina, y al darlas se dan mutiladas. 

Es lo que oimos en San Lucas. En ultimo termino, los profetas y todos los 
hombres sacan las ensenanzas de lo que tienen en su corazon; porque nosotros 
no podemos predicar el Evangelio sino como lo entendamos y lo amemos; no 
podemos predicar el Evangelio que no hemos entendido, sino el que 
entendemos, y como lo entendemos, eso es lo que contamos a los demas. Del 
tesoro de nuestro corazon sacamos lo que hemos de dar a nuestros hermanos, y 
si el tesoro de nuestro corazon es pobre, si tenemos un corazon danado, no 
podemos sacar de ese tesoro sino cosas danadas, frutos danados; pero si 
tenemos un corazon muy lleno de Dios, jah!, entonces podemos sacar la 
plenitud de las ensenanzas evangelicas. 

Queda otro punto oscuro en esas mismas palabras que estamos 
comentando, y ese punto oscuro es el siguiente: se habla aqui de que 
conoceremos a los falsos profetas por sus frutos. Entendemos, en general, que 
los frutos son las obras de virtud o las obras de pecado que practiquen esos 
hombres que se llaman profetas verdaderos o profetas falsos. Pero ^no podria 
precisarse un poco mas este punto? Al fin y al cabo, todo pro feta falso puede 
hacer algo bueno y todo profeta verdadero puede tener alguna flaqueza o 
cometer alguna infidelidad. 
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Bastaria decir que hay que mirarlo todo y ver el resultado de conjunto, 
pues el profeta verdadero debe llevar en sus labios todo el Evangelio y el falso 
no lo lleva. Pero creo que por otro camino podrlamos aclarar con mas provecho 
este punto. 

Las almas se suelen mover en esferas muy diversas. Hay almas que 
profesan perfeccion y se mueven en las esferas mas altas de la vida espiritual o 
aspiran a vivir en ellas. Hay otras que llevan una vida cristiana rudimentaria, 
dentro de una esfera evangelica mas baja que la anterior. Hay otras que, aunque 
conservan la fe, viven todavia sumidas en pecados y entregadas a sus pasiones. 
Y hay, por fin, almas que no tienen ni fe. Es natural que la tactica de los falsos 
profetas sea distinta con cada uno de estos generos de almas. A las primeras 
procuran impedirles que alcancen toda la perfeccion que van buscando, a otras 
que se adormezcan en la tibieza, y asi por grados iran estorbando el bien de 
todas las demas. 

A cada alma le interesan en particular los frutos danados que puedan 
nacer en su propio campo, en su propia esfera. El alma que vive, por ejemplo, 
en vida de perfeccion no se puede contentar con librarse de los falsos profetas 
que influyen en los hombres abiertamente pecadores y que llevan ya un camino 
de desenfreno; no se puede contentar con atender a las ensenanzas de los que 
viven en la esfera media de la vida cristiana, creyendo que, cuando se libre de 
los falsos profetas que actuan en esa esfera, ya ella esta en plena luz de verdad. 
Necesitan defenderse de falsos profetas mas sutiles, pero no menos danosos, 
que maniobran en el camino que conduce a la cumbre de la perfeccion. Seria 
necio que se creyeran seguros, porque no sienten la seduccion de los falsos 
profetas que actuan en esferas inferiores. Asi proporcionalmente habria que 
decir de todas las etapas de la vida espiritual. 

Por eso no debemos limitar nuestra preocupacion a esos falsos profetas 
que, con doctrinas francamente heterodoxas, apartan a los hombres de la 
Iglesia mas o menos taimadamente, como, por ejemplo, los que apartan a los 
obreros prometiendoles prosperidades temporales, con pretextos de justicia 
social, o los que apartan a los hombres de estudio con falsas promesas de 
superior sabiduria; sino que debemos pensar, ante todo, en los falsos profetas 
que a nosotros personalmente nos pueden desviar de la verdad divina, y luego 
extender nuestro celo a los demas, convencidos de que ese es el orden de la 
caridad y asi llegaremos a ser instrumentos mas eficaces para la salvacion de 
nuestros hermanos. 

Como hablo a un auditorio que en su mayoria procura o desea servir 
fervorosamente al Senor, no sera inutil senalar algunos casos particulares. 


312 



Y en primer termino, el de la falsa espiritualidad, que no es el menos 
peligroso ni el menos actual. Tales infiltraciones de mal espiritu se ven 
cubiertas con apariencia de espiritualidad, que es imposible no denunciarlas y 
descubrirlas. Vosotros sabeis, como yo, que a veces se confunde la 
espiritualidad con un sentimentalismo vacio de virtudes perfectas y a veces 
hasta con cierto genero de poesia y de literatura que llaman erroneamente 
mistica. ^Quien no ha leido alguna vez algun escrito acerca de los santos, 
omado con todas las galas de esa literatura que llaman moderna, y despues de 
haberlo leido se ha preguntado en vano: pero ^donde estan aqui las virtudes 
que santificaron a estas almas? Se ve a veces un vivo afan de captar la poesia 
que hay en la vida o en los escritos de los santos, pero no se percibe el mismo 
interes por descubrir y mostrar el intimo secreto de su santidad. Tal modo de 
escribir y el analogo modo de hablar atrae y hasta deleita a muchas almas; pero 
al mismo tiempo les atrofia el gusto por otros escritos mas solidos y eficaces y 
les entretiene con mil impresiones y pensamientos mas o menos bellos, a la vez 
que les impide fijarse en las virtudes solidas para buscarlas en toda su realidad, 
aparentemente muy prosaica, pero, de hecho, muy santificadora. No es lo 
mismo escribir y hablar buscando emociones esteticas que escribir o hablar sin 
buscar otra cosa que el bien espiritual de los otros. No es lo mismo alcanzar las 
cumbres de la poesia que las cumbres de la perfeccion. Y no insisto mas en 
esto, porque creo que por ahora basta con lo dicho. Apuntemos otro caso. 

Una de las cosas mas dificiles que hay en el camino espiritual consiste en 
precisar hasta que punto los que viven en medio del mundo deben alejarse de 
las cosas que les rodean si quieren ser perfectos. Ese problema, que esta 
resuelto de un modo claro para quienes abandonan el mundo, es muy complejo 
y muy delicado para quienes han de vivir en el. Necesita una discrecion 
sobrenatural tan grande y un tacto tan delicado que nunca se ponderara 
bastante. No digo para discemir lo que es pecado mortal o lo que no lo es, sino 
para llevar a las almas que viven en el mundo por caminos de generosidad o 
perfeccion evangelica. Porque puede haber exceso en dos sentidos. Lo puede 
haber porque se adopte un camino tan rigorista que se arranque el trigo al par 
que la cizana, y lo puede haber porque se ensanche hasta la relajacion la santa 
virtud de la condescendencia. A mi pobre entender, este segundo exceso es el 
mas generalizado. Se llega a extremos que las personas de buen criterio no 
pueden entender como con una vida que tiene apariencias de aspirar a la 
perfeccion de la virtud se pueden juntar ciertas convivencias con los mundanos, 
Sea pretextando que no hay que poner en ridiculo la piedad, o que la vida de un 
seglar no puede ser como la de un religioso, u otra cosa parecida, a veces se 
rebaja de tal manera el nivel que se agostan los deseos de perfeccion en las 
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almas. Falta el delicado tacto de los santos para senalar las fronteras que deben 
separar la virtud de la condescendencia, de la relajacion, y la austeridad, del 
rigorismo sistematico. 

Pero la misma dificultad del asunto impone la mayor vigilancia, si no 
queremos jugarnos alegremente nuestra propia santificacion. 

Estas combinaciones de espiritu de mundo y de espiritu evangelico a que 
en ocasiones se llega no solamente son un dano para el alma que las recibe, 
sino que son un apostolado pemicioso contra el Evangelio; porque los que 
proceden asi encuentran que es absurdo, que es raro, que es sacar las cosas de 
quicio, abandonar esos caminos, y se glorian de que ellos han encontrado las 
sendas de la prudencia, hermanando muy bien el vano honor del mundo con el 
amor de Jesucristo. Salir de ese funesto estado se llama a veces «sacar las cosas 
de quicio». Nos hemos acostumbrado a una rutina que es nuestra vida ordinaria 
y habitual; recorremos unas sendas que muchas veces no son sendas 
manifiestas de pecado, pero son sendas que no pueden llamarse sendas de 
santidad; no son sendas por las cuales cada dia vamos siendo mas humildes, 
cada dia mas mortificados, cada dia mas fervorosos, cada dia vamos teniendo 
mas deseos de santificamos; y cuando se habla de romper ese hielo, de 
abandonar esas sendas, de comenzar a servir a Dios de veras, entonces se dice 
que no hay que sacar las cosas de quicio. Cuando las cosas estan asentadas en 
quicio de tibieza, no hay mas remedio que sacarlas de quicio para llegar a una 
vida de fervor. No se deben sacar las cosas de quicio cuando estan asentadas en 
el quicio etemo del Evangelio; pero cuando estan asentadas en el quicio falso 
del mundo, entonces no solamente se pueden sacar de quicio, sino que hay la 
obligacion de sacarlas. Podriamos dilatar este comentario senalando otras mil 
manifestaciones de falso profetismo; pero tiempo habra de ello. Por hoy baste 
lo dicho. Las almas de buena fe tienen con ello bastante para conocer por los 
frutos quienes les aconsejan bien y quienes mal. 

Para terminar, veamos el contraste que forman los lobos disfrazados de 
ovejas con aquella neta recomendacion del divino Maestro que vimos a los 
comienzos del Sermon de la Montana: Vosotros sois la sal de la tierra y la luz 
del mundo (Mt 5,13). jCuan lejos esta de cumplir esta recomendacion divina 
quien imita a los falsos profetas o los sigue! 

Os invito a pensar estas cosas, aunque al principio inquieten y revuelvan 
un tanto vuestra conciencia; porque vosotros y yo tenemos la obligacion de 
mirar si nuestra vida se esta desenvolviendo por cauces verdaderos, si esta 
girando sobre quicios firmes o si, por el contrario, se apoya en mil sofismas 
que ha forjado la flaqueza humana para escamotear la practica santa, sincera y 
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completa del Evangelio. No hay que temer nunca la verdad; la verdad es lo que 
a nosotros nos ha de salvar, y cuando nos acerquemos a la verdad, nos 
acercamos a Jesucristo. No hay que temer a la verdad por temor a conse- 
cuencias que de la verdad se deriven, porque, en el mismo instante que se van 
derivando esas consecuencias y en que nosotros vamos viendo del todo la 
verdad, estan cayendo sobre nuestra alma tales gracias del cielo que lo que 
ahora nos parece imposible despues nos va a parecer hacedero y facil. Las 
sendas de la virtud, las sendas del fervor evangelico, miradas desde lejos, son 
sendas que no tienen mas que espinas y tribulaciones; pero cuando se acerca el 
alma a ellas, ve que son las sendas de Jesucristo, banadas con su sangre, 
perfumadas con el aroma de su caridad divina, y donde el divino Jesus nos es- 
pera para asistimos con toda la fortaleza que es preciso y consolamos con la 
paz interior del corazon. No temais esas sendas, pues tales temores son 
tinieblas que esparcen el mundo y los enemigos en general para apartanos de la 
luz, que es Jesucristo; no temais esas sendas, que son sendas de gloria. Temed, 
temed a vuestros enemigos, pero no temais a Aquel que es la misma benignidad 
y ha venido al mundo para vuestro bien y para derrochar con vosotros sus 
misericordias. Abandonaos a Cristo, el Profeta de los profetas, el unico que ha 
ensenado por completo la verdad a los hombres con sus palabras y con su obra; 
abandonaos a la direccion de ese Profeta, que es el rey de los profetas y, repito, 
no temais, no habra nadie que pueda danaros; encontrareis fortaleza en vuestro 
corazon para seguirle y vereis que no hay placer en el mundo, no hay paz en las 
almas, no hay dicha en el corazon que pueda compararse con la dicha, con la 
paz y con el placer de poseer a Jesucristo, unidos a El por la caridad aqui en la 
tierra, y con la esperanza de que lo hemos de estar mucho mas aun para 
siempre en los cielos. 
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Leccion IX 


Sinceridad de nuestro corazon 


El sagrado Evangelio de San Mateo, en el capltulo 7, verslculos 21 al 23, 
dice de esta manera: 

No todo el que me dice: /Senor, Senor! entrara en el reino de los 
cielos, sino el que hace la voluntad del Padre mlo, que esta en los cielos. 
Muchos me diran en el dla aquel: /Senor, Senor!, ino profetizamos en tu 
nombre, y en tu nombre lanzamos demonios, y en tu nombre hicimos muchos 
milagros? Y entonces les certificare que: Nunca jamas os conocl; apartaos 
de Ml, obradores de iniquidad. 

IA quienes se dirigen estas palabras del Senor? Algunos comentadores 
piensan que el Senor sigue hablando aqui de los falsos profetas. Habia dicho de 
ellos que eran lobos disfrazados con piel de oveja; habia advertido a su 
auditorio que no atendiera tanto a lo que dicen los profetas falsos cuanto a sus 
obras, y, por ultimo, vuelve a insistir en las obras de los falsos profetas, 
haciendo ver que tienen palabras de fingida devocion, pero no hacen la 
voluntad del Padre celestial. 

Otros, en cambio, creen que con las frases leidas pasa el Senor a otro 
asunto. Despues de avisar a todos que se guarden de los falsos profetas, les 
avisa que tengan una piedad sincera; pues, aunque digan y hagan maravillas, de 
nada les valdra si no cumplen la voluntad de Dios. 

La ocasion de estas opiniones divergentes ha sido el modo diverso como 
refieren las palabras leidas los dos evangelistas, San Mateo y San Lucas. El 
primero las trae despues de la doctrina relativa a los falsos profetas que hemos 
visto en las dos ultimas lecciones sacras, y esto ha dado ocasion de pensar que 
se referian a ellos; mientras que el segundo las trae sin mencionar a los falsos 
profetas de un modo expreso, como ensenanza general que cualquiera puede y 
debe aplicarse a si mismo. ^Se debe interpretar a San Mateo dando a sus pala¬ 
bras la extension que parece darles San Lucas o, por el contrario, se debe 
restringir esa extension en San Lucas, segun entienden algunos a San Mateo? 
Esta es la cuestion, que, como veis, ha sido diversamente resuelta. ^Que decir 
de ambas soluciones? 
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Si atendemos a una consideracion general, que suele servir para 
esclarecer muchas dudas en la interpretacion de la Escritura santa, 
encontraremos no solo la manera de averiguar a quienes se refieren estas 
palabras, sino la manera de coordinar las dos opiniones a que acabamos de 
aludir y que parecen tan contrarias. En las palabras de Jesucristo hay que 
distinguir a veces el significado general de las mismas y la intencion particular 
con que en cada caso las profiere el Senor. Esta distincion la hemos de hacer 
por fuerza hasta cuando queremos entender nuestro lenguaje familiar y 
ordinario. jCuantas veces, queriendo dar un aviso particular a una persona, o 
queriendo exhortar a una practica concreta de virtud, repetimos una sentencia 
general del Evangelio! A1 repetir esa sentencia general, la conservamos en toda 
su amplitud, pero al mismo tiempo tenemos la intencion particular de aplicarla 
al caso determinado de que tratamos. 

Pues algo semejante hay que hacer con muchas palabras del Evangelio, y 
entre otras con las palabras que acabamos de leer y ahora estamos comentando. 

El sentido de esas palabras es muy general. Todo aquel que diga: Senor, 
Senor, pero no haga la voluntad del Padre celestial; todo aquel que llegue 
incluso a hacer milagros, a profetizar, a lanzar demonios, pero no acepte la 
voluntad divina, merece oir de labios del Juez etemo aquellas palabras: No os 
conozco; apartaos de Mi, obradores de iniquidad. Este sentido general, como 
facilmente se entiende, es un sentido verdadero, es un sentido que hay que dar 
a estas palabras de Jesucristo, ora sea porque el evangelista San Lucas las 
presenta de esa manera general cuando refiere esta parte del Sermon de la 
Montana, ora sea porque lo encontramos confirmado en muchos pasajes del 
Evangelio. Pero del mismo modo podemos afirmar que esas palabras, sin 
perder su sentido general, en esta ocasion son pronunciadas por el divino 
Maestro con una intencion particular: piensa, al decirlas, en los falsos profetas 
de quienes venia hablando. De ahi se deduce que, si bien es verdad que los 
falsos profetas han de hacer especialmente suya esta palabra de Jesucristo, 
como han de hacer suyas las palabras que hemos comentado en las dos 
lecciones sacras anteriores, todos los demas, aunque no sean falsos profetas, las 
han de tener en cuenta para su conducta. Se trata aqui de algo que toca a todo el 
Sermon de la Montana, y, sin necesidad de muchas reglas de interpretacion y 
de muchas sutilezas, vemos que es algo esencial a la vida cristiana. ^Habia de 
predicar Jesucristo tantas maximas de vida eterna, habia de imponer tantos 
mandatos y exhortar a que se cumplieran sus consejos, para que luego nos 
contentaramos con la formula de unas cuantas palabras reverentes, y dejaramos 
reinar los vicios en nuestro corazon? Evidentemente, no; y porque no puede ser 
asi, cuando Jesucristo habia contra la hipocresia de aquellos que exteriormente 
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manifiestan cumplir su Ley, pero en el corazon la rechazan y la quebrantan, no 
habla solo contra los falsos profetas, sino contra todos los que le sirven de una 
manera farisaica. 

Pero mas que contrastar opiniones nos importa entender lo que dice el 
Senor. Si ordenamos de una manera sistematica lo que aqui nos ensena, 
veremos que sobresalen estas ideas principales: primero, menciona el Senor 
ciertas obras buenas exteriores que enumera y define; segundo, habla de un mal 
espiritu que puede esconderse debajo de esas obras exteriores, mal espiritu que 
es necesario evitar; tercero, amenaza con severos castigos a los que, 
practicando aquellas obras exteriores, no evitan el mal espiritu que pueda 
esconderse en las mismas. Digamos dos palabras acerca de cada una de estas 
ideas y desarrollaremos de una manera clara y ordenada lo que el Senor quiere 
inculcamos aqui. 

Las obras buenas a que alude Jesucristo son: la invocacion de su Santo 
Nombre, el espiritu de profecia, el don de milagros y el poder de expulsar a los 
demonios. Estas obras se distribuyen comodamente en dos grupos: las unas que 
podrian calificarse de piadosas exterioridades y las otras que merecen el 
nombre especial de carismas. Las exterioridades piadosas estan senaladas en 
aquella frase: No todo el que dice: \Senor, Senor! entrara en el reino de los 
cielos. Adviertase de paso que en esa frase se nos da a entender que quien dice: 
jSenor, Senor!, lo dice con cierta manifestacion externa de afecto; la misma 
repeticion del nombre del Senor imita el lenguaje de las personas fervorosas 
que no pueden contenerse y necesitan repetirlo. La otra clase de obras son 
dones del Senor: el don de profecia, el don de milagros, el poder expulsar los 
demonios, pertenecen a aquel grupo de dones que solemos designar con el 
nombre especial de carismas. Los dones espirituales que Dios Nuestro Senor 
comunica a los hombres son de dos clases: los unos sirven directamente para 
santificar a quien los recibe, mientras que los otros por si mismos no santifican 
de una manera directa a quien los recibe, sino que se ordenan directamente al 
bien de los demas. A esta ultima categoria pertenecen los dones que el Senor 
menciona ahora: el de hacer milagros, el de profecia y el de expulsar a los 
demonios. Puede suceder muy bien, al menos hablando de una manera absoluta 
y general, que una persona tenga estos dones, y, sin embargo, no sea una 
persona santa, ni siquiera una persona agradable a Dios, un alma justa. ^No 
recordais como el Evangelio nos dice que profetizo Caifas precisamente en los 
momentos en que estaba consumando el mayor crimen de su vida? De estos 
dones que no santifican de una manera directa al alma, sino que se ordenan al 
bien de los demas y que solemos designar con la palabra generica de carismas, 
es de los que aqui habla el Senor. 
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De modo que, en conjunto, el Senor menciona dos cosas: exterioridades 
devotas y ciertos dones extraordinarios que El puede comunicar incluso a los 
hombres pecadores. 

Se entiende sin dificultad que debajo de ambas cosas se puede esconder 
un espiritu malo. La exterioridad piadosa no siempre responde a lo que hay en 
el corazon, y los carismas que Dios comunica no siempre suponen en el alma el 
estado de gracia, y mucho menos la santidad extraordinaria. Pero ^que espiritu 
malo es este? ^En que consiste? 

Cuando comentabamos la primera Carta a los Corintios, hablabamos de 
un desorden, no grave, existente en aquella iglesia en los tiempos de San Pablo 
y que se relacionaba con los carismas. Alii abundaban los carismas. Cuando se 
consagraban los fieles, y varios o muchos de ellos recibian carismas iguales o 
diferentes, todos querian usarlos, y asi se daba ocasion a un desorden poco 
edificante. Para atajarlo, San Pablo ordeno el uso de los carismas, pero al 
mismo tiempo exhorto a los corintios a que pusieran los ojos en algo que 
importa mucho mas que todos los carismas juntos. Les dijo que buscaran, por 
encima de todo, la caridad, porque si la caridad reinaba en las almas, reinaba 
Dios, y si la caridad no reinaba en las almas, aunque la Iglesia abundara en 
carismas extraordinarios, alii no podia complacerse Dios. Corregia San Pablo a 
los fieles de Corinto de un vicio que parecia haberse introducido en aquella 
iglesia: buscaban mas bien lo llamativo, lo sorprendente, lo exterior, lo 
extraordinario, que lo importante, lo sustancial, lo que es primero en la vida 
cristiana; y San Pablo, repito, les corregia avisandoles de que en vez de poner 
el corazon en lo que es secundario, como los carismas, buscaran la caridad, que 
es la principal de las virtudes. 

Pues bien, algo semejante a lo que habia de decir San Pablo dice aqui el 
Senor. De nada valen las expresiones devotas y los mas extraordinarios 
carismas si no buscamos en todas las cosas la voluntad de Dios. 

Pero el Senor no se limita aqui a hablar de un desorden de poca 
importancia como el que reprende San Pablo, en el cual entro algun tanto la 
vanidad, pero nada mas, sino que habia de un pecado gravisimo, puesto que 
despues impone castigos tambien gravisimos a ese pecado. El Senor no se la- 
menta de que haya un leve desorden en las reuniones de los fieles; se lamenta 
de que el Evangelio se frustre convirtiendo su cumplimiento en pura 
hipocresia. Por eso el Senor no se limita a corregir exhortando a que se busque 
un camino mas perfecto y mas excelente, sino senalando un mal espiritu que 
puede arrastramos a la condenacion. 
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Ese espiritu malo, que consistia en poner los ojos en lo exterior, en lo 
extraordinario y sorprendente, y no en el cumplimiento fiel de la voluntad de 
Jesucristo, lo anatematiza Jesus nuestro Redentor con suprema severidad. 
Recordad aunque no sea mas que esta frase: Nunca jamas os conod; apartaos 
de Mi, obradores de iniquidad (Lc 13,27). El castigo con que amenaza es el 
que impondra a los reprobos en el ultimo juicio. 

Esta doctrina que acabamos de explicar, ^tiene grande interes practico? 
^Es una de aquellas doctrinas que se exponen para ensenar completamente la 
verdad, pero que no suelen tener una utilidad inmediata y cotidiana, o es de 
aquellas otras cuya practica se presenta en cada momento? ^Es una doctrina 
mas teorica que practica, o es una doctrina mas practica que teorica? Ya 
entendeis que esta pregunta es de sumo interes porque puede llevamos a ver si 
hemos de tener estas palabras continuamente delante de los ojos o las hemos de 
guardar en la memoria como un recuerdo lejano. Yo os dire que esas palabras 
son de interes inmediato, practico, cotidiano, y que por encima de su interes 
especulativo esta ese interes practico, cotidiano e inmediato a que aludo. 

Por doloroso que sea reconocerlo, hemos de confesar que pueden darse 
cristianos tan hipocritas como estos a quienes ahora reprende el Senor. No hace 
mucho tiempo que hablamos de los sacrilegios que pueden cometerse al recibir 
los santos sacramentos, en especial el de la Penitencia y el de la Eucaristia. 
Deciamos que este pecado se suele cometer con una relativa frecuencia. Y 
recibir asi los sacramentos, ^no es observar exterioridades, estando muy lejos 
de hacer la voluntad de Dios? Quienes cometen sacrilegios merecen oir aquella 
palabra aterradora: Apartaos de Mi, obradores de iniquidad. 

Pero, sin limitamos a mencionar ese caso extremo, podemos ver una 
gradacion extensa de ese espiritu de fingimiento que el Senor condena. 

Hay o puede haber quienes exteriormente fingen piedad, acumulando 
practicas devotas, al mismo tiempo que son victimas voluntarias de las propias 
pasiones. Puede haber almas de una codicia sin entranas, de una envidia 
satanica, de una soberbia luciferina, que deliberadamente encubran esos vicios 
u otros semejantes con ciertas practicas piadosas, porque les interese conservar 
la estimacion de los buenos. 

Hay o puede haber conciencias deformadas que hagan consistir la vida 
cristiana en repetir determinadas oraciones o determinados usos devotos, mas 
bien que en guardar los Mandamientos de Dios, y quebranten estos con la 
mayor indiferencia, mientras son de una fidelidad tenacisima a sus practicas de 
devocion, Hasta tal punto hay o puede haber esta clase de personas, que llega 
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uno a preguntarse si aquellas devociones son un resto de vida religiosa que se 
salvo en el naufragio o son una mera supersticion. 

Hay o puede haber almas para quienes la piedad es un modo de exhibirse 
y nada mas. Recuerdo haber leido en una vida del Beato Juan de Avila un 
episodio que puede servir para aclarar este punto. Cuentan que entrando el 
Beato en una iglesia—me parece que era en Cordoba—vio a un hombre devoto 
que estaba alii haciendo como que oraba con mucho fervor, de tal manera que 
su exterior era el exterior de un hombre arrobado. El Beato Avila se acerco a 
aquel devoto y, tocandole en el hombro, le dijo estas palabras: «Dejese de eso», 
como diciendole: dejese de exterioridades, que lo que importa es servir a Dios 
de veras. Y aquel hombre se levanto inmediatamente como una vibora y la 
mejor palabra que dijo al Beato Avila fue llamarle demonio tentador que venia 
a perturbar la oracion de los siervos del Senor. 

Hay o puede haber almas que se den a obras de celo con fines bastardos. 
Las obras de celo son un pedestal que nos ensalza, y puede haber quien las 
ejercite para hacer sobresalir su yo, sin tener un celo puro en el corazon. 
Pluguiera a Dios que la ambicion no envenenara nunca el mismo trabajo 
apostolico. Como las mundanidades tienen su publico que las aplaude y 
glorifica, asi lo tiene tambien el celo, y podria suceder que este se ejercitara 
para alcanzar los aplausos y los favores de su publico. ^Para que, si no, se 
despliega en ocasiones tanto lujo de exhibicionismo? 

Hay o puede haber cristianos que canonicen sus palabras y sus obras 
aludiendo a doctrinas de los santos o a sentencias de la Escritura, cuando el 
corazon esta muy lejos de lo que ensenan esas doctrinas y sentencias. Almas 
ladinas que a todo saben darle la vuelta, haciendo ademan de vaciarlo en un 
molde santificado. Asi, llaman prudencia a la astucia, cautela a la suspicacia, 
celo ardoroso a los arrebatos de colera, ira contra el pecado al despecho, 
humildad a la bajeza, dignidad al orgullo, espiritu de gobiemo al despotismo, 
reprension del mal a la maledicencia, y como estas, infinitas tergiversaciones. 
Usando el diccionario de tales almas, se las tendria por canonizables; 
descubriendo lo que llevan en el corazon, se encontraria una ficcion habitual e 
inveterada. 

No sigo enumerando otros casos concretos para no cansaros, pero bien 
veis, por los que hemos mencionado, que el numero de los que dicen 
vanamente: Senor, Senor, puede ser bastante crecido, a contar por las multiples 
maneras de fingir una piedad que no se tiene en el corazon. 

En la profecia de Isaias se quejaba el Senor de que su pueblo le honraba 
con los labios, pero estaba muy lejos de el con el corazon. Esa queja tiene 
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acentos desgarradores en las paginas del profeta. La podeis leer y lo vereis. No 
se si hay una pagina mas elocuente en todo ese libro sagrado. Pues esa queja es 
la que aqui deja oir Jesucristo Nuestro Senor entre amenazas aterradoras. 

Con abundancia no superada jamas en las mismas paginas del Evangelio, 
ha ido describiendonos los caminos que llevan a la vida verdadera en todo este 
Sermon que comentamos, verdadero mundo de luz y santidad divinas. Antes de 
terminar, volviendo los ojos a la plenitud de sabiduria que habian vertido sus 
labios divinos sobre el auditorio, previo que podia haber almas que lo falsearan 
todo, quedandose con las apariencias deslumbradoras de su doctrina, pero 
vaciandola de su contenido real, por espiritu de hipocresia. A sus ojos 
aparecieron 

los cristianos fingidos de todos los tiempos, honrandole con los labios, 
pero sin entregarle el corazon. Y, como quien senala el abismo para que se 
evite, pronuncio las severisimas sentencias que venimos considerando, Quiso 
espantar a las almas para que huyeran de la hipocresia. Si no abundase vuestra 
justicia —habia dicho antes— mas que la de los escribas y fariseos, no 
entrareis en el reino de los cielos, y ahora, al ver que podia el fariseismo entrar 
entre los suyos, hizo fulgurar los rigores de su eterna justicia para que huyeran 
de el con aborrecimiento. Todo fariseismo y todo dejo de fariseismo tiene aqui 
su condenacion. 

Busca Jesus la sinceridad de nuestro corazon con todo el ardor de su 
divino celo, por nuestro bien y por la gloria de su Padre, Con el rigor propio del 
amor verdadero, examinemos hasta el ultimo rincon de nuestra alma, y si, por 
desgracia nuestra, encontramos que anida alia la hipocresia en cualquier forma, 
aunque sea en forma de una ficcion edificante, arranquemosla sin titubear, para 
que la sinceridad inunde toda nuestra vida. A la verdad con que nos habia Jesus 
correspondamos con la verdad de nuestra conducta y de nuestro corazon, para 
que, viviendo en la verdad aqui, en la tierra, merezcamos poseerla y gozarla en 
los cielos. 
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Leccion X 


La ultima parabola 


El Sermon de la Montana, que venimos comentando hace mas de dos 
anos, termina con los siguientes verslculos que leemos en el capitulo 7 del 
Evangelio de San Mateo: 

Asi, pues, todo el que oye estas palabras mlas y las pone por obra, se 
asemeja a un hombre prudente que edified su casa sobre pena. Najo la 
lluvia, y vinieron los rlos, y soplaron los vientos, y cayeron sobre aquella 
casa, y ella no cayo, porque estaba fundada sobre la pena. Y todo el que oye 
estas palabras mlas y no las pone por obra, se asemeja a un hombre insen- 
sato, que edified su casa sobre la arena Y bajo la lluvia, y vinieron los rlos, y 
soplaron los vientos, y rompieron contra aquella casa y cayo, y fue grande la 
ruina de ella. 

Y fue asi que cuando Jesus hubo dado fin a estos razonamientos, las 
turbas estaban pasmadas de su doctrina. Porque era en el enseharlos como 
quien tiene autoridad y no como los letrados de ellos. 

Como habeis podido ver en las palabras que acabo de leeros, el Senor 
termina su Sermon de la Montana con una parabola. Esta parabola tiene algo 
que la distingue de todas las demas que leemos en el Evangelio. En aquel 
grupo de parabolas que el mismo evangelista San Mateo nos recuerda y que 
comentaremos mas adelante, que llevan por nombre «las parabolas del lago», 
hay una pregunta de los apostoles, dirigida al Senor, en la que le interrogan por 
que hablaba en parabolas a las turbas. El Senor responde a esa pregunta 
diciendo que habla en parabolas para que se cumplan las palabras de profeta 
Isaias que entre otras cosas dicen: No sea acaso que vean de los ojos, y oigan 
de los oldos, y del corazon entiendan y se conviertan y yo los sane (Is 6,10) 

Por mucho que atenuemos esta frase, siempre se descubrira en ella un 
designio de rigurosa justicia El Senor habla en parabolas para no exponer su 
doctrina a la profanacion de los hombres, para ocultarla a los ojos de aquellos 
que son indignos de recibirla y que van a abusar de ella. Ese designio de severa 
justicia que el Senor descubre en las parabolas del lago no se encuentra en esta 
parabola con que termina el Sermon de la Montana, porque alii, en vez de 
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esconder la doctrina entre figuras para que no la profanen los corazones 
insensatos, el Senor emplea la parabola para poner mas de manifesto, mas de 
relieve, para que se vea mas claro lo que el pretende. No es una envoltura para 
ocultar la doctrina que ensena, sino es mas bien una nueva luz, una manera de 
presentar mas al desnudo lo que el quiere que quede grabado en el alma. Alii, 
en las parabolas del lago, hemos de encontrar ese designio de severa justicia; 
aqui mas bien encontramos un rasgo de celo. Quiere el Senor terminar con un 
esfuerzo para que sus ensenanzas sean bien recibidas por el auditorio, y ese 
esfuerzo tiene la forma de la parabola que hoy comentamos. 

A pesar de ese aspecto que tiene esta parabola final del Sermon de la 
Montana, tambien en ella se perciben —si bien por otro camino y de otra forma 
— acentos de justicia. Esa parabola parece un eco de las ensenanzas que dio 
Jesus acerca del Juicio. Asi como en el Juicio los hombres quedan divididos en 
dos bandos: el bando de los predestinados, de los escogidos, y el bando de los 
pecadores impenitentes, de lo reprobos, asi en esta parabola aparecen dos 
bandos, el bando de los que aceptan la ensenanza de Jesucristo y se libran de la 
ruina y el bando de aquellos otros que rechazan la ensenanza de Jesucristo y 
acaban en una ruina espantosa. Esto equivale a decir que en esta parabola, que 
nos descubre un designio amoroso de celo por la salvacion del auditorio, 
fulgura tambien la justicia divina; hay lo que hemos llamado un eco del Juicio 
final. Se ve, sin mas que estas consideraciones preliminares, la importancia que 
tienen estas ultimas palabras de Jesucristo. Y dandoles toda esa importancia 
que el Senor les dio, vamos nosotros a comentarlas esta manana y a terminar 
con ellas esta serie de lecciones sacras acerca del Sermon de 1 Montana, que yo 
al menos no hubiera querido que se terminaran nunca 

En la parabola, como habreis visto, hay dos partes: la una se reitere a los 
que edifican sobre arena movediza, y la otra a los que edifican sobre tierra 
firme. Comentaremos por separado estas dos partes, y cuando las hayamos 
comentado terminaremos diciendo dos palabras acerca de la impresion que 
dejo el Sermon de la Montana en el numeroso auditorio que escuchaba 
entonces a Jesus. 

En la primera parte de la parabola habla el Senor de unos hombres que 
oyen sus palabras y las guardan o las ponen por obra, segun la frase empleada 
por San Mateo. En San Lucas, la descripcion de estos hombres tiene un rasgo 
mas. San Lucas pone en labios del divino Maestro estas palabras: Todo el que 
viene a Ml y oye mis palabras y las pone por obra. A las frases conservadas 
por San Mateo anade esta otra: Todo el que viene a Ml. Los dos evangelistas 
proponen luego las mismas parabolas, aunque la redaccion no es identica. 
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Pero ^que significan estas palabras: ir a Jesus, oir las palabras de Jesus, 
poner por obra esas palabras? No creo que necesite este punto largas 
interpretaciones; es algo muy claro, sobre todo para las almas rectas; pero 
conviene subrayar algunas cosas que a estas palabras se refieren, para que no 
perdamos ciertas alusiones que en ellas podrlamos encontrar. El que va a 
Jesucristo no es el que se acerca a El lo mismo que se acercarla a una 
curiosidad estetica o a una curiosidad cientifica. Esa es la manera de acercarse 
a los hombres y a las obras de los hombres; pero no es la manera de acercarse a 
Jesus a que se alude en este pasaje del Evangelio. El que va a Jesus es el que le 
busca como a maestro suyo, como a Salvador suyo y, sobre todo, como a vida 
suya: es aquella manera de ir que tienen las almas cuando comienzan a sentir 
hambre y sed de bien, hambre y sed de santidad. Han sospechado, han visto 
que la fuente de la santidad, la fuente del bien, la fuente de la virtud es Jesus, e 
impulsados por su propia sed van a beber de los raudales cristalinos de esa 
fuente. 

Los que oyen a Jesus no son los que perciben con oidos camales sus 
palabras, sino aquellos otros que las escuchan con el corazon. En el lenguaje 
evangelico, muchas veces el oir es sinonimo de obedecer Oir con la humildad 
docil del alma que esta en tinieblas y desea la luz, oir con la humildad docil del 
que conoce sus propias ignorancias y extravios y busca quien deshaga esas 
ignorancias y esos extravios y le ilumine con la luz esplendorosa de la verdad 
divina; oir a Jesus poniendo de antemano el corazon en Jesucristo, a fin de que 
sus palabras no caigan en nosotros como la» palabras de los hombres, para ser 
sometidas a la critica de nuestro entendimiento y de nuestra humana prudencia, 
sino para ser recibidas como un tesoro del cielo; esto es lo que significa en esta 
frase del Evangelio oir la palabra de Jesus. 

Poner por obra las palabras de Jesucristo no es simplemente practicar 
obras exteriores conforme a las ensenanzas del Evangelio. El Evangelio no es 
una pura exterioridad, ni es en las obras exteriores donde ha querido el Senor 
que este el cumplimiento perfecto o mejor de sus palabras divinas sino en 
ponerlas por obra interior y exteriormente. En toda la ensenanza de Jesucristo 
hemos visto que, pasando por las cosas exteriores, iba a buscar lo que esta 
escondido en el fondo del corazon: hemos visto que contrapone con mucha 
vehemencia el espiritu de obras exteriores, que era propio de los fariseos, y el 
espiritu de obras interiores, que es propio del Evangelio Poner por obra lo que 
Jesus ensena no es practicar unas cuantas exterioridades que tengan forma o 
figura de Evangelio, sino es poner por obra todo lo que El ensena, lo exterior y 
lo interior, y principalmente entregar el corazon a esa nueva vida evangelica. 
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Estos son los que se acercan a Jesucristo, los que escuchan las palabras de 
Jesus y los que ponen por obra las palabras de Jesucristo. De esos dice El que 
son como el que edifica w casa sobre la roca viva. 

Notad aqui ese verbo «edificar», que contiene mucho mas de lo que 
aquellos que no estan habituados al lenguaje del Nuevo Testamento podrian 
sospechar. Si habeis leido a San Pablo, habreis podido observar en sus paginas 
que esta palabra «edificar» se repite con mucha frecuencia. El concibe las 
obras de celo como una edificacion; el concibe la propia formacion espiritual 
de los cristianos como una edificacion, concibe la expansion del Evangelio por 
el mundo como una labor de edificacion Unas veces nos muestra al hombre 
edificando el templo interior de su alma, donde ha de morar Dios y donde ha de 
posar el Espiritu Santo, otras veces nos describe la construccion del Cuerpo 
mistico de Cristo, como edificio que se va levantando por el celo de los que 
propagan el Evangelio y por las obras buenas de todos los cristianos. Y todo 
cuanto sea practicar el bien es para San Pablo como edificar. Nosotros somos, 
por ser cristianos, unos obreros que estan en trabajos de edificacion, y cuanto 
hacemos de bueno es esa edificacion de que San Pablo habla tantas veces. 

De tal manera es frecuente en el lenguaje del Nuevo Testamento esta 
palabra «edificar», o sea, de tal manera es frecuente en el Nuevo Testamento 
que se compare la practica del bien con la labor de edificar, que esa palabra ha 
pasado a nuestro lenguaje espiritual y la empleamos con muchisima frecuencia 
casi sin sospechar siquiera que aludimos a la metafora o a la comparacion del 
Evangelio que estamos explicando ahora. 

Todo hombre, todo cristiano, tiene la obligacion de edificar su casa 
interior. /No dice el Evangelio que cuando amamos al Senor vienen las tres 
Personas de la Santisima Trinidad y hacen su mansion en el alma? Pues al decir 
estas palabras entendemos nosotros que hay una casa interior, hay un templo 
interior donde mora Dios, y ese templo hay que edificarlo, hay que construirlo, 
hay que hermosearlo. Y de ahi le nacio a un autor el deseo de ensenar a los 
hombres a edificar la casa interior de la conciencia con un bellisimo opusculo 
que luego se ha atribuido a San Bernardo, y ahi viene a entroncar el 
pensamiento de Santa Teresa cuando nos habla del castillo interior donde mora 
Dios. Nosotros, para edificar esa casa interior de nuestra alma o para edificar 
las casa interior de otra almas —si quereis, mas bien los templos de Dios—, 
hemos de procurar ante todo asentar nuestra obra en terreno firme, y el unico 
terreno —dice San Pablo— sobre el cual se ha de asentar nuestra casa es el 
fundamento que Dios ha puesto, fuera del cual nadie puede poner otro. Ese 
fundamento es Cristo Jesus, roca inconmovible que nunca, nunca podran hacer 
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peligrar todas las tempestades, todos los huracanes y todos los torrentes 
desbordados conjurados contra El. 

Ese es el fundamento tal y como San Pablo lo presenta y tal como lo 
presenta aqul Jesucristo. El hombre que oye sus palabras, que van a El, que 
pone por obra esas palabras suyas, es el hombre que ha edificado su propia 
casa en roca inconmovible, aunque haya tenido que cavar hondamente, como 
anade San Lucas As! como el hombre edifica su casa exterior su casa material, 
procurando que esa casa tenga toda la solidez posible y resista todas las 
tempestades, asi el que obstruye su casa interior ha de buscar un fundamento 
inconmovible y este no puede ser mas que el Evangelio. 

Pero anade el Senor, y lo anade con un enfasis muy notable. Y bajo la 
lluvia, y vinieron los rlos, y soplaron los vientos, y cayeron sobre aquella casa, 
y ella no cayo porque estaba edificada sobre la pena En las cuales palabras nos 
quiere decir dos cosas: primero, que aunque nosotros hayamos aceptado el 
Evangelio, aunque hayamos puesto como fundamento de nuestra vida sus 
ensenanzas, en particular el Sermon de la Montana, no por eso hemos de 
pensar que hemos entrado en una region de paz exterior Tambien sobre nos¬ 
otros vendran los vientos, las lluvias, los torrentes, para tratar de derribar 
nuestra propia casa interior. Porque mientras estemos aqui en la tierra, no 
estamos en la region de la paz etema, sino en la region de las tempestades; 
tempestades que estan simbolizadas por la lluvia que cae, por el torrente que se 
desata, por los huracanes que rugen; pero tempestades que tienen aspectos muy 
diversos. Porque unas veces son la propia sensualidad, que trata de minar 
sordamente la casa interior; otras veces las tentaciones son los vientos 
huracanados del mundo que se lanzan contra nosotros y llegan a hacer temblar 
todo el edificio interior; en ocasiones son los impetus de nuestros enemigos, 
que van a atacar el cimiento secreto de la virtud, el cimiento secreto que tiene 
el Evangelio en el corazon; multiples tentaciones que seran tentaciones de 
pensamientos fugaces o de concupiscencias desenfrenadas, tentaciones de 
dentro o tentaciones de fuera, tentaciones de una forma o tentaciones de otra, 
pero, en una palabra, tempestades que nos han de combatir siempre. 

No esta, no esta la verdad en formarse la ilusion de que cuando uno 
comience a servir a Dios, ya van a cesar para el las tempestades de la vida. Aun 
los santos, aun aquellos que aceptaron el Evangelio sin distingos y sin tibiezas 
y lo convirtieron en norma unica de toda su vida, aun aquellos encontraron 
tempestades que les combatian. La verdad esta en saber que, habiendo de 
combatimos esas tempestades, ora sigamos el Evangelio ora abandonemos el 
Evangelio, la unica manera de salir incolumes en medio de esas luchas y de 


327 



tener seguridad en medio de esas tormentas y de mantener en pie la casa del 
propio corazon, tan combatida por los huracanes, las lluvias y los torrentes, 
esta en construir esa casa sobre la palabra inconmovible de Jesucristo. 

La palabra de Jesucristo es la verdad, y no hay que temer cuando se 
construye sobre ella, el engano del que ha levantado sobre arena movediza; la 
palabra de Jesucristo preve las dificultades y por el mismo hecho las aparta, y, 
sobre todo, la palabra de Jesucristo, que manda o aconseja, lleva en si misma la 
promesa de su auxilio. En algunos codices del Santo Evangelio, al referir estas 
palabras, se dice: «A1 hombre que cree en mis palabras y las pone por obra, Yo 
le asemejare, le hare semejante al que ha edificado sobre la piedra», que es una 
manera de decirnos que, cuando se acepta esta ensenanza del Senor y se toma 
por norma de la vida el Sermon de la Montana, entonces el mismo Senor se 
compromete a que nuestra casa interior sea inconmovible, a defendemos de 
nuestro enemigo, a contrastar la furia de los huracanes; en una palabra, a hacer 
que esa casa no venga a ser como la tienda del pobre nomada, que con facilidad 
se pliega o es arrebatada por los vientos, sino corno aquella casa firme que el 
hombre prudente, el arquitecto sabio, procuro asentar sobre la roca firme del 
monte, sobre la roca inconmovible de la verdad. 

La segunda parte de la parabola es facil de entender cuando se ha 
comentado la primera; no necesita una explicacion tan dilatada. Habla el Senor 
de otro genero de hombres, que oyen sus palabras, pero no las ponen por obra, 
y dice de estos hombres que son como el que edifica sobre la arena, anadiendo: 
Y bajo la lluvia, y vinieron los rlos, y soplaron los vientos y rompieron contra 
aquella casa y cayo, y fue grande su ruina. 

Se entiende facilmente quienes son los que oyen la palabra de Jesus y no 
la ponen por obra; son todos aquellos a que aludira mas tarde en la parabola del 
sembrador, que escuchan el Evangelio, pero por ligereza de corazon, por 
disipacion, por el afan de los bienes de este mundo, por el cuidado de las cosas 
mundanas, no reciben bien la semilla del Evangelio o no la guardan; son todos 
aquellos que perciben con los oidos corporales la ensenanza evangelica, pero 
no la oyen con los misinos oidos interiores que los primeros. La oyen sin 
docilidad, sin humildad, sin deseo de aprovecharla y sobre todo, sin amor. Se 
entiende muy bien que estos hombres edifican sobre la arena movediza. 
Cuando no edificamos sobre el Evangelio, ^sobre que hemos de edificar? 
Podemos edificar sobre los pareceres de la prudencia humana, podemos 
edificar sobre los criterios de los hombres mundanos, podemos edificar sobre 
las concupiscencias y los deseos del propio corazon, podemos edificar sobre las 
novedades de la epoca, pero todo esto, ^que es sino arena movediza? Como 
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ella, fluctuan la prudencia humana, los criterios del mundo, las concupiscencias 
del corazon y las novedades de cada tiempo. 

Repitamoslo: los que no edifican sobre la palabra del Evangelio, o, sin 
metafora, los que no arreglan su vida a las palabras del Evangelio, i a que la 
han de arreglar sino a cosas sin consistencia? Unicamente se puede decir de 
ellos con verdad lo que asegura el Evangelio: que han edificado su casa sobre 
la arena movediza, en el lecho mismo del torrente. 

Quiza el Senor, al pronunciar estas palabras, estaba aludiendo a algo que 
tenia y tenian sus oyentes delante de los ojos. Por aquellas orillas del lago se 
observa a veces que los pobres nomadas han levantado sus miseras viviendas 
sobre el lecho mismo del torrente, en la arena movediza; y se observa tambien 
que sobre las rocas que bordean el lago se levantan casas construidas con 
bloques de basalto; las unas eran el simbolo de aquellos que han edificado su 
casa fuera del Evangelio, las otras son el simbolo de aquellos que han edificado 
su casa en el Evangelio. Las casas edificadas sobre arena han de sufrir tambien 
las tempestades; porque no solamente sobre los buenos, sino tambien sobre los 
hombres mundanos se desatan los huracanes y los torrentes y las lluvias de la 
tentacion. 

A veces, cuando al empezar a servir a Dios sufrimos los embates de la 
tentacion, pensamos con ligereza que nuestra vida ha comenzado a ser una vida 
de luchas mientras que antes era una vida de paz; creen, los que siguen los 
caprichos de sus propias concupiscencias, que ellos no son combatidos y se 
enganan. Lo que acontece es que ellos no luchan contra las propias 
concupiscencias y, en general, no resisten a los enemigos; son derrotados desde 
el primer momento y llaman paz a su derrota. <^Que son loa corazones rendidos 
a la tentacion sino un juguete de todas las pasiones, algo asi como una pobre 
arista que el viento del mal arrebata? Sufren un combate cruel y su mayor 
desgracia consiste en no darse cuenta de que son combatidos porque se han 
pasado al enemigo, sin tener ni nocion de la resistencia 

Hablando de la casa edificada sobre arena, no se contenta el Senor con 
decir, y cay6, sino que anade: y fue grande la ruina de ella, resumiendo en 
pocas palabras la tragica historia de las almas que se obstinan en vivir sin 
evangelio. El mejor comentario de estas palabras seria transcribir lo que dice 
San Pablo en el primer capitulo de la Epistola a los Romanos sobre la 
catastrofe moral de aquellos pagados que, diciendo ser sabios se envanecieron 
y merecieron que Dios los abandonara a las propias concupiscencias y a las 
pasiones de ignominia. Junto a esa catastrofe podria ponerse el cataclismo del 
pueblo judio desde que rechazo el Evangelio. Pero no hace falta acudir a la 
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historia. Basta que miren a su propia vida los que desprecian el Evangelio y 
vean como raedan de abismo en abismo, sin tener a donde asirse. Podran llegar 
hasta la soberbia de llamarse superhombres y hasta la absurda pretension de 
vivir mas alia del bien y del mal, pero de hecho se atollaran en las aberraciones 
mas viles y en los desordenes mas vergonzosos. Los hechos son mucho mas 
elocuentes que todas las declamaciones y laberintos especulativos de quienes 
pretenden asentar la vida humana fuera del Evangelio. 

Nuestro Senor, como veis, con palabras vibrantes y energicas, al terminar 
el Sermon de la Montana, dice a sus oyentes que se encuentran ante este 
dilema: o seran hombres que se resuelvan a edificar su vida sobre las 
ensenanzas que El ha dado, y entonces podran desafiar todas las tempestades 
espirituales y salir incolumes de ellas, o seran hombres que sigan edificando 
sobre la arena movediza de las propias concupiscencias, y entonces estan 
condenados a una indefectible y etema ruina. Mirad si os decia con razon que 
la parabola con que se termina el Sermon de la Montana tiene fulgores de 
justicia divina y nos trae un eco del Juicio final. 

Despues de esas palabras, que debian haber estremecido al auditorio y 
haberle arrancado gemidos de verdadera conversion y penitencia, el evangelista 
San Mateo no nos dice mas sino que en aquel auditorio hubo estas impresiones: 
Y fue asi que cuando Jesus hubo dado fin a estos razonamientos, las turbas 
estaban pasmadas de su doctrina. Porque era en el enseharlos como quien 
tiene autoridad y no como los letrados de ellos. Admiraron lo que decia y le 
creyeron superior a los rabinos. 

Claro esta que en estas frases el evangelista expresa cierto genero de 
impresiones imprescindibles cuando se oye a Jesucristo: La hermosura, la clara 
verdad, la hondura de los misterios que descubre, al par que la amabilidad, la 
fuerza con que llama a la puerta del corazon Todo esto que insinua el 
evangelista lo sintieron de algun modo aquellas gentes y por eso se pasmaron. 
Al mismo tiempo sintieron que Jesus era incomparable como Maestro. A su 
lado no podian poner a nadie. Pero, al no decimos San Mateo mas que eso, se 
ve que no hubo nada mas. Asi lo comprobamos tambien por todo lo que su- 
cedio despues e iremos viendo en el curso de nuestras explicaciones. Aqui 
sucedio uno de esos misterios dolorisimos que encontramos en la vida de 
Jesucristo, y que despues se repite en la vida de los predicadores evangelicos: 
el misterio dolorosisimo de que, precisamente cuando el Senor parece que ha 
volcado todos los tesoros que llevaba en su Corazon para que los hombres se 
enriquezcan de ellos, al terminar de verter esos tesoros, no siente un latido de 
amor, y se siente en medio de aquella muchedumbre tan solo, espiritualmente 
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tan solo como cuando hablan comenzado el Sermon. Mas aun, es el misterio 
doloroso de verse el Senor convertido en mero objeto de vanidad o de simpatla. 
El era para aquellas muchedumbres el orador sin par, el orador elocuente, el 
orador sabio, el orador agradable; un orador que satis facia la curiosidad, 
agradaba y hasta llenaba todos los deseos vanidosos del auditorio pero nada 
mas; y el orador que tenga un poco de conciencia de si mismo tiene que ver 
que eso es algo asi como profanar las ensenanzas, como deshacerle su corona, 
como convertir en objeto de burla lo que es un misterio de gracia divina, y esto 
lo debio sentir Jesucristo al terminar el Sermon de la Montana. 

jAh, si! —y dejadme que lo diga, aunque terminemos esta explicacion 
con algo muy duro—, esto lo debe percibir Jesucristo en no pocas almas 
cuando se predica el Sermon de la Montana. jAh, si!, este Sermon atrae los 
corazones como un iman singular. Nosotros hemos estado aqui congregados 
mas de dos anos leyendo versiculo a versiculo ese Sermon incomparable y hoy 
volveriamos a comenzarlo de nuevo con la misma ilusion y con el mismo 
entusiasmo. Nosotros, mas de una vez, hemos sentido que el corazon se 
estremecia ante la sublimidad del Evangelio. Pero decidme, amadisimos 
hermanos mios, ^cuantos nos hemos resuelto a aceptar como unica senda de 
nuestra vida la senda que nos ha trazado Jesucristo? ^Cuantos nos hemos 
resuelto a aceptar como unica verdad de nuestra alma esta plenitud de la verdad 
evangelica? ^Cuantos nos hemos resuelto a salimos de la turba frivola y 
superficial y prometerle a Cristo edificar nuestra casa sobre la roca inconmo- 
vible de su palabra? ^Cuantos nos hemos entregado a El como discipulos que 
no quieren mas luz que la luz que se derrama de su palabra, y no tienen mas 
amor ni mas entusiasmo que seguir el camino que nos descubre? Y, sobre todo, 
^cuantos los que se resuelven a poner en practica estas palabras divinas por 
entero, hasta en lo que tienen de mas perfecto y heroico? jAh, ojala sean 
muchos! Pero siempre se queda el corazon con el presentimiento de que los 
que asi siguen a Jesucristo son muy pocos. Seria esto algo para desalentar y 
para quebrar las almas de todo predicador cristiano si no pensaramos que la 
palabra del Senor no vuelve vacia y, sobre todo, si no consideraramos que, ya 
que Jesucristo quiso predicar asi para encontrarse despues espiritualmente muy 
solo, nosotros hemos de aceptar la misma suerte, si El en su adorable 
providencia lo permite. 

j Quien sabe si esa semilla que se arroja con abundancia en tantos 
corazones, aunque ahora no genuine, germinara rnanana; quien sabe si 
precisamente en estas ultimas palabras del Evangelio se despertara en los 
menos dociles el deseo de recorrer esa senda de verdad y de bien que se llama 
el Sermon de la Montana; quien sabe si desde hoy va a nacer en nosotros el 
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deseo fervoroso de deletrear poco a poco ese Sermon nuevo, de convertirlo en 
came y sangre nuestra, de hacerlo nuestra propia vida, de comenzar a constmir 
de tal manera nuestra casa interior que no sea la pobre tienda del nomada, que 
levanta por la manana para plegarse por la tarde; la pobre tienda del beduino, 
que arrebatan los huracanes del desierto o las avenidas de los torrentes, sino la 
casa inconmovible en donde mora Dios, que va desafiando el tiempo, sin que 
nada si nadie pueda derribarla! Quiera el Senor que asi sea y que cuantos 
hemos oido el Sermon de la Montana merezcamos que Dios more en la pobre 
casa de nuestro corazon hasta que El nos lleve a vivir para siempre en la suya 
del cielo 
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Leccion XI 


El centurion de Cafarnaum 


El episodio evangelico que sigue inmediatamente al Sermon de la 
Montana, y que vamos a comentar hoy, se encuentra a la vez en el Evangelio de 
San Mateo, capltulo 8, y en el Evangelio de San Lucas, capitulo 7. 
Necesitamos leer las dos narraciones, porque en la coordinacion de las mismas 
hay alguna dificultad y porque, ademas, la una completa la otra. 

En San Mateo, capitulo 8, versiculo 5 y siguientes, el episodio se narra de 
esta manera: 

Y como hubiese El entrado en Cafarnaum, se le acerco un centurion 
suplicandole y diciendo: Senor, el mozo mlo esta acostado en casa baldado, 
reciamente atormentado. Y le dice Jesus; Yo ire y le curare. Vero el 
centurion, respondiendo, dijo: Senor, no soy digno de que entres debajo de 
mi techo; mas dilo solamente de palabra y sera curado el mozo mlo. Porque 
yo soy hombre puesto debajo de potestad, que tengo bajo de ml soldados, y 
digo a este: Ve, y va; y a mi criado: Haz esto, y lo hace. Jesus, habiendo 
oido, se maravillo, y dijo a los que le seguian: De veras os digo, ni en Israel 
he hallado tanta fe. Empero os digo que muchos vendran de levante y de 
poniente, y se sentaran a la mesa con Abraham e Isaac y Jacob en el reino 
de los cielos, mientras que los hijos del reino seran echados a las tinieblas 
de fuera; alii sera el llanto y el rechinar de dientes. Y dijo al centurion: Vete, 
y como crelste, sea hecho a ti. Y quedo el mozo de el curado en aquella 
hora. 

En el Evangelio de San Lucas, capitulo 7, versiculo 1 y siguientes, se 
narra el mismo episodio de este modo: 

Pues cuando hubo dado remate a todas las palabras suyas a los oidos 
del pueblo, entro en Cafarnaun. Y un criado de cierto centurion, hallandose 
enfermo, estaba a punto de acabar la vida: el cual le era de mucha estima. Y 
como hubiese oido hablar de Jesus, envio a el ancianos de los judios, 
rogandole que viniese y diese entera salud a su criado. Elios, venidos a la 
presencia de Jesus, le suplicaban con empeho, diciendo: Es digno de que le 
otorgues esto; porque ama a nuestra nacion, y el nos ha edificado la 
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sinagoga. Conque Jesus se iba andando con ellos; pero estando el ya no 
lejos de la casa, le envio el centurion unos amigos diciendole: Senor, no te 
molestes, que no soy digno de que entres debajo de mi techo: por lo cual ni 
me he tenido a mi mismo por digno de venir a ti; mas dilo de palabra y sera 
sanado el criado mio. Porque yo tambien soy hombre subordinado a mando 
superior, que tengo bajo de mi soldados, y digo a este: Ve, y va; y a otro: 
Ven, y viene; y ami criado: Haz esto, y lo hace. Pues como Jesus oyo esto, le 
admiro, y vuelto a la turba que le seguia, dijo: Os digo que ni en Israel he 
hallado tanta fe. Y habiendo tornado a la casa los enviados, hallaron al 
siervo enfermo que estaba sano. 

Las dificultades principales que se encuentran cuando se intenta 
coordinar estas narraciones evangelicas se reducen a dos. La primera salta a la 
vista con solo haber leido ambos evangelios. En el de San Mateo se dice que el 
centurion acudio a Jesus y se ponen en labios de este palabras de suplica y de 
humildad. En cambio, en el Evangelio de San Lucas se nos dice que no fue el 
centurion personalmente quien acudio a Jesus y quien pronuncio esas palabras, 
sino que envio una doble embajada: la primera compuesta de unos cuantos an- 
cianos de los judios, y la segunda de unos cuantos amigos. Parece que ambas 
narraciones estan en contradiccion: que San Lucas niega lo que San Mateo 
afirma, y que no pueden facilmente coordinarse los dos evangelios. 

A esta dificultad se han dado varias soluciones, una de ellas consiste en 
decir que la escena referida por San Mateo tuvo lugar despues de las dos 
embajadas a que alude San Lucas. Como, a pesar de estas dos embajadas, Jesus 
siguiera caminando a casa del centurion, a la puerta misma de la casa le salio al 
encuentro aquel hombre de fe y repitio lo que por sus enviados anteriormente 
habia dicho. La otra solucion consiste en decir que San Lucas refiere con 
mucha puntualidad el hecho tal y como acontecio, mientras que San Mateo lo 
compendia, y al compendiarlo, prescinde de los enviados del centurion y 
atribuye a este lo que el habia hecho por medio de esos enviados. Lo que uno 
hace por medio de unos enviados se reputa siempre como si lo hiciera el 
mismo, y conforme a esta manera de hablar, San Mateo, abreviando, no ha 
aludido para nada a las dos embajadas a que se refiere San Lucas. Parece que 
esta segunda solucion, defendida por San Agustin y por numerosos interpretes, 
es la que cuadra mejor, miradas todas las circunstancias de las narraciones 
evangelicas. San Mateo compendia, y al compendiar, prescinde de algunos 
datos que recuerda San Lucas. En cambio, San Lucas refiere los hechos de una 
manera mas completa y puntual. 


334 



La otra dificultad se halla en el mismo relato del evangelista San Lucas. 
La primera embajada, segun este, pide a Jesucristo que vaya a casa del 
centurion y que sane al siervo que esta enfermo; mientras que la segunda 
suplica al Senor que no vaya a casa del centurion y dice, en nombre de este, 
que el es indigno de recibirle en ella. 

Hay aqui dos sentimientos contradictorios: primero, el deseo de que Jesus 
visite la casa del centurion, y segundo, un sentimiento de humildad con el cual 
se le pide que no la visite. ^Como se compaginan entre si estos dos 
sentimientos, al parecer contradictorios? Algunos han pensado que el 
centurion, al principio, tuvo el deseo de que Jesus visitara su morada y se 
atrevio a pedirselo expresamente por medio de los ancianos de los judios, y 
despues, con un sentimiento mas delicado y mas profundo de humildad, creyo 
que habia pedido demasiado, y suplico al Senor que con una palabra suya 
sanara a su esclavo y no visitara una casa que era indigna de El. Otros, en cam- 
bio, han creido que la suplica de que Jesus visitara la casa del centurion no era 
de este, sino interpretacion que habian dado a sus palabras los ancianos de los 
judios. El centurion les habia suplicado que intercedieran por el cerca de Jesus 
para que sanase a su esclavo, y estos ancianos, interpretando las palabras del 
centurion a su manera, no se habian limitado a pedir la salud del esclavo, sino 
que habian llegado a suplicarle que fuera a casa del centurion para sanar al 
siervo. 

Cualquiera de esas dos interpretaciones explica suficientemente el relato 
evangelico y no tenemos por que elegir ahora una de ellas, pues ninguna tiene 
en su favor razones definitivas. Estas son las dos dificultades que encontrareis 
cuando compareis entre si la narracion de San Mateo y la de San Lucas en que 
se nos cuenta la curacion de este siervo del centurion. 

Ambas narraciones, como habeis podido ver, se completan entre si. La 
narracion de San Mateo tiene algo que le es propio, y son, entre otros 
pormenores, aquellas palabras con que el Senor asegura que vendran muchos 
de levante y de poniente para tomar parte en el festin del reino de los cielos, 
mientras que los hijos del reino seran arrojados fuera, a las tinieblas exteriores, 
con llanto y crujir de dientes; y un elemento propio del evangelista San Lucas 
son las dos embajadas que suprime el evangelista San Mateo. Recogiendo 
nosotros en una sola narracion lo que ambos evangelistas cuentan, y supuesta 
la solucion de esas dos dificultades que hemos apuntado al principio, vamos a 
comentar el episodio como si no se encontrara en dos evangelistas diversos, 
sino como si la narracion fuera una sola. 
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Comencemos la explication con algunas observaciones relativas a las 
personas que aqui intervienen. Intervienen, ademas de las muchedumbres a que 
alude el Evangelio, tres clases de personas: el centurion, que es quien desea la 
salvation del esclavo; los enviados del centurion; y, por ultimo, el esclavo, que 
es sanado por Jesus. Digamos dos palabras acerca de cada una de ellas. 

El centurion de que aqui se habla pudiera ser un centurion a las ordenes 
de Herodes Antipas, que gobemaba la Galilea, y pudiera ser un centurion 
romano. Segun se estimen las circunstancias exteriores de esta narracion, asi se 
sentira uno inclinado a la una o a la otra hipotesis; ambas son posibles; ninguna 
es cierta. Se trata de un personaje militar de cierta importancia. Ese personaje 
militar habia sentido simpatias por la religion judaica, pero el no era judio; 
cuando los ancianos dicen a Jesus: Ama a nuestra nation, dan a entender que 
no pertenecia a ella. Era gentil de origen, amaba a los judios, y las pruebas de 
ese amor las dan los mismos ancianos cuando anaden: Nos ha edificado la 
sinagoga. Parece, ademas, deducirse de la narracion evangelica que este 
hombre tenia un corazon bueno y compasivo. Sin atender exclusivamente a la 
palabra que usan los evangelistas cuando dicen que el siervo era muy estimado 
o muy estimable para el centurion, de todo el conjunto del relato se deduce con 
facilidad que este hombre sentia compasion hacia su esclavo, deseaba salvarlo 
de la muerte. Esto en un hombre pagano es un sentimiento no solo laudable, 
sino muy extraordinario. Conociendo la poca estima que hacia el mundo 
antiguo de los esclavos y como se deshacian de ellos cuando eran inutiles, lo 
mismo que se habrian deshecho de un buey envejecido o enfermo, es como se 
puede conocer tambien hasta que punto era extraordinario el sentimiento de 
aquel militar y el amor que profesaba a su esclavo enfermo. Ademas, hemos de 
ver en la narracion que estos sentimientos no son inverosimiles, porque al lado 
de ellos aparecen virtudes cristianas tan hermosas y tan delicadas, que pueden 
proponerse como ejemplo a los hijos de la Iglesia, y Jesus las propuso como 
ejemplo a los hijos del pueblo de Israel, es decir, aquellos que habian sido 
criados en los sentimientos que Dios queria ver en los corazones de los 
hombres. Esta es, a grandes rasgos, la figura del centurion. 

Los ancianos que aparecen en este relato evangelico no son, como bien 
puede deducirse, los escribas, los fariseos enemigos de Jesus, tergiversadores 
de sus palabras, llenos de envidia para con El, que otras veces aparecen en las 
narraciones evangelicas. Estos ancianos de Israel, segun lo que parece mas 
seguro, eran hombres que pertenecian a uno de aquellos tribunales locales de 
que hemos hablado en otra ocasion. Recordareis que, cuando explicabamos, no 
ha mucho, ciertas frases del Sermon de la Montana, deciamos que en el pueblo 
de Israel habia varias especies de tribunales: habia el Supremo Sanhedrin y 
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habia otros tribunales, distribuidos por diversas ciudades, que entendian en 
causas de menos importancia. Estos hombres que formaban un tribunal en una 
ciudad determinada eran a la vez consejeros, algo de eso que solian llamar los 
romanos y los griegos, y llamamos nosotros, senadores; y de ese grupo de los 
jueces o de los consejeros notables de Cafamaun salieron los hombres enviados 
a Jesus. Por eso no aparecen con los sentimientos adversos, con la envidia, con 
el odio, con el deseo de tergiversarlo todo con que aparecen los judios otras 
veces en el Santo Evangelio. Eran hombres que sin duda iban con animo 
sincero, con deseo de alcanzar de Jesus aquella gracia para un hombre a quien 
amaban con amor mas o menos perfecto, con amor mas o menos generoso, con 
amor mas o menos desinteresado, pero, en ultimo termino, con verdadero amor. 

Los otros mensajeros son simplemente amigos del centurion. No se dice 
si eran judios o no. Parece que para la primera embajada el centurion escogio 
personas que a el le parecian influyentes, y para la segunda, personas de su 
intimidad: cuando supo que su suplica, presentada por los ancianos, habia sido 
ya escuchada, envio su segunda embajada, no mirando tanto a la influencia 
cuanto a la intimidad, para que expusiera a Jesus sentimientos de confianza y 
de humildad. 

El pobre esclavo a que alude aqui parece que tenia ciertas condiciones 
extraordinarias. Por lo pronto, para que su senor lo estimara como dice el 
Evangelio que lo estimaba, hemos de suponer en el las condiciones de un 
esclavo que cumple bien con su deber: la fidelidad a su senor, amor al trabajo, 
sumision y obediencia. Porque un esclavo rebelde, un esclavo perezoso, un 
esclavo infiel no hubiera sido para el centurion tan estimado como el Evangelio 
nos dice. Era digno de la compasion que su amo sentia por el, y si en el amo 
estimamos como una virtud extraordinaria la compasion hacia su siervo, en el 
siervo hemos de estimar, en justa correspondencia, una. fidelidad, una 
laboriosidad, una humildad y obediencia tambien singulares. Este hombre 
estaba enfermo, con una enfermedad que los evangelistas califican de paralisis, 
pero esta palabra debia tener para ellos un sentido muy grave: se trataba de una 
enfermedad cuyo funesto desenlace era inminente, puesto que el evangelista 
San Lucas, entendido en estas cosas de medicina—es aquel medico carisimo de 
que hablaba el apostol San Pablo—, nos dice que el siervo se encontraba a 
punto de morir. Estas son las condiciones del siervo. 

Sabiendo cuales son las condiciones del siervo, quienes fueron los 
enviados y como era personalmente el centurion, tenemos todo lo que 
queriamos deciros acerca de las personas y podemos comenzar el comentario 
del relato evangelico. 
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Este relato evangelico tiene ciertos antecedentes. El centurion, sin duda, 
conocia de antemano el poder de Jesus y su corazon misericordioso. Mas aun: 
era imposible que no lo conociera, porque para ese tiempo el Senor habia 
multiplicado los milagros en la misma ciudad de Cafamaun; para ese tiempo 
nos dice el evangelista San Lucas—y esto no una sola vez— que la fama de 
Jesus se habia extendido por toda la region; para ese tiempo habia tales deseos 
de escuchar al divino Maestro, que se congregaban en tomo de El aquellas 
muchedumbres, venidas de paises lejanos, que vemos formar el auditorio del 
Sermon de la Montana. Mas aun: este mismo Sermon debio ser un 
acontecimiento que despertara renovada curiosidad en la misma ciudad de 
Cafamaun. Segun la opinion que reputabamos mas probable, en un monte 
cercano a la ciudad se habia reunido la muchedumbre. Ese monte se puede 
contemplar desde Cafamaun, y aquellas muchedumbres reunidas en la montana 
vecina eran el mejor anuncio de que Jesus se encontraba presente y el mejor 
testigo de los entusiasmos que despertaba en todos los corazones. El centurion, 
pues, conocia ya a Jesus; pero lo conocia no con aquella curiosidad esteril con 
que le conocian las muchedumbres que escuchaban su palabra; no con aquella 
curiosidad egoista de los que iban en pos de El unicamente para recabar algun 
beneficio temporal; lo conocia ya con fe y con humildad. Aunque, para 
asegurar esto, no tuvieramos mas datos en el Evangelio que las frases en que se 
revela la humildad de este hombre, ya seria bastante para saber que genero de 
conocimiento era aquel; porque asi como irremisiblemente la soberbia lleva a 
cegarse y a no conocer a Jesus, asi tambien la humildad lleva directamente al 
verdadero conocimiento de nuestro divino Redentor; y aquel hombre era, como 
lo hemos de ver, profundamente humilde. 

Con estos antecedentes se entiende bien por que al visitar la enfermedad, 
y una enfermedad grave y peligrosa, la casa del centurion, este volvio los ojos a 
Jesus. Y al volver los ojos a Jesus, su corazon estaba lleno de sentimiento de 
humildad. No se creyo digno de ir el mismo a Jesucristo; en la segunda de sus 
embajadas lo dice textualmente: Senor, no te molestes, que no soy digno de que 
entres debajo de mi techo; por lo cual ni me he tenido a mi mismo por digno de 
venir a ti. Busco personas que, segun el, pudieran presentarse dignamente ante 
Jesucristo, y en su sencillez creyo que los mas autorizados en la ciudad, los 
judios de mejor reputacion, los hombres que representaban en Cafamaun el 
consejo, la pmdencia, la justicia, eran los que mejor podian acudir al Maestro 
para recabar la salud del siervo. Y a ellos recurrio; y cuando Jesus entraba en 
Cafamaun, salieron esos ancianos a exponerle la necesidad del centurion y a 
apoyarla, como solemos decir nosotros ahora, calurosamente. El mismo 
Evangelio dice que le suplicaban con empeho, es decir, que no se limitaron a 
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exponer con frialdad a Jesus lo que el centurion deseaba, sino que con toda 
instancia recomendaron aquella peticion; y ademas de decirlo el Evangelio de 
una manera expresa, lo comprobamos por las razones en que apoyaron su 
demanda. No se limitaron a decir: Senor, un centurion que hay en Cafarnaun 
tiene un siervo enfermo y pedimos que lo cures, sino que anadieron: Este 
hombre es digno de que le otorgues esto, porque ama a nuestra nacion y nos 
ha edificado la sinagoga. Que un gentil amara a los judios era cosa 
extraordinaria y aun singular. Todo parece insinuar que aquel hombre era 
proselito, porque invitar a Jesus a que entre en la casa de un pagano, sin que 
este perteneciera al numero de los proselitos, parece que hubiera sido excesiva 
audacia. Ademas anaden: nos ha edificado la sinagoga. Dicen asi: la sinagoga; 
y no sabemos si estas palabras significan la unica sinagoga de Cafarnaun — 
cosa que no parece muy probable, porque en una ciudad tan populosa debia 
haber varias sinagogas— o, por el contrario, significa una sinagoga deter- 
minada que ya era conocida por ser la principal de la ciudad, o por ser la 
frecuentada por Jesus, o quiza por ser la del barrio donde habitaban aquellos 
hombres; pero es lo cierto que el centurion les habia edificado una sinagoga, a 
la que ellos llamaban determinadamente la sinagoga. Era esta una razon no- 
vilisima: un hombre que llega no solamente a hablar con amor de los judios de 
Cafarnaun y a mostrarles benevolencia, sino a edificarles a sus expensas una 
sinagoga que merecer ser senalada entre las demas, es un hombre que 
realmente ama al pueblo judio. 

En nuestros dias hay entablada una controversia acerca de una sinagoga 
descubierta en lo que parece que fue Cafamaum. Sabeis que en las orillas del 
lago habia dos puntos que se disputaban entre si el sitio de la antigua 
Cafarnaun. Ultimamente parece que se ha decidido la controversia en favor del 
que esta situado mas al norte, y en ese paraje situado mas al norte se van 
descubierto unas grandiosas ruinas de sinagoga. Algunos defienden que esa es 
la sinagoga donde el Senor pronuncio el primer sermon de la Eucaristia; otros, 
por el contrario, creen que esa sinagoga es mas reciente. Unos piensan que esa 
sinagoga es la misma que edifico el centurion: otros combaten esa hipotesis. Si 
aquella sinagoga fuera realmente la sinagoga del centurion, entonces el 
argumento tenia una fuerza inmensa, porque quiza no habria en toda la Galilea 
una sinagoga que tuviese la suntuosidad de la que se ha descubierto en 
Cafarnaun, y esto seria prueba de la generosidad con que aquel hombre pagano 
habia atendido al bien espiritual de los judios. 

Como veis, aunque el Evangelio no dijera que los judios pidieron 
insistentemente a Jesus que socorriera al centurion, los argumentos que dan 
para que le socorra bastarian para demostrarnos esa insistencia. 

339 



Jesus, escuchada la palabra de aquellos hombres, se dispuso a visitar la 
casa del centurion. Cuando se acercaba a ella, llego al centurion la noticia de 
que Jesus le iba a visitar y entonces —-y aqui admiremonos de este sentimiento 
casi inverosimil, por lo hermoso, en el corazon de un hombre nacido en el pa- 
ganismo— envio a unos amigos suyos para detenerle y le dijo aquellas palabras 
que la Iglesia introdujo en la liturgia de la misa en el siglo XIII, que despues, en 
el siglo XVI, vinieron a ser palabras que se decian siempre al administrarse la 
Comunion y que casi a la letra repetimos nosotros todos los dias: Senor, yo no 
soy digno de que entres debajo de mi techo, mas dilo solamente de palabra y 
sera curado el siervo mlo. Palabras que el evangelista San Mateo refiere casi lo 
mismo que las repetimos nosotros y que el evangelista San Lucas cuenta con 
alguna anadidura importante: Senor, no te molestes, que no soy digno de que 
entres bajo mi techo, por lo cual no me he tenido por digno de venir a ti, mas 
dilo de palabra y sera sanado el esclavo mio. Esas palabras son de sincera 
humildad, porque el hombre que se considera indigno de que Jesus entre en su 
morada y pide que no entre, solo por ese sentimiento de indignidad, bien se 
puede decir que es un corazon humilde; palabras llenas de fe, porque el hombre 
que confia que una sola palabra de Jesus basta para hacer el milagro, tiene fe en 
el. Sencilla y sublime expresion de esa fe es el razonamiento en que la apoya: 
Porque yo tambien soy hombre subordinado a mando superior, que tengo bajo 
de ml soldados, y digo a este: Ve, y va; y a otro: Ven, y viene; y a mi criado: 
Haz esto, y lo hace. Confiesa con ellas el soberano dominio de Jesus sobre la 
enfermedad y la muerte. 

Entonces dice el Evangelio que Jesus se admiro, no porque le fuera 
descubierto algo que antes no supiera, sino porque tenia una experiencia que 
antes no habia tenido. No habia visto el antes, de una manera experimental, un 
ejemplo de humildad profunda y un ejemplo de fe viva comparable con estos 
del centurion, y dijo: Ni en Israel he hallado tanta fe. Es decir, voy recorriendo 
las regiones de Palestina, predicando la buena nueva y tratando de despertar la 
fe en los corazones de aquellos que son llamados hijos del reino de Dios, y no 
he podido encontrar ejemplos de fe tan hermosos, de humildad tan profunda, de 
confianza tan abandonada y tan sincera como el que he encontrado en el 
corazon de este hombre. A estas palabras tan consoladoras para el centurion, 
anadio otras con acentos de profecia y con acentos de amenaza: Os digo que 
vendran de levantey de poniente y se sentaran a la mesa con Abraham e Isaac 
y Jacob en el reino de los cielos; mientras que los hijos del reino, es decir, los 
que primero habian sido invitados al reino de los cielos, serein arrojados fuera, 
a las tinieblas exteriores, y, jay!, alii sera el llanto y el crujir de dientes. 
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Cuando Jesus hubo pronunciado estas palabras de admiracion, de 
alabanza, de lamento, de recriminacion, de aviso, dijo a los enviados que iba a 
ser sanado el siervo del centurion. Volvieron a casa de este y, en efecto, 
encontraron que el siervo habia sanado. 

Siento que se nos haya terminado el tiempo, porque este es uno de los 
episodios evangelicos de donde mas abundantes ensenanzas podemos sacar 
todos. Para no fatigamos, no quiero explicarlas una por una y si solo llamar 
vuestra atencion sobre algunas, para que, rastreando por ellas la plenitud que 
tiene esta narracion evangelica, la profundiceis despues en vuestras 
meditaciones hasta saciar vuestras almas. 

Observad, en primer termino, que para los senores y para los criados hay 
aqui ejemplos admirables. Ejemplos admirables de amor cristiano, de 
misericordia, de cuidado solicito, propios de un amo temeroso de Dios, y 
ejemplos admirables de sumision, de docilidad, de corazon humilde, de 
laboriosidad, de todos aquellos sentimientos que debe haber en el corazon de 
un hombre que vive sirviendo a su amo. Notad que estos sentimientos se 
encuentran en corazones paganos y que todavia podrian avergonzar a muchos 
corazones cristianos. 

Advertid, en segundo termino, que aqui se ve la manera de proceder de 
Jesus. El pobre esclavo, que es lo mas despreciable que conocia el mundo 
antiguo, atrae de tal manera sus miradas que San Ambrosio se atreve a discurrir 
de este modo: No quiso el Senor visitar al regulo, cuando le pedia la salud para 
su hijo, porque no pensara el mundo que El iba a visitarle para adular al rico; 
pero cuando se trato de un pobre esclavo, aun sabiendo que no le pedia tanto el 
centurion, El mismo se dirigio a visitarle. El pobre fue en aquella ocasion el 
objeto de los amores de Jesus. Nuestros hermanos los pobres deben encontrar 
en nuestro corazon los mismos sentimientos que vemos en el de nuestro divino 
Maestro. 

Vemos —sigamos enumerando ejemplos en poquisimas palabras—, 
vemos en el centurion una fe viva, pero fe viva con la cual va unida la 
verdadera confianza, fe viva en el poder de Jesucristo que manifiesta con 
sencillez, y sin alambicamientos, sin retorcer las ideas, sin largos comentarios; 
la necesidad que apenas, como quien abre el corazon para mostrar la fe que en 
el se esconde, pide el centurion al Senor y en El confia. Esa fe sencilla de un 
alma indocta en las cosas de la religion, de un alma todavia ruda y muy 
imperfecta, esa fe sencilla es una de aquellas armas de que disponemos 
nosotros mas certeras y mas seguras para herir el corazon de Jesucristo y lograr 
de El palabras de vida eterna. 
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Mirad la humildad del centurion, humildad que se manifiesta en el deseo 
de que no visite Jesus su casa y que tiene una serie de matices y delicadezas 
que solamente puede existir en un corazon que ha alcanzado la perfeccion de 
esa virtud. Notad que no se limita a decir sencillamente: «Senor, no vengas, 
que soy indigno.» Sino que, atendiendo delicadamente a que puede ser 
molestia para Jesus y temiendo con delicadeza redoblada que pueda parecer 
descortesia no presentar el mismo la demanda, alude a ambas cosas con 
palabras de sincera excusa y de profundo respeto. Es la humildad delicada con 
que hemos de acercamos siempre a Jesus, pero especialmente cuando le 
recibamos sacramentado. Dichosas almas aquellas que lleven esta delicadeza 
humilde a la sagrada comunion. 

Por ultimo, habeis de notar que Jesus vuelve a presentarse aqui como 
medico de las enfermedades corporales, que son simbolos de las enfermedades 
del espiritu. Asi como hay paraliticos que no pueden ya entregarse al trabajo de 
antes, que no pueden ya hacer las obras que antes hacian, asi hay paraliticos del 
espiritu, que no abren sus manos, que no extienden sus brazos a la practica de 
las obras buenas. jCuantas veces encontramos que nuestro espiritu esta tan 
encogido que para hacer una obra buena necesita un esfuerzo gigantesco! 
Aquella agilidad del hombre sano en la virtud, que va sembrando el bien por 
doquiera, sin fatiga y sin cansancio; que va presentando a Dios continuamente 
muchedumbre de obras buenas, en serenidad de espiritu y sin que parezcan 
algo singular en la vida, ^cuantas son las almas que la tienen? jAh, quiera el 
Senor que sean muchas! 

Puesto que somos enfermos, acudamos al medico divino para que nos 
sane. Por pobres que seamos, El se dignara visitamos, como el siervo del 
centurion. Nuestra pobreza convirtamosla en fuente de sincera humildad, y con 
esta ganaremos a Cristo el corazon para que tenga misericordia de nosotros. Se 
gozara viendonos recurrir a El con humilde confianza y nos llenara de 
bendiciones. Por miserable que sea la casa de nuestro corazon, no se desdenara 
de visitarla y su visita la transformara en un cielo. 
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Leccion XII 


El hijo de la viuda de Nain 


El sagrado Evangelio segun San Lucas, en el capltulo 7, verslculo 11 y 
siguientes, dice asi: 

Y seguidamente sucedio que iba de camino a una ciudad llamada Nain, 
e iban con El caminando sus disclpulos en gran tropel de gente. Pues como 
llego cerca de la puerta de la ciudad, vio que era llevado a enterrar un 
difunto, hijo unico de su madre, la cual era viuda; y un razonable golpe de 
gente de la ciudad iba con ella. Pues como el Sehor la vio, se le enternecie- 
ron las entrahas sobre ella y le dijo: No llores. Llegandose, toco el feretro y 
los que lo llevaban se pararon, y dijo: Mozo, a ti te digo: levantate. Y se 
levanto el difunto y comenzo a hablar. Y lo dio a su madre. Y el temor 
sobrecogio a todos y daban gloria a Dios diciendo: Un gran profeta se ha 
levantado en medio de nosotros y Dios ha visitado al pueblo suyo. Y corrio 
esta fama acerca de El por toda la Judea y por todas las tierras comar- 
canas. 

Para comentar este conocidisimo pasaje del Evangelio, vamos a exponer 
tres aspectos del mismo: El primero, las circunstancias extemas del milagro; el 
segundo, la narracion del hecho milagroso, y el tercero, la impresion del 
prodigio en las muchedumbres que le contemplaron. 

Comenzando por su orden la explicacion, diremos que es muy facil fijar 
con precision el tiempo, el lugary alguna otra circunstancia del milagro. 

El evangelista San Lucas, despues de haber contado la curacion del siervo 
del centurion, anade que seguidamente Jesus fue a una ciudad llamada Nain. 
Hay alguna divergencia en los manuscritos antiguos acerca de este pasaje 
evangelico. Algunos se contentan con esta idea general que da nuestra 
traduccion castellana y unicamente indican que, despues de la curacion del 
siervo del centurion, Nuestro Senor marcho a Nain; pero otros llegan a precisar 
el dia y dicen que este milagro tuvo lugar al dia siguiente de haberse realizado 
el milagro que vimos en la ultima leccion sacra. 

De aceptarse la leccion, segun la cual el milagro tuvo lugar al dia 
siguiente, podriamos deducir hasta la hora del mismo, porque, habiendo salido 
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Jesus de Cafamaun para dirigirse a Nain, no era posible que llegase a esta 
ciudad hasta el atardecer del dla siguiente, y, segun esto, sabriamos que al 
atardecer habla tenido lugar el prodigio. Pero como esta solucion no es cierta, 
aunque tenga en su favor algunos testimonios, contentemonos con decir que, 
inmediatamente despues del milagro realizado en la casa del centurion, Nuestro 
Senor realizo este otro prodigio en la pequena ciudad de Nain. 

Esta ciudad es una de aquellas localidades evangelicas que con mas 
seguridad pueden identificarse aun ahora. En la famosa llanura de Esdrelon, en 
el borde oriental de la misma, se levanta una montana dominandola toda, que 
es conocida por el nombre de pequeno Hermon. Esa montana formaria uno de 
los angulos de un triangulo cuyos otros dos serian Nazareth y el monte Tabor. 
En la ladera septentrional del pequeno Hermon se encuentran las ruinas de dos 
poblaciones celebres. La una es aquel Endor de que habla el Antiguo 
Testamento, donde moraba una famosa pitonisa, y la otra es la antigua ciudad 
de Nain. Donde fue Nain ahora no queda otra cosa que unas miserables 
viviendas de adobes, cerca de las cuales los Padres Franciscanos, para 
conmemorar el prodigio que alii tuvo lugar, han levantado una capillita. En los 
tiempos antiguos, Nain debio ofrecer otro aspecto, porque su mismo nombre 
indica que entonces debia ser de una belleza singular. Nain significa algo asi 
como «la bella». De aquella belleza no ha quedado mas que la que los hombres 
no pueden destruir, la que ofrece por si misma el sitio que ocupo la antigua 
ciudad. 

Como las circunstancias de tiempo y de lugar, se puede precisar otra 
circunstancia notable. En la narracion evangelica se dice que Nuestro Senor 
llego a Nain acompanado de sus discipulos y de gran tropel de gentes: de una 
turba numerosa. Este es un pormenor que nosotros habriamos adivinado 
aunque no lo recordara el Santo Evangelio. 

Recordemos que un poco antes, quiza dos dias antes, Nuestro Senor habia 
predicado el famoso Sermon de la Montana en presencia de una inmensa 
muchedumbre; recordemos que, al terminar este Sermon, se habia despertado 
el entusiasmo que vimos en aquel numeroso auditorio; anadamos que unos mo- 
mentos despues el Senor habia realizado el milagro en la casa del centurion, y 
ese milagro habia venido a confirmar y hasta a enardecer el entusiasmo 
primero, y anadamos, por ultimo, que inmediatamente despues vino el Senor a 
Nain. Seria preciso cerrar los ojos a lo que suele acontecer y a lo que es el 
corazon humano para no suponer, aunque el Evangelio no nos lo contara, que 
una parte de aquellas muchedumbres seguiria todavia con entusiasmo creciente 
a Jesus. Esas muchedumbres llegaron a la llanura de Esdrelon, comenzaron a 
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subir la vertiente septentrional del pequeno Hermon y se aproximaron a la 
ciudad de Nain, en cuyas puertas tiene lugar el prodigio que hoy comentamos. 

Merced a todas estas circunstancias, casi se puede imaginar con toda 
exactitud el ambiente del milagro. Es uno de los parajes mas hermosos de 
Palestina, lleno de antiguos recuerdos, en una pequena ciudad perdida en las 
montanas, y, tal vez al caer de la tarde, una hora que anade especial melancolia 
al relato, va Jesus a resucitar a un muerto, convirtiendo en dia de intensa 
alegria un dia que era para aquella ciudad de profundo luto. 

La narracion de este suceso, tal y como la presenta el evangelista San 
Lucas, es muy sencilla. Al propio tiempo que subian por la ladera del pequeno 
Hermon las gentes que acompanaban a Jesus, salia por la puerta de la ciudad, 
quiza por la unica puerta de la pequena ciudad, un tropel de gentes que 
acompanaban a un entierro. Este segundo grupo nos lo describe el evangelista 
con algunos pormenores, pero deja al conocimiento general de las costumbres 
judias el que esos pormenores se completen. El se limita a decir que aquel 
entierro tenia todas las senales de una desgracia extraordinaria: se llevaba al 
sepulcro a un joven. Por la palabra que emplea el evangelista se deduce que 
debia ser un joven de quince a veinte anos. Ese joven era hijo unico, y su 
madre era una desolada viuda. San Lucas acumula estas circunstancias para 
que entendamos el dolor de aquella madre. 

Al lado de estas circunstancias que el evangelista menciona podemos 
poner otras que nos son conocidas por la costumbre general de Palestina. Los 
entierros judios, cuya forma se ha conservado hasta el presente, se hacian con 
ceremonias muy extranas para nosotros. El cadaver, envuelto en un amplio 
lienzo, era colocado sobre una suerte de angarillas; debian acompanar al 
cadaver por lo menos dos tanedores de flauta y alguna planidera. Esta entonaba 
cantos funebres, mientras aquellos hacian oir sus instrumentos, y a veces se 
detenia el funebre cortejo para que la planidera diera senales extraordinarias de 
dolor; pero de dolor tan clamoroso que nosotros lo encontramos extrano y hasta 
ridiculo cuando lo juzgamos segun nuestras costumbres modemas. El grupo 
que salia de Nain era un entierro con todo este ceremonial, y en el momento en 
que Jesus se aproximaba a la ciudad, el entierro se encontraba a las puertas de 
la misma. 

Prosigue el evangelista su narracion diciendo que cuando Jesus vio el 
dolor profundo de aquella pobre viuda, se enternecio, se conmovio 
hondamente, se le estremecieron las entranas, porque esta es la fuerza que 
tiene la palabra original en el Evangelio. No fue necesario que aquella mujer 
clamara a Jesus pidiendo consuelo para su tristeza; no fue necesario que 
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intercedieran por ellos los demas, las muchedumbres o los disdpulos; no fue 
necesaria una relacion patetica de lo acontecido; la sola presencia de aquel 
dolor inmenso basto para que se conmovieran las entranas de Jesus. 

Y entonces, dejandose llevar de ese profundo sentimiento de misericordia 
y compasion, se dirigio a la mujer que lloraba y pronuncio estas breves 
palabras que nos ha conservado el evangelista: No llores. No son palabras de 
reprension, porque Jesus no puede estar en contradiccion con la palabra divina, 
y la palabra divina, repetidas veces, nos recomienda que derramemos amargo 
llanto sobre nuestros difuntos. 

No reprende el Senor aquel dolor, porque el reprenderlo habria sido 
profanarlo. Jesus, que sabe lo que es sentir pena por la muerte de los seres 
queridos, que demostrara saberlo cuando se encuentre delante de la sepultura 
de su amigo Lazaro, no podia considerar como una debilidad reprensible o 
como una falta el llanto de una madre en el entierro de su hijo unigenito; eran 
palabras de consolacion, era algo asi como si dijese: Cese ya tu llanto, porque 
yo voy a remediar tu desgracia; truequese en alegria tu dolor, porque si hasta 
ahora has tenido delante de tus ojos ese espectaculo tristisimo de tu hijo 
muerto, vas a ver en seguida con esos mismos ojos la resurreccion del ser que 
amas y vas a conocer como sabe consolar el que ha venido a derramar su 
misericordia sobre los hombres. 

Y entonces, con la misma rapidez con que habia pronunciado aquellas 
palabras, se dirigio a los que llevaban el cadaver y toco el feretro con su mano 
con cierto ademan imperativo. Los que conducian al muerto se detuvieron ante 
aquel gesto de Jesus. Y El, con palabras que eran reveladoras de su poder 
divino, con la autoridad de quien manda a la vida y a la muerte, pronuncio esta 
otra frase que tambien el evangelista nos ha conservado: Joven, a ti te digo: 
levantate. Y como la palabra de Cristo era una palabra de Dios, en el momento 
se incorporo sobre el feretro el que estaba muerto y comenzo a hablar. No 
sabemos lo que en aquel momento diria el resucitado; hemos de pensar que si 
era un israelita piadoso, en aquel momento empezaria a mostrar su 
agradecimiento al Senor, a ensalzar la misericordia divina. Levantaria su 
pensamiento y su corazon a Dios, que habia hecho tal prodigio para devolverle 
a el la vida y consolar a su pobre madre viuda. 

Este es el suceso tal y como brevemente, con suma sencillez. sin 
ponderaciones, lo refiere el evangelista San Lucas. El efecto de las 
muchedumbres que lo contemplaron tambien nos lo describe el evangelista con 
breves frases. Nos dice que un gran temor cundio entre aquella muchedumbre. 
Cuando el evangelista emplea esta palabra «temor», no habia de un temor 


346 



vano, habla de esa reverencia profunda que penetra los corazones en presencia 
de un hecho sobrenatural, donde se percibe todo el poder de Dios. 

Anade el evangelista que aquellas gentes alabaron unanimemente al 
Senor, le agradecieron, es decir, ensalzaron sus grandezas. Y vieron entonces 
que Dios habia suscitado un gran profeta. Quiza vieron en Jesus aquel gran 
profeta de que muchos siglos antes habia hablado Moises y que no era otro que 
el Mesias, y se convencieron de que Dios no habia abandonado a su pueblo, 
sino que, con la misericordia de siempre, volvia a visitarle y a derramar sobre 
el su bendicion y sus beneficios. 

Anade todavia algo mas el evangelista. Dice que aquellas gentes, llenas 
en el primer momento de reverencia profunda, que prorrumpieron poco 
despues en grandes alabanzas al Senor y reconocieron las misericordias que 
hacia a Israel con los milagros y con las doctrinas de Jesus, se convirtieron en 
apostoles, y dejandose llevar de su entusiasmo, difundieron la fama del 
prodigio no solo por toda la Tierra Santa —que ese es el sentido que hay que 
dar a la palabra Judea en esta ocasion—, sino tambien por las comarcas 
circunvecinas. 

La fama de Jesus, que ya se habia extendido por los confines de Palestina, 
ahora venia a hacerse mas solida y mas viva con la narracion de este milagro, 
el mas estupendo de los milagros: la resurreccion de un muerto. 

Recogiendo todo esto que el evangelista cuenta, mirando las 
circunstancias exteriores del prodigio, leyendo despacio la narracion del mismo 
y ponderando los efectos que produjo en las muchedumbres, podemos recoger 
de todo ello fruto no pequeno. 

Ante todo, es evidente —y no hacen falta grandes raciocinios para 
descubrirlo— que la caridad cristiana se presenta aqui con unos matices que no 
abundan en otros pasajes del Evangelio. A veces hay en las almas la falsa idea 
de que llorar por los muertos es como una falta de fe, como una falta de vida 
sobrenatural, como una falta de fortaleza cristiana. 

Esta idea, que a veces no solamente se muestra en la conducta, sino que 
se enuncia expresamente con la palabra, es una idea diametralmente opuesta al 
espiritu del Evangelio. La caridad tal y como la presenta Jesucristo en esta 
ocasion, la caridad tal y como aparece en otros pasajes del Evangelio que con 
este se relacionan, no es una caridad fria insensible, que lo mismo podria ser la 
actitud de un corazon duro en presencia de la desgracia; esa no es perfeccion de 
caridad; eso mas bien parece una serial de negro egoismo. Si Dios ha querido 
que amemos a los seres que con lazos mas estrechos estan unidos a nosotros, 
( 'Como no va a querer que sintamos sus penas, que sintamos sus dolores, que no 
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desgarre el corazon vemos apartados de los que amamos? Si Dios no hubiera 
querido esto ultimo, hubiera hecho algo asi como exigimos que tuvieramos un 
corazon contradictorio. Cuando se ama, repercuten en el corazon los bienes y 
los males de aquel a quien se ama, y si al repercutir los bienes 
espontaneamente brota en este corazon la alegria, al repercutir los males tiene 
que brotar el dolor. ^Que es el dolor sino el mal que, pasando por algo que 
nosotros amamos, llega y nos hiere el corazon? Y eso no solamente no es 
imperfeccion cristiana, no solamente no es una falta de fortaleza, no solamente 
no es falta de fe, sino que es caridad autentica, sincera, genuinamente 
evangelica. La verdadera caridad no es pura teoria o unas cuantas frases yertas 
que se escapan de los labios; la caridad es la entrega del corazon, y ^es posible 
entregar el corazon sin que ese corazon derrame lagrimas amarguisimas cuando 
la desgracia llega a aquellos a quienes amamos? 

Temamos mucho que, cuando hablamos de perfeccion cristiana, cuando 
hablamos de fortaleza del espiritu, cuando hablamos de espiritu de fe, no 
empleemos esas palabras para encubrir la dureza de nuestro corazon, el 
egoismo que nos corroe, en una palabra, los malos sentimientos que en 
nosotros anidan. No; el dolor cristiano no es un dolor seco y frio; el dolor 
cristiano lleva consigo todo el calor del corazon y las lagrimas amarguisimas 
que brotan de nuestros ojos. Cuando habla la Sagrada Escritura de las lagrimas 
de una madre las presenta como la expresion mas noble del dolor y nos da a 
entender que si esas lagrimas ruedan desde los ojos a las mejillas, desde las 
mejillas suben al cielo como un sacrificio agradable a los ojos del Senor. 

Esta es la primera leccion que de aqui se deduce. Pero advirtamos que al 
lado de esa leccion hay otras mas profundas y necesarias. San Agustin, cuando 
habla de los milagros del Senor, sigue aquel camino que tantas veces hemos 
encontrado en los Santos Padres y por el cual se llega a descubrir en los 
milagros de Jesucristo un sentido mas profundo. Lo que es una escena historica 
lo convierte el en simbolo de algo mas interior; lo que es un fenomeno visible 
lo convierte el en simbolo de un misterio de fe; sabe leer una vida sobrenatural 
mas profunda y mas abundante alii donde lo exterior no descubre sino un 
milagro realizado en la naturaleza inferior. 

Segun este criterio, aunque no tuvieramos la autoridad de San Agustin, ni 
hubieramos seguido antes el camino de ese Santo Padre, en presencia de este 
milagro sentimos brotar en nuestra mente algo espontaneo y necesario, el 
pensamiento de otra muerte mas terrible. 

Cierto, vamos los hombres cayendo en la fosa uno en pos de otro en 
medio de lagrimas amargas; pero mas cierto es, o por lo menos es tan cierto 
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como lo primero, que hay otra muerte que no contemplan los ojos de la carne, 
pero que tiene consecuencias mucho mas terribles y dolorosas que la muerte 
corporal: es la muerte espiritual. Hay en este mundo tantos cadaveres 
ambulantes, tantos que tienen nombre de vivos y estan muertos, tantos que 
parecen vivir y no viven, porque viven con la vida temporal, con la vida 
corporal, con la vida natural, pero no viven con la vida sobrenatural de la 
gracia, que es imposible hablar de los muertos, a los cuales resucito Jesucristo, 
sin recordar esos muertos espirituales. jCuantos habra que se asemejen al hijo 
de la viuda de Nam en aquello que senalo el gran Padre San Agustin cuando 
dijo: que asi como hay un muerto que ya es conducido a la sepultura, porque 
lleva largas horas de estar muerto, asi hay almas que llevan largo tiempo en la 
muerte espiritual y ya son conducidas a lo que llama el Apocalipsis la muerte 
segura, a los castigos y a las consecuencias de esa muerte espiritual. 

Cierto, en presencia de un cadaver, cuando ese cadaver es el de una 
persona a quien hemos amado con todo el corazon, es imposible contener el 
llanto, pero ^por que, si tenemos fe, por que, si sabemos leer mas alia de lo que 
ven nuestros ojos corporales, por que si conocemos un poco la otra vida, la 
vida sobrenatural de las almas, la vida del cielo, no lloramos con lagrimas 
mucho mas amargas, con pena mucho mas honda, cuando nos encontramos en 
presencia de esos muertos espirituales que tanto abundan? No podemos 
reprimir nuestra tristeza en presencia de la muerte corporal y cuesta un trabajo 
improbo despertar esa tristeza en los corazones cuando se trata de la muerte 
espiritual. 

Este Evangelio es para nosotros un recuerdo y un aviso. Es un recuerdo 
de las veces que hayamos dejado morir nuestra alma por las culpas, y es un 
aviso para que, examinando nuestra conciencia, veamos si somos de aquellos 
que hemos llamado cadaveres ambulantes, que tienen nombre de que estan vi¬ 
vos, segun la frase del Apocalipsis, pero en realidad estan muertos. 

A esta ensenanza tristisima, que angustia el corazon, se anade todavia otra 
que, al menos, indicare. Es verdad que en este Evangelio leemos nosotros 
como ha de ser el dolor cristiano. Es verdad que la muerte de ese hijo unigenito 
nos recuerda la muerte espiritual, pero tambien es verdad que por encima de 
estas ensenanzas flota una que contempla los ojos con un consuelo inefable, y 
es la que se refiere al amor misericordioso de Jesus. Cierto: ese amor se siente 
en cada pagina del Evangelio; cierto, ese amor no abandona nunca a Jesucristo; 
cierto, de ese amor tenemos cien pruebas en cada pagina de los libros santos; 
pero tambien es cierto que, cuando ahora vemos a Jesus presentarse en Nam, 
cuando le vemos sin que nadie le suplique, dando consuelos a aquella madre 
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que sufre, cuando le vemos, por fin, apelar al milagro para consolar a una 
madre, entonces parece que entendemos mejor, porque estas cosas van muy 
directas a nuestro corazon, cuanto es el amor misericordioso de Jesucristo. Y si 
ese es el amor misericordioso de Jesucristo, nuestros dolores y nuestras penas 
encuentran un gran consuelo; porque no hemos de pensar que nosotros somos 
una excepcion y que la misericordia del Senor nos ha abandonado; hemos de 
pensar que cuando Nuestro Senor nos prueba con tribulaciones, El lo hace, 
podriamos decir, contra su propio corazon, contra ese sentimiento compasivo 
que contemplamos en cada pagina del Evangelio y que particularmente esta de 
relieve en esta que ahora comentamos; hemos de pensar que, aun en nuestras 
penas, aunque nuestros ojos de came no lo vean y aunque nuestro corto en- 
tendimiento no lo entienda, alii esta rebosando el mismo amor misericordioso. 
Hemos de pensar que, si el Senor asi se deja estremecer de misericordia y 
compasion ante la muerte temporal, mucho mas en presencia de esos muertos 
espirituales de que hemos hablado hace un momento, aunque esos muertos no 
puedan llamar, aunque nadie se acuerde de decirle que venga a resucitarles; El 
se acerca al alma, como se acerco a la viuda de Nam, y le brinda su 
resurreccion, como espontaneamente la concedio a aquel joven que era las 
delicias de su madre; y El consuela a la Iglesia, que como viuda desolada llora 
la muerte espiritual de sus hijos; y no hay nadie que, fiado en esa misericordia 
del Senor, aunque sus pecados fueran mas numerosos que las arenas del mar y 
las estrellas del cielo, no hay nadie, repito, que, fiado en esa misericordia del 
Senor, no pueda abrir el corazon a la esperanza. 

Cierto, para nosotros es un motivo de arrepentimiento profundo el pensar 
en la justicia de nuestro Dios; cierto, para nosotros es un motivo de 
arrepentimiento profundo el examinar la malicia y la vergiienza del pecado; 
pero el motivo de arrepentimiento mas profundo, mas tiemo, que es como una 
semilla de vida santa, es este recuerdo de la misericordia del Senor; porque, de 
una parte, ese recuerdo es la espada mas aguda para taladrar el corazon del 
hombre, por duro que sea ese corazon, con el arrepentimiento mas sincero, y de 
otra parte, esa herida sana; pues el pensamiento de las misericordias de Jesus, 
que hiere nuestro pecho, al mismo tiempo que llaga, hace brotar del pobre 
corazon desfallecido, miserable, lleno de pecados, un rayo de esperanza. En 
brazos de la misericordia del Senor somos capaces de todo; nuestras mismas 
miserias son un titulo a esas misericordias divinas, y aunque tengamos, 
mirando hacia adentro, que decimos a nosotros mismos: yo estoy muerto a la 
gracia del Senor, yo llevo tanto tiempo muerto a la gracia de Dios, yo soy de 
aquellos muertos que hieden, porque estan en corrupcion, todavia esas mismas 


350 



miserias nos impulsaran a echamos en brazos de la misericordia divina y a 
buscar la resurreccion de nuestra alma. 

Mirad que oportuno ha sido el que nos toque hoy comentar este 
Evangelio. Son los dlas en que sucumben muchas almas y en que una tristeza 
maternal invade a la Iglesia universal, que ve caer en la fosa espiritual del 
pecado a tantos de sus hijos. Estamos cerca de los dias de la santa penitencia, 
dias de resurreccion para muchas almas, dias de consuelo para la Iglesia santa, 
dias de salud para todo. En estos dias, revolver en nuestra mente lo que es la 
muerte espiritual, revolver en nuestra mente las misericordias de Jesus, sera lo 
que nos sane, nos reviva, nos aliente, nos haga concebir esperanzas y, sobre 
todo, lo que nos convierta en apostoles de la resurreccion de las almas, en 
apostoles de la misericordia del Senor, para llevarla a todos los corazones, en 
apostoles que preparen el dia feliz de la Pascua en que resucitemos con Je- 
sucristo y podamos magnificar al Senor como le magnificaban las turbas que le 
escuchaban y presenciaban el milagro de Nam, y podamos decir que en verdad 
Dios ha visitado con sus misericordias a su pueblo, y estas visitas son la 
esperanza de que un dia llegaremos a gozarle en el cielo. 


351 



Leccion XIII 


Discipulos del Bautista ante Jesus 


El Sagrado Evangelio de San Lucas, en el capltulo 7, verslculos 18 y 
siguientes, dice de esta manera: 

Y dieron nuevas a Juan sus discipulos de todas estas cosas, y Juan, 
habiendo hecho llamar a dos ciertos de sus discipulos, los despacho a Jesus 
diciendole: iEres tu el que ha de venir o aguardamos a otro? Llegados a la 
presencia de El, los varones dijeron: Juan el Bautista nos ha enviado a ti 
diciendo: lEres tu el que ha de venir o aguardamos a otro? Y en aquella 
misma hora curd a muchos de enfermedades y de esplritus malos y a muchos 
ciegos hizo merced de ver. Y respondiendo, les dijo: Id y contad a Juan lo 
que habeis visto y oldo: que ciegos ven, cojos andan, leprosos son 
limpiados, sordos oyen, muertos resucitan, a los pobres se anuncia la buena 
nueva, y bienaventurado es quienquiera que no se escandalizare de Mi. 

Esta es la narracion que sigue inmediatamente en el Evangelio de San 
Lucas a la otra que comentabamos en la leccion sacra anterior, o sea, a la 
resurreccion del hijo de la viuda de Nam. En San Mateo se nos ha conservado 
otra narracion parecida referente a esta mision de Juan Bautista; pero la de San 
Lucas es mas completa, contiene algunos pormenores que faltan en la relacion 
de San Mateo, y por eso la hemos elegido para comentarla esta manana. San 
Lucas no dice en este pasaje evangelico que Juan Bautista se encontraba ya 
preso, porque eso lo ha referido anteriormente. San Mateo, dando cuenta de 
esta embajada de los discipulos del Bautista, dice expresamente que Juan los 
envio desde la carcel. 

Para que podamos entender todo el alcance que tiene la pregunta de esos 
dos discipulos, para que nos demos cuenta del ambiente espiritual en que se 
desenvuelve esta escena evangelica, conviene recordar dos hechos que ya nos 
son conocidos. Todos sabemos que en los comienzos de la predicacion de Jesus 
fue preso Juan el Bautista; sabemos que la causa de su prision fue la fortaleza y 
libertad apostolica con que reprendia a Herodes Antipas por el pecado publico 
de adulterio; sabemos, por otra parte, que, aunque fue encerrado en una for¬ 
taleza que Herodes poseia en la ribera oriental del mar Muerto y que se llamaba 
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Maqueronte, no se vio completamente aislado; el mismo Herodes, aun 
teniendole preso, solia interrogarle con alguna frecuencia, solia oir sus 
consejos, sentia hacia el una cierta misteriosa veneracion que no le abandono 
jamas. Herodes, al perseguir al Bautista, mas bien se dejaba arrastrar de las 
pasiones de una mujer perversa que de las pasiones de su propio corazon. Esto 
hacia que Juan Bautista, dentro de su prision, tuviera relativa libertad, que 
pudieran aproximarse a el sus discipulos y que el pudiera conservar algun trato 
con los que antes habian escuchado sus predicaciones. Asi se explica que los 
discipulos pudieran llevarle nuevas del ministerio publico de Jesus y pudieran 
recibir de el mismo el encargo de preguntarle a Jesus lo que en esta ocasion le 
preguntaron. 

Estos hechos ya nos son conocidos. Igualmente nos es conocido otro 
hecho muy importante para entender la situacion presente. Sabemos que la 
disposicion espiritual de algunos discipulos del Bautista no era completamente 
buena. Habian escuchado al Bautista, se habian sometido a sus ensenanzas, ha¬ 
bian recibido su bautismo de penitencia; pero cuando llego Aquel que el 
Bautista anunciaba, cuando se presento Jesus y comenzo a formarse en torno 
de nuestro Redentor un auditorio y una fama, sintieron una pasion que, si no es 
claramente envidia, es algo que guarda mucha relacion con ese vicio; de tal 
suerte que se presentaron a su antiguo maestro en cierta ocasion como 
lamentandose de que el Senor hacia discipulos y bautizaba, o bautizaban los 
discipulos suyos, como dando a entender en esas palabras que le miraban un 
competidor de Juan Bautista. Esta disposicion de animo nace de una pasion 
muy humana, muy facil de entender, a la que con dificultad se sustraen las 
almas: habian tornado por guia en el camino espiritual a Juan el Bautista; ha 
llegado el momento de que el Bautista decline para que vaya creciendo sin 
cesar la gloria de Jesucristo y no les sufre el corazon abandonar a su maestro 
para ir en pos del Maestro nuevo; no tienen valor para hacer lo que hicieron los 
primeros Apostoles del Senor cuando en las orillas del Jordan oyeron al 
Bautista decir: He aqui el Cordero de Dios. Aquellos Apostoles tuvieron valor 
para abandonar a Juan el Bautista y seguir desde entonces fielmente a Jesu¬ 
cristo; pero estos otros discipulos de que aqui tratamos no tuvieron ese valor y 
quedaron con cierta amargura de alma, con cierta decepcion, con un genero de 
celo humano, con una manera de entender las cosas tambien muy humana, 
porque para ellos no se trataba mas que de dos hombres, de los cuales el uno 
iba creciendo en fama, en gloria, en poder, en discipulos, en milagros, y el otro 
habia declinado hasta el extremo de verse olvidado en una oscura prision. Esta 
disposicion espiritual de los discipulos del Bautista conviene recordarla al 
comentar este Evangelio. 
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Teniendo en cuenta estos dos hechos que acabo de recordar, podemos 
pensar que, cuando el Senor llegaba al apogeo de su gloria entre los hombres, a 
la expansion mayor de sus trabajos apostolicos, a ese momento culminante de 
su ministerio que se llamaba el Sermon de la Montana, en la segunda mitad del 
ano segundo de su vida publica, cuando el Senor llegaba, repito, a este apogeo 
y a esta gloria, los discipulos del Bautista, testigos de aquella predicacion, de 
aquellos hechos milagrosos y de aquel entusiasmo de las muchedumbres, fue- 
ron contando al Precursor lo que veian y oian. Tal vez fueran contandoselo con 
ese espiritu de decepcion, de amargura, de celo humano e indiscreto, que 
revelaran claramente en otra ocasion, segun nos cuentan los sagrados 
evangelistas, y el Bautista entonces, con plena conciencia de su mision, 
sabiendo que el debia eclipsarse, desde el momento que el sol de justicia 
brillaba claramente en el cielo, que el debia desaparecer cuando habia 
aparecido entre los hombres Aquel a quien el habia anunciado en sus 
predicaciones y cuyos caminos habia preparado en las riberas del Jordan, envio 
a aquellos discipulos, a fin de que por si mismos comprobaran la verdad, a fin 
de que oyeran la palabra de Jesus, que se desenganaran de una vez y, 
abandonando las sendas del primer maestro, que era algo precario y episodico, 
entraran de lleno en las sendas del Maestro divino, fuente de luz permanente y 
etema. Esta parece ser la disposicion espiritual de Juan Bautista cuando envia a 
los discipulos a preguntar a Jesus. 

Ha habido entre los interpretes alguna incertidumbre por lo que toca a 
este punto. Los interpretes que leen el Evangelio como se leeria un libro 
humano, sin entender ni querer entender los misterios sobrenaturales de la fe y 
de la gracia, no han tenido inconveniente en acusar a Juan Bautista de du das, 
de incertidumbres, de retrocesos en el camino espiritual, que no cuadran bien 
con lo que de el nos cuenta el Evangelio. Han dicho que Juan Bautista estaba 
sufriendo una desilusion o que Juan Bautista antes no sabia que Jesucristo era 
el Mesias. Esto ultimo unicamente se puede defender borrando de antemano 
una porcion de paginas del Evangelio, porque desde el principio, desde que 
Jesus se presenta en las orillas del Jordan, ya Juan Bautista lo senala con el 
dedo como el que habia de venir, como el que quita los pecados del mundo, 
como el Cordero de Dios; en una palabra, como el verdadero Mesias. Esa 
incertidumbre y esas dudas cabrian en cualquier otro corazon humano, porque 
el corazon humano esta expuesto a esas vacilaciones y a esas sombras, y bien 
puede suceder que quien un dia vivio en plena luz de verdad, al dia siguiente se 
encuentre en medio de las tinieblas de dudas y errores; pero de Juan Bautista 
esto no se puede afirmar, porque precisamente un momento despues, cuando se 
alejen los emisarios, el Senor predicara al pueblo sobre las virtudes del 
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Bautista, y entre otras cosas dira que Juan no es como una cana que el viento 
agita, es algo que tiene una constancia, una perseverancia, una fortaleza mucho 
mayor; dira el Senor que es mas que los antiguos profetas, y estas alabanzas no 
se compaginan en modo alguno con la flaqueza que atribuyen al Bautista esos 
interpretes no catolicos a que nos hemos referido. 

Algunos han pensado que, sin llegar a ese extremo, se puede sospechar 
que Juan Bautista no habia tenido una idea clara de lo que era la mision de 
Jesucristo; el se habia forjado la ilusion de que el Senor vendria haciendo la 
division de los buenos y de los malos, separando el trigo de la paja, como el 
mismo Bautista lo habia anunciado, poniendo la segur a la raiz del arbol de una 
manera rapida, energica, radical, ostentosa, publica; y al ver que el Senor no 
hacia esas cosas como el mismo Bautista se lo habia imaginado, este sufrio una 
desilusion, una decepcion, y en medio de esa desilusion y de esa decepcion 
acudio a Jesucristo buscando la verdad. 

Este modo de discurrir, a semejanza del anterior, tampoco esta de acuerdo 
con las ensenanzas del Evangelio. Supone que hemos de mirar al Bautista de 
una manera tan humana que no se compagina bien con lo que de el conocemos. 
Un hombre a quien Dios envia para preparar sus caminos; un hombre a quien 
Dios ha revelado con claridad que llegan ya los tiempos del Mesias; un hombre 
que tenia el corazon humilde que hemos visto cuando hemos hablado de el; un 
hombre que persevera con tal constancia, con tal fortaleza en el camino del 
bien, que llega hasta el heroismo por defender la virtud y combatir el vicio, no 
es hombre en quien se pueden suponer tales dudas, tales titubeos, tales errores. 
Ese hombre, de caer en tales desfallecimientos, no podia ser el mayor de los 
nacidos, como dice Nuestro Senor que lo era; ese hombre seria una vulgaridad 
mas, un corazon expuesto a todos los vaivenes de la duda, de la incertidumbre 
humana; un corazon juguete de pasiones y de sombras, que no podemos 
suponer en alma a quien Jesucristo alaba con palabras tan encarecidas, Por 
consiguiente, la unica interpretacion logica de este pasaje es la que hemos 
indicado: Juan Bautista vivia en plena luz de verdad, conocia a Jesus, miraba 
los caminos providenciales de Jesus con toda claridad; pero veia en tomo suyo 
incertidumbre, dudas, envidias, celos indiscretos, y para esclarecer todo eso, 
para aquietar el corazon de sus discipulos, para hacerlos que se desprendieran 
de el mismo y se entregaran por entero al que era su Maestro y su Dios, los 
envio a preguntar a Jesus si era Aquel a quien esperaban o si todavia debian 
esperar a otro. 

En efecto: los discipulos de Juan se presentaron a Jesus, El evangelista no 
dice de una manera clara donde se le presentaron; pero como pone este suceso 
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inmediatamente despues de la resurreccion del hijo de la viuda de Nam, y 
como» ademas, en la respuesta de Jesus se hace alusion a la resurreccion de los 
muertos, se puede pensar que Jesus recibio esta embajada de los discipulos del 
Bautista en la misma ciudad de Nam, donde acababa de resucitar a un muerto. 

En todo caso, es lo cierto que, poco despues de haber resucitado al hijo de 
la viuda, recibio Jesus a los emisarios de Juan Bautista. Esos emisarios 
debieron ir con las disposiciones espirituales que acabamos nosotros de 
describir, y quiza en publico dirigieron al Senor la pregunta: iEres tu el que ha 
de venir o hemos de esperar todavla a otro? 

Adviertase, para entender bien toda la fuerza de esa pregunta, que esta 
frase el que ha de venir es una frase clasica para hablar del Mesias. El Mesias 
era por antonomasia el que ha de venir. Pero, aunque no se admitiera esa fuerza 
en la frase como cosa general, en este caso la tendria, porque como Juan 
Bautista habia anunciado, y a esto se habia dirigido toda su predicacion, que en 
pos de el vendria otro mas fuerte que el mismo, y que el no tenia otra cosa que 
hacer sino prepararle los caminos, al preguntar por boca de sus discipulos si Je¬ 
sus era el que habia de venir, se referia al que el habia anunciado, es decir, al 
Mesias verdadero. 

Aun suponiendo que los discipulos en esta ocasion, presenciando los 
milagros, abrieran los ojos e hicieran la pregunta con buen espiritu, no se altera 
para nada el contenido del Evangelio de San Lucas. 

Al llegar los discipulos de Juan, tuvieron ocasion de presenciar algunos 
milagros, como dice San Lucas: otros los pudieron oir de labios de las personas 
que los habian presenciado. Sin duda oyeron, entre ellos, la resurreccion del 
hijo de la viuda. Asi lo da a entender el divino Maestro en su respuesta, tan 
solemne y decisiva como requeria la ocasion. El Senor dijo: idy contad a Juan 
lo que habeis visto y lo que habeis oldo. Los ciegos ven, los cojos andan, los 
leprosos son limpiados, los sordos oyen, los muertos resucitan, se anuncia la 
buena nueva a los pobres. Esta fue la respuesta, y acerca de ella yo quisiera 
hacer algunas consideraciones que para nosotros seran de suma utilidad. 

Ante todo, advirtamos que esa respuesta del Senor tiene un dejo de las 
antiguas profecias. Aunque no se encuentra literalmente un pasaje en el profeta 
Isaias que coincida del todo con este, sin embargo el tono de la palabra del 
Senor, la forma general de la frase, es un eco de las palabras del profeta; oid lo 
que dice en el capitulo treinta y cinco de su profecia refiriendose a los tiempos 
mesianicos: Entonces seran abiertos los ojos de los cielos y se abriran los 
oidos de los sordos. Entonces saltara el cojo como un corzo y se desatara (Is 
35,5-6) la lengua del mudo... Y en el capitulo sesenta y uno anade: Ha 
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reposado sobre ml el esplritu del Sehor: porque el Sehor me ha ungido, y me 
ha enviado para evangelizar a los abatidos, para curar a los de corazon 
quebrantado, para predicar la libertad a los cautivos, y la abertura de la 
carcel a los presos; para predicar el aho de la buena voluntad del Sehor. 

Estas claras alusiones declan a los enviados de Juan Bautista como, en 
Jesus se cumplian las profecias antiguas relativas al Mesias y daban una 
respuesta decisiva a la pregunta de los mismos. 

Todavia eran un testimonio mas elocuente los milagros por si mismos, los 
cuales, por el mismo modo de hacerlos, dejaban transparentes la divinidad de 
Jesucristo. No eran esos milagros como antiguamente los habian hecho santos 
y profetas del pueblo escogido, sino que tenian un sello especial. Otros 
taumaturgos obraban maravillas como puros instrumentos del poder de Dios; 
pero Jesucristo, cuando hace milagros, los hace por propia autoridad, por 
propio poder, haciendo ver que en su mano estan todas las criaturas y las leyes 
mismas del universo; y en esa manera de hacerlos va implicita la afirmacion de 
que El es Dios y tiene la omnipotencia infinita, Si los enviados de Juan 
hubieran tenido ojos para ver lo que las palabras del divino Maestro 
descubrian, hubieran quedado atonitos de una grandeza que ni sospechaban y 
hubieran caido rendidos en humilde y amorosa adoracion. El Evangelio no nos 
dice como recibieron una respuesta tan llena de majestad y verdad. 

Acerca de esa respuesta de Jesus conviene tener en cuenta que a veces, en 
los profetas, estos milagros que aqui se narran, por ejemplo, dar vista a los 
ciegos, dar oido a los sordos, dar movimiento a los cojos, se toman en un 
sentido espiritual. Los profetas dicen a veces que los ciegos veran, para dar a 
entender que las almas gozaran de la luz de Dios; que los sordos oiran, para 
significar que oiran dociles la palabra divina los que primero no la escuchaban, 
y que los cojos andaran, para mostramos que empezaran a caminar por las 
sendas de la virtud los que antes no daban un paso por ellas. Estas maravillas 
haria Dios sobre todo en los tiempos mesianicos. 

En el Evangelio, en este caso, no se habla en ese sentido; se habla 
literalmente de los milagros que Jesus realizaba de continuo sanando 
corporalmente a ciegos, cojos y leprosos, y resucitando muertos; pero hay que 
advertir que todos estos milagros de Jesucristo, que historicamente son reales e 
indiscutibles, son a la vez, segun el pensamiento de San Agustin que ya 
exponiamos el otro dia, como una suerte de simbolo o figura de las maravillas 
espirituales de la gracia divina. Jesucristo no se limitaba a ensenar con su 
palabra, sino que ensenaba con sus propios hechos y con sus propios milagros; 
lo que en el orden fisico era un prodigio, en el orden moral era una ensenanza. 
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Los milagros eran simbolo de esta, y asi, al mismo tiempo que El iba 
sembrando por los caminos de Galilea milagros sin cesar, esos milagros eran a 
su vez ensenanzas altisimas para iluminar a las almas, guiarlas por el camino 
del bien, resucitarlas de la muerte espiritual y comunicarles la vida de Dios. 
Jesus, al enumerar sus milagros con una gradacion ascendente ante los 
discipulos del Bautista, les abria amplios horizontes para que contemplaran la 
obra mucho mas maravillosa de las gracias que derramaba sobre las almas. 

Pero lo mas sorprendente en estas palabras, y quiza la ensenanza 
culminante, es la ultima de las maravillas que enumera. Jesucristo, al enumerar 
sus maravillas, procede, como hemos dicho, de menor a mayor, y despues de 
decir que los ciegos ven, los sordos oyen, los cojos andan, los leprosos se ven 
limpios de su lepra, y los muertos resucitan, como si quisiera senalar la mas 
alta cumbre y la serial mas evidente de su mision divina, anade: Los pobres son 
evangelizados. 

Sin duda, esta frase es una alusion manifiesta a las palabras de Isaias que 
hemos citado antes y que tradujimos del texto original diciendo: Me han 
enviado para evangelizar a los abatidos. Aunque las palabras suenan 
literalmente de modo distinto, el pensamiento es el mismo; pues la palabra 
pobres tenia, sin duda, en labios de nuestro Redentor toda la amplitud que suele 
tener en los escritos del Antiguo Testamento. Jesus predicaba buenas nuevas — 
las del cielo, las del amor del Padre celestial— a cuantos la vida presente tenia 
en desamparo, miseria y abatimiento. Su misericordia divina le hacia descender 
a esas esferas que el mundo menosprecia, y descendia con el corazon 
encendido en infinita caridad. Era esta condescendencia tan puramente 
sobrenatural, tan claramente divina, que por ella, mejor que por ninguna otra 
serial, podian conocer quien era El los enviados del Bautista. 

Asi respondio el Senor. Y para cerrar su respuesta con tales terminos que 
la recibieran bien los discipulos de Juan, que quiza estaban con aquel mal 
espiritu que hemos dicho antes, anadio las palabras leidas anteriormente 
tambien: Bienaventurado es quienquiera que no se escandalizare de Ml. 

En estas palabras detengamonos unos minutos y terminemos con ellas la 
leccion sacra de hoy. jEscandalizarse en Jesucristo! jPero de que? jNo es la 
vida de Jesucristo tan intachable que El podra desafiar a sus enemigos a que 
busquen en su propia conducta una falta, sin que esos enemigos hallen cosa de 
que acusarle? jEscandalizarse? jDe que? jDe la ensenanza de Jesus? Pero si la 
ensenanza de Jesucristo es de una sublimidadad tan divina que nosotros 
mismos en nuestra pequenez y en nuestra miseria, aun no oyendo mas que un 
eco de esas ensenanzas, muchas veces hemos sentido que se nos llenaba el 
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corazon de verdad, de luz y de aliento. ^Escandalizarse, de que? ^De que 
Jesucristo es aceptador de personas o va guiado en su trabajo apostolico por un 
secreto egoismo o por otros fines torcidos? jAh! Pensar asi no seria mas que 
una serie de blasfemias. Pero ademas, cuando ellos—los discipulos de Juan—le 
han espiado paso a paso, cuando le han seguido atentamente con ojos 
envidiosos, pudieron encontrar algo semejante? En Jesus no pudieron ver sino 
una efusion divina de sabiduria y caridad misericordiosa. ^De que, pues, j se 
iban a escandalizar? 

Y, sin embargo, es posible escandalizarse en Jesus, pues i cuando El dice: 
Bienaventurado es quienquiera que no se escandalizare de Mi, avisa de un 
peligro real. Habla de algo que i suele encontrarse en la vida; habla de algo que 
es una espina para su divino Corazon. que escandalo alude con estas 
palabras? Los discipulos de Juan habian comenzado a escuchar la predicacion 
de Jesucristo con el alma llena de prejuicios. Oyendo a su primer maestro, 
habian visto en el un impetu, una energia, un fuego del cual habian sacado 
falsas consecuencias. Juan Bautista habia sacudido como un huracan pavoroso 
la conciencia de los judios, y ellos, los discipulos, pensaban quiza que, despues 
de esa sacudida de huracan, el Senor se iba a presentar en el mundo tambien 
como un huracan, cubriendolo todo de ruinas y de castigos, y salvando asi, de 
una manera algo teatral, de una manera energica y rapida, a los pocos 
escogidos que hubieran aceptado su Evangelio. 

Siendo este el juicio que ellos se habian formado acerca de Jesucristo, se 
escandalizaron al ver que la predicacion de Jesucristo no iba por esos caminos, 
ni la vida de Jesucristo se desarrollaba asi, sino que con paciencia infinita iba el 
divino Maestro insistiendo y llamando a los corazones para ver si un dia se 
abrian a la luz; con una condescendencia infinita se iba haciendo sordo a las 
murmuraciones, a las calumnias, a las persecuciones de sus adversaries, y con 
un amor grandisimo a la cruz y a la humildad se iba negando a si mismo y 
dejando que germinara en medio de aquellas turbas la serie de pasiones que le 
habian de dar muerte. Como el Senor comenzaba ya a practicar aquello que El 
ensenaria de que si el grano de trigo no cae en surco y muere, no da fruto, esto 
para ellos era una decepcion. Sus prejuicios estaban en abierta oposicion con la 
conducta de Jesucristo. 

Y esto que acontecio a los discipulos del Bautista, y que para ellos fue un 
verdadero escandalo, o mejor dicho, conforme al sentido literal de la palabra, 
un verdadero tropiezo en el camino espiritual, acontece tambien a otras almas. 

Almas que se entreguen con santa sencillez al Evangelio y que depongan 
todos sus prejuicios y todas sus aficiones para abrazar pura y simplemente lo 
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que Jesucristo ensena, sin mas examen, sin mas discusion, sin mas 
cavilaciones, sin mas discursos de la propia mente, son pocas. Almas que 
lleven un mundo de prejuicios nacidos de sus propias pasiones y de sus propias 
miserias, o de los escandalos que han recibido en el mundo, y comparen el 
Evangelio con esos prejuicios y traten de mutilarlo conforme a ellos, sin 
aceptarlo con la santa sencillez con que se debe aceptar la fe de Jesucristo, 
cerrando los ojos a toda palabra que no sea la palabra de Dios, estas almas, por 
desgracia, son muy abundantes; son tan abundantes cuantos son los corazones 
cobardes, que no se resuelven a abrazar entero el Evangelio de Jesucristo; son 
tan abundantes cuantos son los hombres soberbios que desacreditan una a una 
las ensenanzas del Senor, y califican de prudente una parte del Evangelio y 
estiman como imprudente practicamente otra parte. Son tantas cuantas son las 
almas que se forjan a si mismas una especie de Evangelio donde estan en- 
lazadas algunas ensenanzas de Jesus con los propios juicios, criterios y 
pasiones. 

Y que estas almas abundan en el mundo se deduce de una manera 
clarisima de este simple hecho: si las almas que aceptan pura y simplemente el 
Evangelio abundaran en el mundo, abundarian los santos. Porque ^que es un 
santo? Un santo no es mas que un alma que se ha 11 ado por entero de la palabra 
de Jesucristo y la ha tornado por unica norma de su vida, sin glosas, sin 
mutilaciones, sin interpretaciones humanas, tal como salio de los labios de 
Jesus y tal como suena en los oidos de las almas escogidas; eso es un santo. jY 
que es un alma buena que no llega a la santidad? Es un alma que acepta el 
Evangelio, pero lo acepta poniendo sordina a unas palabras, tergiversando 
otras, mutilando lo que es heroico, no queriendo, en fin, dejarse a si misma 
para vivir enteramente en Jesucristo. Y en este sentido, ya lo creo que es 
posible escandalizarse en Jesus. 4 Si son el mayor numero los que asi se 
escandalizan! Hay una parte del Evangelio que se abraza, pero hay otra parte 
del Evangelio que se rechaza en la vida, porque, de aceptarlo todo, tendriamos 
que aceptar grandes humillaciones y olvidos de nosotros mismos, sumision en- 
tera del entendimiento y voluntad a la palabra del Senor. Y estos son muy 
pocos los que tienen generosidad para hacerlo. 

Amadisimos hermanos mios: al leer esta palabra del Senor: 
Bienaventurado quienquiera que no se escandalizare de Mi, veamos si 
nosotros nos hemos escandalizado en Jesus, y si de las palabras de su 
Evangelio hemos tornado ocasion para crecer en confianza, en abandono, en fe 
y en santidad, o, por el contrario, de esa palabra hemos tornado ocasion de 
infidelidad, de mutilacion, de cobardias y de tibiezas. Es muy posible que 
encontremos esto ultimo, pero que por eso no se nos caigan las alas del corazon 
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ni desfallezca la generosidad del alma, sino pensemos que, si el hombre 
encuentra en El una piedra en que tropezar, El es el que da vista a los ciegos, el 
que hace andar a los cojos, el que hace oir a los sordos, el que limpia a los 
leprosos y el que hasta da vida a los muertos. Pensemos y creamos que nuestro 
corazon, que quiza hasta hoy ha sido sordo para no escuchar la palabra de 
Jesus, que quiza hasta hoy ha sido tullido para no andar por la senda del 
Evangelio, que quiza hasta hoy ha sido ciego para no ver integras las verdades 
del Evangelio, que quiza hasta hoy ha estado muerto a la gracia, puede un dia 
oir y ver claro, resucitar a nueva vida por la gracia de Jesucristo; y confiando 
en El, abandonandonos en El, pidiendole a El, podremos llegar a ser de 
aquellos que no se han escandalizado en sus palabras, sino que han visto en 
cada frase del Evangelio un camino de vida etema y la han puesto como ley en 
medio de su propio corazon, y asi van derechamente a conquistar virtud tras 
virtud hasta conquistarlas todas y entrar triunfantes en los cielos. 

El que vino a predicar buenas nuevas a los pobres se compadecera de 
nuestra pobreza y hara de nosotros un glorioso trofeo de su infinita 
misericordia. 
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Leccion XIV 


Ensaiza Jesus al Bautista 


El episodio evangelico que nos toca explicar esta manana, complemento 
del que explicabamos en la leccion sacra precedente, es uno de los pasajes 
dificiles que hay en los evangelios sinopticos. 

Varias de las frases que contiene el discurso del Senor pronunciado en 
esta ocasion han dado lugar a interpretaciones diversas. Ademas, son dos los 
evangelistas que refieren el mismo episodio y hay entre ellos pequenas 
divergencias, pues cada uno trae algunos pormenores propios. Relacionar entre 
si y ordenar estos pormenores no es siempre facil. Para que en cuestion tan 
complicada procedamos con toda claridad y orden es necesario leer los textos 
de San Lucas y de San Mateo en que se nos refiere lo que vamos a comentar 
esta manana. 

En el evangelio de San Mateo, capitulo 11, desde el versiculo 7 en 
adelante, se lee asi: 

Y cuando estos se iban—los mensajeros de Juan Bautista —, comenzo 
Jesus a decir a las turbas acerca de Juan, iQue salisteis al desierto a 
contemplar? iUna cana sacudida del viento? iPero que salisteis a ver? jUn 
hombre con rozagantes vestidos ataviado? Catad que los que llevan vestidos 
rogazantes, en las casas de los reyes estan; pero ique salisteis a ver? fUn 
prof eta? Os digo que si; y harto mas que prof eta, porque este es de quien 
esta escrito: Ve ahi que yo envio al mensajero mio delante de tu faz, el cual 
preparara tu camino delante de ti. De veras os digo, no se ha levantado 
entre los nacidos de mujer uno mayor que Juan el Bautista; sin embargo, el 
menor en el reino de los cielos es mayor que el. Empero, desde los dias de 
Juan el Bautista hasta ahora mismo, el reino de los cielos se toma con 
violencia, y los violentos le arrebatan. Porque todos los profetas y la ley 
hasta Juan han profetizado; y si quereis recibirle, el es Elias el que habia de 
venir. Quien tiene oidos para oir, oiga. Pero ^a quien asemejare la raza 
esta? Semejante es a los muchachos sentados en las plazas que, dando voces 
a los otros, dicen: Os tocamos la flauta y no danzasteis; entonamos 
endechas y no plahisteis; porque vino Juan, que no come ni bebe, y dice: 
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Demonio tiene. Vino el hijo del hombre, que come y bebe, y dice: Catad un 
hombre comedor y bebedor, amigo de publlcanos y pecadores. Y justificada 
ha sido la sabiduria por los hijos de ella. 

Muy parecida es la narration de San Lucas, solo que este evangelio 
suprime algunos de los versiculos que encontramos en San Mateo, y, en 
cambio, anade otros nuevos. Suprime todo eso que hemos leido de la 
predicacion del reino de Dios, de Elias y de la violencia que el reino padece, y, 
en cambio, anade dos que ahora vais a oir. 

Dice en el capitulo 7, versiculo 24 y siguientes: 

Y cuando se hubieron partido los mensajeros de Juan, comenzo a decir 
a las turbas acerca de Juan: iQue salisteis al desierto a contemplar? i Una 
caha sacudida del viento? Pero ique salisteis a ver? fUn hombre ataviado 
con preciosas galas? Ved que los que andan con vistoso ropaje y en regalo, 
en lo regios alcazares estan. Pero £que salisteis a ver? fUn prof eta? Os digo 
que si, y harto mas que profeta; este es de quien esta escrito: Ved, ahi mando 
al mensajero mio ante tu faz, el cual aparejara tu camino delante de ml. 
Porque os digo que, entre los nacidos de mujeres, mayor profeta que Juan el 
Bautista no hay ninguno, y con todo, el menor en el reino de Dios es mayor 
que el. Y todo el pueblo que lo oyo y los publlcanos loaron de justo a Dios, 
bautizados con el bautismo de Juan. Al contrario, los fariseos y los legistas 
invalidaron el consejo de Dios para con ellos, no habiendo sido bautizados 
por el. Pues la quien asemejare los hombres de esta generacion y a quien 
son semejantes? Semejantes son a los muchachos que estan sentados en la 
plaza y dan voces unos a otros y dicen: Os tocamos la flautay no danzasteis, 
entonamos endechas y no plahisteis. Porque vino Juan el Bautista, que no 
come pan ni bebe vino, y decis: Demonio tiene. Vino el hijo del hombre, que 
come y bebe, y decis: Catad un hombre comedor y bebedor de vino, amigo 
de publlcanos y de pecadores, y justificada ha sido la sabiduria por todos 
los hijos de ella. 

En esta narracion de San Lucas, fuera de algunos pormenores que luego 
notaremos, hay dos versiculos que no se encuentran en la de San Mateo. Son 
Aquellos en que dice que todo el pueblo que oyo al Bautista y los publlcanos 
loaron de justo a Dios y fueron bautizados con el bautismo de Juan; pero que, 
al contrario, los fariseos y los legistas invalidaron el consejo de Dios para con 
ellos, no habiendo sido bautizados por Juan. 

Como habeis oido, apenas partieron los mensajeros de Juan Bautista, el 
Senor comenzo a predicar a las turbas, haciendo grandes elogios del Precursor. 
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Una parte de esos elogios es facil de entender; la otra tiene alguna dificultad 
que es necesario aclarar para que no se tergiversen las palabras de la Escritura. 

Comienza el Senor preguntando a las turbas que era lo que hablan ido a 
buscar al desierto. Juan el Bautista habia vivido en el desierto de Judea; habia 
estado bautizando en parajes solitarios del Jordan, y alii habian acudido en gran 
numero y con entusiasmo muchedumbres de toda Palestina. Entre aquellas 
muchedumbres se encontraban, como es natural, fervientes galileos. Muchos de 
aquellos, que habian seguido al Senor despues del Sermon de la Montana, que 
habian llegado con el a Nam y habian sido testigos del milagro, y, por ultimo, 
habian visto a los enviados de Juan el Bautista, habian estado sin duda en las 
orillas del Jordan, habian escuchado la predicacion de Juan Bautista y habian 
sido bautizados por el. 

Aludiendo a este hecho, pregunta el Senor a la muchedumbre: Cuando 
ibais al desierto, a los parajes solitarios del Jordan en busca de Juan el Bautista, 
^que es lo que deseabais ver? ^Que es lo que deseabais contemplar? ^Acaso 
fuisteis alii para ver una cana agitada por el viento? ^Acaso fuisteis a ver un 
hombre cubierto de vestidos vistosos y regalados? ^Acaso fuisteis a buscar un 
profeta, a conocer a un profeta? Aunque el Senor no responde a todas estas 
preguntas de una manera directa, por el modo de hablar que emplea se ve la 
contestacion que El en su animo da a las mismas y la que supone que han dar 
las muchedumbres. 

Al preguntar si han ido al Jordan solo para ver una cana agitada por el 
viento, supone que la respuesta va a ser negativa; no han ido a eso. Importa 
poco que se tome esa frase, cana agitada por el viento, en su sentido inmediato 
y literal o en su sentido metaforico. En ninguno de los sentidos han ido ellos a 
buscar una cana agitada por el viento. No han ido alii para una cosa tan inutil 
como seria contemplar los canaverales que hay en las orillas del Jordan; no han 
ido tampoco para ver a un hombre que se pudiera comparar con una cana debil 
que fluctua a todos los vientos. Ni fueron a ver canas materiales, ni fueron a 
buscar al Bautista porque le creyeran semejante a una cana flexible, juguete de 
los vientos, o sea un hombre sin fortaleza, sin vigor, sin firmeza de animo; 
antes al contrario, fueron a oirle porque suponian que aquel hombre tenia la 
fortaleza de la verdad. 

Negativa es tambien la respuesta a la segunda pregunta. Dice el Senor: 
^Habeis ido a buscar a un hombre cubierto de vestiduras lujosas, rozagantes, de 
las vestiduras propias del mundo? A eso habian de responder todos 
inmediatamente en su corazon que no. Porque precisamente una de las cosas 
que mas hirieron el animo de los judios durante la predicacion del Bautista fue 
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la austeridad de su vida. Aquel hombre iba vestido con un verdadero cilicio, 
sujeto por un tosco cinto. Esta imagen del Bautista, que es la imagen de la 
austeridad, pero de la austeridad mas rigurosa, es la que todos conservan en la 
mente, y hablar de hombre acostumbrado al lujo, a la comodidad de la vida 
cuando se hablaba de Juan Bautista, era querer juntar dos terminos que no era 
posible conciliar entre si. 

Anade el Senor a esta pregunta un comentario que bien pudiera ser una 
alusion. Dice el Senor: Los hombres cubiertos con vestiduras vistosas, 
comodas, regaladas, suaves, conformes con la sensualidad humana, esos no se 
encuentran en el desierto, en los parajes solitarios de las montanas de Judea o 
del Jordan; esos se encuentran en los alcazares de los reyes. 

El que tenga noticia de lo que eran las cortes orientales en la antigiiedad, 
de lo que era la corte de los Herodes en los tiempos de Jesucristo, y sepa algo 
del regalo, de la sensualidad, de la mundanidad que llenaban por entero 
aquellas cortes, no puede menos de entender toda la fuerza de las palabras de 
Jesucristo y ver en ellas una alusion. 

En el momento en que Jesucristo habla, el Bautista esta preso; lo ha 
encerrado en la carcel Herodes Antipas, y precisamente porque reprochaba a 
este su sensualidad. Hablar en tales circunstancias de que el Bautista no era un 
hombre cubierto de vestiduras ricas, elegantes, sensuales, sino que esas cosas 
se encontraban en los alcazares de los reyes, aunque el Senor no lo dijera 
expresamente, tenia que suscitar un mundo de ideas, tenia que recordar las 
antitesis entre Juan Bautista, predicador de penitencia, y su perseguidor, 
publicamente escandaloso, Todos tenian que ver en las palabras de nuestro 
divino Redentor una alusion manifiesta a la corte de Herodes. 

La tercera pregunta del Senor es la que encierra mayor dificultad. 
Continua Jesucristo preguntando: ^Que habeis ido a buscar al desierto? 
^Habeis ido a buscar un profeta? Y anade: Pues yo os digo que realmente 
habeis encontrado alii no un profeta, sino mucho mas que un profeta, porque 
entre los nacidos de mujer ninguno es mayor que Juan Bautista, aunque el 
ultimo del reino de Dios es superior a el. Juan Bautista es aquel de quien se 
dijo: Yo enviare mi mensajero delante de Ti para preparar tus caminos. Estas 
palabras ofrecen algunas dificultades que es preciso aclarar. El texto profetico 
que cita el Senor para describir la mision de Juan Bautista—texto en el cual el 
Bautista es presentado como un mensajero, que va delante del Senor para 
preparar sus caminos—aparece retocado. El texto dice asi en el libro de 
Malaquias: He aqul queyo envlo mi angel, el cualpreparara el camino delante 
de ml. Es Jehova quien habla y siempre se refiere a si mismo. Nuestro Senor 
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cita ese texto de modo que Jehova se refiere a una segunda persona, que es el 
Mesias: Ves, aqui mando al mensajero mlo ante tu faz, el cual aparejara tu 
camino delante de ti. 

Al alegar Nuestro Senor la profecla y al aplicarsela a SI, descubre todo su 
sentido; y por una insinuacion, facil de entender para aquellos que estaban 
acostumbrados a las antiguas profeclas, se declara Mesias a SI mismo; enviado 
de Dios, a quien va preparando los caminos otro enviado de Dios. De esa 
manera presentaba a Juan Bautista como su precursor, pero al mismo tiempo 
insinuaba a los judios la idea de Si propio: El era el verdadero Mesias. 

La dificultad mayor no es esta; se encuentra en aquella frase de Jesucristo 
en que dice que San Juan es superior a todos los profetas, pero que el menor 
del reino de Dios es superior a el. ^Que significa propiamente esta frase? La 
frase, en cada evangelista, tiene una forma diversa. San Lucas dice 
simplemente que entre todos los profetas no hay ninguno que sea como Juan 
Bautista; es superior a todos los profetas. Y San Mateo, sin emplear la palabra 
profeta, dice simplemente que, de todos los nacidos de mujer, el mayor es Juan 
Bautista. 

«^Que es lo que se quiere afirmar aqui? ^Se quiere afirmar que Juan 
Bautista es el mas santo de todos los hombres? ^Se quiere afirmar que la virtud 
de Juan Bautista es superior a la virtud de todos los que le hablan precedido, 
incluso los profetas? Sin entrar en largas discusiones, parece claro que este 
sentido debe excluirse; porque hace un elogio de San Juan Bautista en estos 
terminos: el mas santo de los nacidos es Juan Bautista, para luego decir que el 
ultimo en el reino de Dios —entendiendo, como ha de entenderse, por reino de 
Dios la Iglesia fundada por Jesucristo—, el ultimo, digo, del reino de los cielos, 
que en este caso seria el de menor virtud, es mayor que Juan Bautista, parece 
una verdadera anomalia. ^Por que se ha de alabar la virtud de un hombre como 
cosa extraordinaria, cuando cualquier cristiano, el menos virtuoso, es superior a 
el? Interpretando asi las palabras del Evangelio, se ve en ellas un enfasis, una 
ponderacion, una exageracion que no se compagina bien con la manera de 
predicar de Jesucristo. 

«^Que significa, pues, esa frase? La entenderemos pronto con una 
sencillisima consideracion. En toda la historia del pueblo judio se van 
enlazando los nombres de los profetas. Los profetas eran los verdaderos guias 
del pueblo. Esos profetas, a medida que se van sucediendo, hacen avanzar la 
Revelacion, de modo que cada profeta viene a anadir un rasgo nuevo, un nuevo 
rayo de luz, a las profecias de los mas antiguos. Si consideramos toda la serie 
de los profetas y los comparamos con Juan Bautista, vemos que, en este oficio 
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de profetizar, todos son inferiores a el; porque Juan Bautista no se ha limitado a 
decir unas cuantas frases que den a conocer el Mesias que habia de venir, sino 
que ha llegado a presentarlo al pueblo y a senalarlo con el dedo, diciendo: He 
aqui el cordero de Dios, que quita elpecado del mundo (Io 1,29). En el oficio 
de profeta no hay nadie que se pueda comparar con el; los demas han visto al 
Mesias de lejos: el lo ha visto de cerca y ha sido quien lo ha introducido en el 
mundo. 

Por otra parte, aunque sea muy grande la mision que cumple, Juan 
Bautista no llega a entrar en la Iglesia de Jesucristo; porque la Iglesia no estaba 
fundada cuando Jesucristo predicaba estas cosas ni cuando Juan Bautista 
murio; la Iglesia se puede decir que se ha fundado cuando Jesucristo ha 
redimido al mundo; Juan Bautista, por consiguiente, no pertenecio a la Iglesia. 
Ahora bien: la Iglesia es inm ensamente superior a la Antigua Alianza. En la 
Antigua Alianza no habia en las almas otra cosa que una esperanza del Mesias 
y en ella cifraba la Sinagoga todos sus bienes; pero la Iglesia tiene ya la suerte 
de poseer al Mesias, de gozar de los frutos de la redencion ya consumada, y en 
este sentido la Sinagoga siempre es inferior. 

Teniendo en cuenta estas consideraciones, la frase del Evangelio es muy 
clara. Si comparamos a Juan el Bautista con todos los profetas de la antigua 
Ley, no por la virtud que tienen, sino por el oficio que ejercitan, es superior a 
todos ellos; y por el mismo hecho de ser superior a todos los profetas, es 
superior a todos los demas, porque los profetas eran los grandes varones de 
Dios que tuvo el pueblo escogido; pero si comparamos a Juan Bautista, por 
razon de su oficio, con los que ya han entrado en la Iglesia, es inferior a ellos, 
como la Sinagoga es inferior a la Iglesia. 

No se trata aqui de comparar santidad a santidad, virtud a virtud, sino 
oficio que se ejercita, mision que se ha recibido de Dios, a otra mision, tambien 
recibida de Dios, a otro oficio que se ha ejercitado. Y en este sentido, mirando 
al Antiguo Testamento en conjunto, el oficio mas elevado es el oficio de Juan 
Bautista; porque el es el que Dios ha enviado para preparar inmediatamente los 
caminos del Mesias, el es el precursor del Mesias. 

No quiere decir esto que la virtud de Juan Bautista quede en la sombra. 
Esa virtud nos es conocida por otros pasajes del Evangelio, como, por ejemplo, 
cuando dice el Evangelio que Juan Bautista desde el seno de su madre estuvo 
lleno del Espiritu Santo; nos es conocida por la vida austera y santisima que 
llevo hasta el momento de su predicacion; nos es conocida por el fervor de 
espiritu y por la fortaleza invicta con que anuncio la palabra divina; nos es 
conocida por la generosidad heroica con que recibio el martirio por sostener los 
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derechos de la virtud. No niega ni rebaja, por consiguiente, el Senor la virtud 
de Juan Bautista; lo que hay es que en esta ocasion no se refiere con las 
palabras que estamos comentando a esa virtud, sino a otra cosa. Bastante ha 
dicho de esa virtud al afirmar que Juan Bautista no es una cana que el viento 
agita, no es un hombre que va buscando los regalos de la propia sensualidad y 
el lujo de la vanidad mundana, sino que es un hombre firme en la verdad, 
austero y penitente. Y todavia se deduce mas el concepto de virtud que merece 
el Bautista a nuestro Redentor de todo el conjunto de este sermon que 
comentamos y que va ordenado a ensalzar al Precursor. 

Con esto quedan aclaradas las primeras palabras del Senor: ^Que habeis 
ido a buscar al desierto? ^Una cana agitada por el viento? «MJn hombre cubierto 
de vestiduras vistosas y comodas? ^Un profeta? 

El Senor pasa adelante y habla, segun el evangelista San Lucas, del 
resultado que tuvo la predicacion del Bautista, y dice que todo el pueblo que le 
oyo y los publlcanos loaron de justo a Dios, bautizados con el bautismo de 
Juan. Es decir, alabaron a Dios con obras, porque aceptaron la justicia con que 
Juan Bautista les brindaba, recibieron el bautismo que Juan administraba. En 
cambio, los fariseos y los legistas, es decir, los que tenian renombre de 
piadosos y doctos, no quisieron aceptar el bautismo de Juan e invalidaron el 
consejo de Dios para con el los. Con esto no hace el Senor mas que reflejar la 
situacion historica que ya conocemos. Llegaba el pueblo, oia la predicacion del 
Bautista en las margenes del Jordan, hacia penitencia y recibia el bautismo; los 
mayores pecadores se sometian a la predicacion de Juan y sacaban fruto de 
ella; hasta los soldados, que se preocupaban poco de estas cosas, cuando al 
pasar por aquellos caminos tenian la suerte de oir uno de los sermones del 
Precursor, se acercaban humildemente a el preguntandole que habian de hacer 
para entrar en el reino de Dios. Pero mientras esto hacia el pueblo, los escribas, 
los doctos, los rabinos, los fariseos de Jerusalen, no recibian la palabra del 
Bautista y era tan dura su obstinacion que el Bautista hubo un dia de desatar su 
lengua para lanzar palabras durisimas contra ellos: les llamo, como todos 
sabemos, raza de vibora; les hablo como a hombres sobre los cuales iba a venir 
la ira de Dios y en cuyos rostros veia la obstinacion de la soberbia. A estos 
alude aqui Jesucristo. 

Sabemos muy bien que desde el comienzo de la predicacion de Jesucristo 
se desperto una ruin envidia, un mal espiritu en el corazon de los rabinos. 
Hemos tenido ocasion de ver, en las lecciones sacras de estos anos, que ya esa 
mala semilla habia tenido algunos brotes exteriores; mas de una vez se habian 
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escandalizado de la conducta de Jesucristo, hablan recibido mal sus palabras y 
sus milagros, y por fin hablan comenzando a espiarle y a perseguirle. 

Entre la turba que escuchaba al Senor en la ciudad de Nam, a donde 
hablan llegado los mensajeros del Bautista, hemos de pensar que ya no 
faltarian esos hombres murmuradores, maldicientes, envidiosos, que reciblan la 
predicacion sin humildad, sin docilidad, con un corazon danado por la doblez y 
la mala voluntad. Y cuando el Senor hablaba de esa manera y decla que todo el 
pueblo, hasta los publicanos, recibieron la palabra de Juan Bautista, pero estos 
hombres llenos de soberbia, que se creian los doctos de su pueblo, los gulas de 
Israel, no la recibieron, aludla sin duda a los fariseos que en aquella hora le 
espiaban. 

Repitamoslo hasta la saciedad: este debia ser uno de los mas agudos 
dolores de Jesucristo. Pensar que estaba El con caridad infinita derramando 
riqueza de Evangelio, que era riqueza de misericordia, sobre las almas; que en 
su auditorio habia siempre la misma division: unos que con recto corazon, con 
buena voluntad, con alma sencilla, con hambre de Dios, recibian sus 
ensenanzas y las guardaban en los surcos del corazon, para que dieran fruto; y 
al lado de esos, escondida hipocritamente como la serpiente bajo la hierba, la 
faccion de los fariseos, de los doctos, de los hombres soberbios, tratando de 
infiltrar su veneno en los oyentes y herirle a El y, si era posible, herirle de 
muerte; ver esto, repito, debia ser para el corazon de Jesucristo un dolor agudo 
por multiples razones. Primero, porque la obstinacion de aquellos hombres que 
cerraban voluntariamente los ojos a la luz y rechazaban la claridad del 
Evangelio era la ruina de ellos, inutilizaba tristemente en ellos la obra del 
Redentor divino. Segundo, por el contagio de semejante maldad, pues si se 
hubieran limitado a ser reprobos ellos solos, pero sin danar a los otros, sin 
escandalizarlos, sin infiltrar el veneno de sus insidias malevolas en la otra parte 
del auditorio, triste habria sido todo ello, pero no tan triste como el ver que, 
poco a poco y con tenacidad diabolica, iban apartando de la verdad a las almas 
de buena fe que Jesus se esforzaba en iluminar. Y, por ultimo, el dolor se hacia 
mas vivo por la condicion del Corazon de Cristo. Este divino Corazon era todo 
amor y celo de las almas. 

Cada vez que encontraba en su camino tanta ingratitud y ceguera tenia 
que conmoverse hasta lo mas profundo: este fue el tormento de toda su vida. 
Estuvo bebiendo este caliz amargo desde que abrio los labios para predicar por 
primera vez hasta el momento en que expiro en la cruz. 

A el aludio el Senor en los versiculos que comentamos. Sus palabras eran 
amorosas, pero a la vez de recriminacion; descubria el fondo de los corazones, 
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llamaba la atencion de los soberbios y rebeldes para que se rindieran al 
Evangelio, y a la vez ponla en guardia a los oyentes benevolos, de buen 
esplritu, sencillos, para que rechazaran de si el veneno sutil que los otros 
trataban de infiltrarles en su corazon. 

Mas dificil que lo que hemos explicado hasta aqul es lo que dice el Senor 
sobre la violencia que padece el reino de Dios y sobre la justificacion de la 
sabiduria. Para no alargar demasiado la leccion de hoy, vamos a dejarlo para el 
proximo domingo, en que lo podremos explicar juntamente con la parabola de 
los muchachos que juegan en la plaza publica. 

Ahora, recogiendo un poco nuestras ideas, vemos que el Senor alaba la 
fortaleza de animo de San Juan Bautista, que el Senor une en sus alabanzas esa 
fortaleza de animo con la austeridad de la vida y que se lamenta—porque, al 
fin y al cabo, sus palabras, aunque sean reflejo de la realidad historica, no dejan 
de ser una lamentacion—de que cuando se predica el Evangelio, precisamente 
los que debian sacar mas fruto son los que sacan menos. En el pueblo de Israel 
se daba el caso de que hasta los publicanos, lo ultimo del pueblo, sacaran fruto, 
y los doctos, los que hacian profesion de conocer y ensenar la verdad divina, no 
sacaban ninguno, porque se lo estorbaba la soberbia. Estas tres ensenanzas de 
Jesucristo flotan sobre todo lo demas. 

Prescindamos de lo que estas consideraciones contienen de alabanza a 
San Juan y apliquemosla a nosotros mismos. Decid' me: si el Senor tuviera que 
hablar a los auditorios cristianos de hoy, ^podria decir que iban siempre 
buscando la fortaleza cristiana en la verdad, o tendria que decir que muchas 
veces quieren hacer del predicador una cana agitada por el viento? ^Tendria 
que decir que los auditorios cristianos son auditorios serios, que buscan la 
verdad, o tendria que decir que son noveleros, amigos de toda curiosidad y que 
andan fuera del cauce austero de la predicacion cristiana? ^Podria el Senor 
decir —no hablemos ahora de los predicadores, porque yo no estoy predicando 
a ellos, sino a fieles cristianos— que los auditorios aman la austeridad como 
los oyentes de Juan Bautista y mucho mas como corresponde a oyentes del 
mismo Jesucristo? ^Podria decir que no tiene el corazon entregado a las 
vanidades del mundo y a la propia sensualidad, sino que, antes por el contrario, 
son la imagen viva de la austeridad del Evangelio? ^Podria decir que se 
escucha la palabra divina con la humildad con que la escuchaban los 
pecadores, o tendria que decir que se escucha con la soberbia con que le 
escuchaban los engreidos fariseos y escribas pagados de si mismo? 

Pensemos que no; pensemos que si el Senor tuviera que calificar a un 
auditorio cristiano, y mas particularmente a este auditorio amante de su 
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Evangelio, no tendria que lanzar duros reproches. Pero aunque no tuviese que 
lanzar duros reproches, como los que lanzaba contra los fariseos, ^no es verdad 
que todavia tendria una palabra para alentamos a que siguieramos la senda que 
debemos seguir y a que en vez de volar en alas de la imaginacion, en pos de 
toda novelerla —aunque sea noveleria piadosa—, avanzaramos en las senda de 
la austeridad, oyeramos la palabra de Dios con piedad, con sencillez, con 
rendimiento de juicio y tuvieramos la virtud de confesar, cuando esa palabra 
nos hiere, que es nuestra miseria la que nos hace sentir aquel dolor, y no el que 
la palabra de Dios sea inoportuna o dura o exagerada? ^No es verdad, repito, 
que el Senor nos exhortaria a algo de esto? Porque, aunque tengamos ya 
docilidad y aunque seamos austeros, sobre todo en este santo tiempo de 
Cuaresma, y aunque tengamos fortaleza y serenidad de animo para seguir la 
virtud, todavia necesitamos que nos exhorten a subir a otras cumbres mas altas. 
Los que estan cerca de Jesucristo, los que Jesucristo alaba como suyos, 
aquellos de quienes Jesucristo dice panegiricos como este que estamos oyendo 
de Juan Bautista, son esos que permanecen firmes en la verdad del Evangelio, 
y no firmes porque con los labios confiesan esa verdad y con el entendimiento 
se someten a ella, sino porque su vida entera esta vaciada en esa verdad divina, 
en ese mensaje Salvador de Jesucristo. Los que merecen esas alabanzas son los 
que saben de austeridad y aman la austeridad, sobre todo en estos tiempos en 
que parece que la sensualidad se ha desenfrenado de suerte que va penetrando 
en los hogares cristianos y hasta en el templo. 

Alentaria Jesucristo y empujaria a las almas a que de una vez se 
entregaran a su palabra divina, y en vez de andar haciendo seleccion en las 
cosas que esa palabra nos ensena para aceptar lo que es mas agradable y 
rechazar lo que es menos agradable, lo aceptaran todo convencidos de que el 
Evangelio es la vida, de que el Evangelio es la esperanza del alma, de que el 
Evangelio es la verdad, de que el Evangelio es el verdadero amor. 

Distinguir en el Evangelio, rehuir todo lo que el Evangelio tiene de 
amargo para esta came pecadora; rehuir lo que el Evangelio tiene de 
desagradable para la volubilidad del corazon, rehuir todo eso, ^puede ser amor, 
puede ser esperanza solida, puede ser fe verdadera? Ciertamente, no. Y esto nos 
lo diria Jesucristo y quiza nos lo diria con los mismos sentimientos que tenia en 
su corazon cuando predicaba en Nain. Quiza tendria placer en ver que la mayor 
parte de la muchedumbre habia escuchado la palabra austera del Bautista y ha- 
bia recibido su bautismo de penitencia; pero quiza tendria tambien el 
sentimiento, el dolor, la espina en su corazon, de que quedaban almas que se 
resistian a la predicacion evangelica, almas que todavia iban al Jordan para ver 
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como se movia una cana agitada por el viento o para presenciar una vanidad 
del mundo. 

Quiza tendrla esa espina, y nuestro deseo debe ser quitar esta espina del 
corazon de Jesucristo y que, cuando nos mire a nosotros, no tenga que pensar 
en que hay serpientes de pecadores malignos escondidas debajo de la hierba 
para danar a las almas, sino que tenga que ver, lleno de consuelo, que somos 
todos fieles seguidores del Evangelio, generosos amantes de la palabra divina, 
almas deseosas de santidad, que viven y quieren vivir amandole con perfecto 
amor hasta el ultimo momento, hasta que se abran para nosotros las puertas del 
etemo amor, que son las puertas del cielo. 
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Leccion XV 


Dos obstaculos del reino de Dios 


El sagrado Evangelio segun San Mateo, en el capltulo 11, desde el 
verslculo 12 hasta el 19, dice asi: 

Empero, desde los dias de Juan Bautista hasta ahora mismo, el reino 
de los cielos se toma con violencia y los violentos le arrebatan. Porque todos 
los profetas y la ley hasta Juan han profetizado. Y si quereis recibirle, el es 
Ellas, el que habla de venir. Quien tiene oidos para olr, que oiga. Pero la 
quien asemejare la raza esta? Semejante es a los muchachos sentados en la 
plaza que, dando voces a los otros, declan: Os tocamos la flauta y no 
danzasteis; entonamos endechas y no plahisteis. Porque vino Juan, que no 
come ni bebe, y dicen: Demonio tiene. Vino el Hijo del hombre, que come y 
bebe, y dicen: Catad un hombre comedor y bebedor, amigo de publicanos y 
pecadores. Yjustificada ha sido la sabiduria por los hijos de ella. 

Para entender de una manera profunda y viva el santo Evangelio, ayuda 
mucho penetrar, en cuanto esto sea posible, las intenciones, la disposicion de 
animo tanto de Jesucristo Nuestro Senor, que lo predica, cuanto del auditorio 
que escucha al divino Maestro. 

En todos los discursos del Senor se observa invariablemente que el 
auditorio no acaba de entender las palabras de Jesucristo. En ocasiones las 
tergiversa hasta de mala fe para encontrar en ellas algo digno de reprension. En 
otras ocasiones, sin que haya esas tergiversaciones de mala fe, se observa una 
incomprension muy dolorosa. Mientras el Senor esta senalando un camino, 
unos ideales santos, se ve a las muchedumbres correr por otros caminos y 
buscar otros ideales mas bajos, a veces camales y terrenos. 

^Por que el Evangelio de Jesucristo, siendo tan hermoso, tan perfecto, tan 
divino, encuentra tantos obstaculos en las almas? «?,Por que esa resistencia del 
auditorio a fiarse de las palabras del Senor, a aceptarlas pura y simplemente y a 
convertirlas en norma de vida? Complejisima es la cuestion que se plantea al 
hacer esta pregunta; pero si acertaramos nos otros a resolverla, habriamos 
penetrado muy adentro en el espiritu del Evangelio y hasta habriamos 
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encontrado en la respuesta algo que nos sirviera de norma muy segura y muy 
iluminadora. 

Las causas que desviaban a los auditorios de Jesucristo para que no 
entendieran sus ensenanzas son las mismas que siguen influyendo en los 
auditorios cristianos, y si acertaramos a descubrirlas, encontrariamos por el 
mismo hecho el secreto de las resistencias a la palabra de Dios que todavia 
seguimos observando en auditorios buenos, aun en auditorios que quieren ser 
fervorosos, aun en auditorios que se llaman con mas o menos razon auditorios 
piadosos. 

Entre las varias causas que intervienen para apartar a los auditorios de 
Jesucristo, de entender su Evangelio y de seguirlo con generosidad, hay dos 
que son muy conocidas: la una es la predicacion contraria. Hay hombres que, 
mientras Jesucristo siembra Evangelio, se afanan por sembrar el mal. Esta es la 
primera causa. Se entiende sin dificultad que esa siembra de males y de errores 
alguna vez de fruto, y ese fruto ha de ser por fuerza una resistencia mas o 
menos franca a las palabras de Jesucristo. 

La segunda causa, la mas profunda, desde luego la mas personal, mas 
intima y mas oscura, es la disposicion del corazon. Segun este dispuesto el 
corazon del que escucha, asi se alcanza el sentido verdadero de las palabras 
evangelicas, o esas palabras se tergiversan. Imaginad que una persona 
contemplase un objeto a traves de sombras que lo envuelven, que lo desfiguran, 
que lo oscurecen; pues algo semejante acontece ron las palabras del Evangelio 
cuando se las mira a traves de un corazon manchado, de un corazon esclavo de 
sus pasiones. Y esta causa, que, como he dicho, es mas personal, mas intima, 
mas oscura, mas misteriosa, es otra de las que estorbaron al auditorio que 
escucho a Jesucristo para entender sus divinas ensenanzas. 

Estas dos dificultades se tocan de manera particular en los versiculos del 
Evangelio que acabo de leer y que nos corresponde explicar esta rnanana. 
Aunque, al leerlos sin tener en cuenta esta breve introduccion, pudiera producir 
en el animo la impresion de que son algo extranos, de que en ellos no vamos a 
encontrar cosas tan provechosas y tan intimas como aquellas que encontramos 
en el Sermon de la Montana, teniendo en cuenta la introduccion que precede y 
mirando asi los versiculos, vemos con facilidad que tocan a una cuestion muy 
viva. Se trata de interrogarnos a nosotros mismos a la vista de lo que acontecia 
al auditorio de Jesus: por que la palabra de Dios no tiene para nosotros toda su 
fuerza, no arraiga en nuestro corazon y no transforma nuestra vida. Saber ese 
«porque» a que aludimos es una de las cosas mas utiles, mas provechosas, mas 
actuales, mas urgentes para nuestra alma. 


374 



Vamos con todo el interes que el asunto merece a explicar las palabras 
evangelicas leldas dividiendolas de antemano en dos partes. En la primera 
explicaremos lo que dice en ellas el Senor acerca del reino de Dios y acerca de 
Juan Bautista, con la sentencia final: El que tiene oidos para olr, que oiga. Y en 
la segunda comentaremos la breve parabola de los ninos que juegan en la plaza. 

En la primera parte veremos especialmente la dificultad que proviene de 
la predicacion contraria para que se acepte el Evangelio; y en la segunda, la 
que proviene de la mala disposicion del corazon. 

En la primera parte hay muchas cosas que son bastante claras, pero hay 
una que es bastante oscura. La mas oscura que hay de todas esas frases de San 
Mateo en que nos habla del reino de Dios, de los profetas que le anunciaron, de 
Juan Bautista y hasta de Elias, es la primera palabra donde se dice que el reino 
de Dios, desde Juan Bautista hasta el momento en que Jesucristo predicaba, 
padece violencia. Esta frase se presta a muchos sentidos y muy diversos. Los 
comentadores no han logrado ponerse de acuerdo acerca del significado de la 
misma, y es uno de aquellos versiculos del Evangelio que todavia no se ha 
logrado aclarar de una manera definitiva. 

La dificultad proviene de aqui. En el texto original hay una palabra que se 
presta a muy diversas traducciones. Segun la manera como esa palabra se 
traduzca, el texto va tomando diverso sentido. Esa palabra generalmente se 
puede traducir de tres maneras: puede equivaler a la palabra castellana «padece 
violencia»; puede equivaler a una frase castellana que viniera a significar: «es 
asaltado con afan, con ardor», y puede, por ultimo, significar: «ha hecho 
irrupcion en el mundo, luchando se abre camino en el mundo, conquista el 
mundo». 

Segun se prefiera una u otra traduccion de esa palabra original, el texto 
del Evangelio puede tener uno de estos sentidos: el reino de Dios ha entrado en 
el mundo por medio de una lucha y en la lucha pers ever ante lo va 
conquistando; su fuerza intima lo va arrollando todo. 

O este otro: el reino de Dios atrae muchedumbres que con afan se 
esfuerzan por penetrar en el y participar de sus bienes; esas muchedumbres 
vienen con ardor de conquista y solamente los esforzados, los valientes, los que 
unen a ese afan la verdadera fortaleza, son los que logran entrar en el reino. 

Y por ultimo puede significar: el reino de Dios esta padeciendo violencia, 
es decir, el reino de Dios es perseguido, es combatido violentamente por sus 
enemigos, los cuales con su violencia lo arrebatan a las almas, impidiendoles 
poseerlo. 
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^Cual de estos tres significados es el que corresponde en verdad a las 
palabras de Jesucristo? ^Quiso Nuestro Senor decir que el reino de Dios 
comenzaba a introducirse en el mundo por una suerte de conquista? ^Quiso 
decir que las almas entraban en el reino de Dios como conquistandolo de una 
manera esforzada? quiso decir que el reino de Dios estaba padeciendo 
persecuciones desde los dias de Juan Bautista hasta el momento en que el 
mismo Senor predicaba? ^Cual es el sentido que dio a estas palabras Nuestro 
Senor? 

Comprendereis que no puedo zanjar de un modo decisivo la cuestion y 
que, ademas, la discusion minuciosa de las diversas interpretaciones nos 
llevaria demasiado lejos, al par que no es propia de estas circunstancias, y por 
eso me limitare a deciros, con la reserva natural que pide mi falta de compe- 
tencia, cual es la interpretacion que me parece mas acomodada al contexto. Me 
parece preferible entender la frase de las persecuciones que venia padeciendo 
el reino de Dios desde que comenzo a anunciarlo el Bautista hasta el momento 
en que el divino Maestro se encontraba. La razon que me mueve a preferir esa 
interpretacion es la que vais a oir: 

En las frases que rodean a la que comentamos ahora no se oyen acentos 
de triunfo, no se percibe un ambiente de amor al reino de Dios, ni de celo por 
conquistarlo, ni de afan por entrar en el, sino mas bien acentos de persecucion. 
Poco antes ha dicho el Senor que los escribas, los doctos de Israel, habian 
resistido el bautismo de Juan, y poco despues nos dira que el pueblo judio es 
como un nino caprichoso que no quiere escuchar el Evangelio, ora se le 
predique con la austeridad con que lo predico Juan Bautista, ora con la benig- 
nidad con que el mismo Senor lo esta predicando. 

En medio de estos acentos de persecucion, de lucha, de combate, de 
enemistad, parece que hemos de dar un sentido analogo a esta frase, y, por 
consiguiente, que con ella lo que quiere decir el Senor es que aunque el reino 
de Dios se viene anunciando ya desde los tiempos de Juan Bautista, y aunque 
siga anunciandolo El, no triunfa de momento, porque tiene enemigos 
encamizados que no solamente no lo aceptan ni entran en el, sino que ademas 
estorban a las otras almas y les impiden entrar. Es algo semejante a otra frase 
que encontramos en el Evangelio de San Lucas, en que Nuestro Senor dice que 
los escribas y los fariseos se habian apoderado de la Have de la ciencia y habian 
cerrado de tal manera las puertas de la sabiduria que ni ellos entraban a 
poseerla ni dejaban que entrasen los demas. 

Este es el sentido que parece tener la frase evangelica que comentamos. 
Despues de esta frase anade el Senor unas palabras que sirven para hacer ver 
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como la predicacion del Bautista tenia un eco, era una revelacion clara de lo 
que ya habian anunciado los profetas: Porque todos los prof etas, dice, y la ley 
hasta Juan han profetizado. Y luego anade una alusion y una rectificacion a 
cierta opinion muy valida entre los doctores de Israel, que ellos pretendian 
fundar en unas palabras mal entendidas del profeta Malaquias. Dice el profeta: 
He aqul, yo os enviare el profeta Ellas antes que venga el dla grande y 
tremendo del Senor, y los rabinos habian entendido sus palabras como si el 
profeta Elias en persona debiera aparecer para preparar los caminos del Mesias. 
Nuestro Senor les da a entender que se equivocaban. No era Elias en persona, 
sino Juan Bautista, que ya habia venido in spiritu et virtute Eliae, el que debia 
prepararle los caminos. Algunos creen que Elias vendra en persona antes del 
juicio final, segunda venida de Jesucristo, pero no es cosa tan clara. 

Las palabras del Senor pueden ser la respuesta a una objecion de los 
judios. Apoyandose en sus falsas opiniones, podian alegar como pretexto para 
negar que Jesus fuera el Mesias el hecho de que no habia aparecido aun Elias. 
A esto responde el Senor que no ha de ser Elias en persona el que aparezca en 
el primer advenimiento del Mesias, sino otro que tenga la santa intrepidez de 
Elias, su fortaleza y su celo arrollador, y que, como el, se vea perseguido por 
los poderosos de la tierra. Otro que tenga por mision tambien, como anuncio el 
profeta, convertir el corazon de los padres a los hijos y el de los hijos a sus 
padres. Este otro era el Bautista, en quien todas estas circunstancias se 
verificaban. Aunque no era Elias en persona, y por eso podia decir: Yo no soy 
Elias, tenia el espiritu y la virtud de Elias, y por eso el Senor afirmaba: El (Juan 
Bautista) es Ellas, el que habia de venir. 

Completa el Senor estas ideas diciendo: El que tiene oldos para olr, oiga; 
palabras que son una advertencia severa, una acusacion y como un estigma con 
el cual quiera marcar a los judios. Es como si les dijera que se hacen 
voluntariamente sordos a las ensenanzas divinas; como si quisiera llamarles la 
atencion sobre la trascendencia del momento en que se encontraban; como si 
les reprendiera por la ligereza pemiciosa con que oian sus palabras de vida 
eterna. 

Era decisivo para ellos y para todo el pueblo el recibir o rechazar el 
mensaje de nuestro Redentor y contraian una inmensa responsabilidad al 
sembrar rebeldia en el pueblo. 

Ponese de relieve con esta advertencia la frase del Senor: 

El reino de los cielos padece violencia, pues se llamaba al interior a los 
perseguidores. Si los rabinos hubieran procedido de buena fe, hubieran 
comprobado sin esfuerzo la violencia que se hacia al reino de Dios. De un lado, 
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persecucion de Herodes contra Juan Bautista, a quien tenia encarcelado 
injustamente; de otro, la de los saduceos materialistas, incapaces de entender 
los bienes espirituales y la hermosura de la virtud, y, por ultimo, la de los 
hipocritas fariseos, prendidos en las telas de arana de sus inextrincables 
argucias y sacrificando por ellas la verdad y el espiritu de Dios. 

Todas estas persecuciones estaban desencadenadas ya. Los falsos 
piadosos interpretaban mal, recibian con reticencia y recelo, murmuraban del 
Evangelio; los hombres mundanos y viciosos se reian de el y lo despreciaban, y 
un monarca vicioso le oprimia tiranicamente con la fuerza. 

A estas persecuciones alude el Senor y en ella esta como simbolizada toda 
persecucion del Evangelio. Hay una persecucion sangrienta, descarada, cruel, 
tiranica, que viene de aquellos que tienen el poder en las manos, como, por 
ejemplo, la actual persecucion de la Iglesia en Mejico; hay otras persecuciones 
que vienen de los hombres mundanos, amantes de sus vicios y de sus placeres, 
que, si bien algunas veces se llaman cristianos, con su conducta y a veces con 
sus mismas palabras combaten la moral y la virtud del Evangelio. Hay algunos 
que se llaman cristianos, que han recibido el bautismo, que dicen profesar la fe 
de Jesucristo y que son semejantes a los saduceos, los cuales aceptaban la 
antigua ley, pero la interpretaban y profanaban segun convenia a sus 
mundanidades y camalidades. Hay, por ultimo, esa persecucion que hemos 
llamado de las personas falsamente espirituales, tergiversadoras de la piedad, 
sofistas interpretadoras de las palabras de Jesucristo. Las formas de esta ultima 
persecucion son tan numerosas como sutiles, porque unas veces es la envidia 
envuelta en apariencias de celo; otras, las exterioridades pias encubriendo el 
vacio interior de toda virtud; otras, la vanidad transfigurada en fidelidad 
aparente; otras, la maledicencia con pretensiones de odio al mal; otras, la 
dureza de corazon encubierta con las formulas de la correccion fratema; otras, 
la condescendencia excesiva con el espiritu mundano que se excusa con la 
necesidad de Hacerse todo a todos, y asi infinitas. 

Todos estos generos de persecucion sofocaron la semilla de la palabra de 
Dios en los dias de la predicacion de Jesucristo y todos ellos pueden sofocarla 
en los nuestros. 

Nuestro Senor, al decir que el reino de los cielos padece violencia, nos 
amonesta a todos para que no nos hagamos culpables de esa violencia y para 
que nos defendamos de ella. Una de las causas de la esterilidad del Evangelio 
es esta: que el reino de Dios, por todos los medios y de todas maneras, franca o 
hipocritamente, declarada o tacitamente, cruel o, en apariencias, benignamente, 
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es perseguido, y esa persecucion hace gravisimo dano a las almas de los 
cristianos. 

La segunda parte de este Evangelio que comentamos, aunque parece algo 
mas dificil, es mas sencilla y mas breve. Se vale el Senor de una comparacion. 
Comienza preguntando con la formula acostumbrada entre los judlos: i t A quien 
comparare yo esta generation? Esta generacion es la que acaba de mencionar, 
la que no acepta el reino de Dios, ni ama sus ensenanzas, ni quiere vivir 
conforme al Evangelio. Y anade: Semejante es a los muchachos sentados en 
las plazas que, dando voces a los otros, dicen: Os tocamos la flauta y no 
danzasteis; entonamos endechas y no planisteis. Porque vino Juan, que no 
come ni bebe, y dicen: Demonio tiene; vino el hijo del hombre, que come y 
bebe, y dicen: Catad un hombre comedor y bebedor, amigo de publicanos y 
pecadores. Yjustificada ha sido la sabidurla por los hijos de ella. 

Aunque para comentar la breve parabola que aqui propone el Senor seria 
util explicar ciertos principios generales que ayudan en la interpretacion de las 
parabolas evangelicas, vamos a dejar para otro lugar esa explicacion y vamos a 
ir derechos a esclarecer el sentido de las palabras del Redentor. En la parabola 
se trata de los ninos callejeros. La palabra sentados es la traduccion servil de un 
verbo que debia haber en el texto arameo de San Mateo y cuyo sentido, en este 
caso, seria que estan o que andan por las plazas. La imagen empleada aqui por 
el Senor es la de un grupo de muchachos caprichosos, que no se conforman 
nunca con los juegos que alguno o algunos de entre ellos proponen. El Senor 
alude a ciertos juegos de los ninos en los cuales se solian imitar las escenas 
alegres de diversion, o las tristes de dolor que habia en los mayores. La frase: 
Os tocamos la flauta y no danzasteis alude a las escenas alegres; y la otra: 
Entonamos endechas y no planisteis, a las escenas de dolor. La idea dominante 
es la de un grupo de muchachos callejeros a quienes no hay modo de contentar. 
Todo lo rechazan caprichosamente, sin discemimiento. 

Pues con esos ninos compara el Senor a los que El llama la raza o la 
generacion esta. Sin discemimiento y caprichosamente, fluctuando segun las 
pasiones del propio corazon, rechazan la palabra divina de cualquier modo que 
se les predique. Si el predicador es Juan Bautista, la imagen viviente de la mas 
severa austeridad, le llaman endemoniado; y si es condescendiente hasta 
sentarse a la mesa con publicanos y pecadores, llegan en su insolencia hasta el 
insulto mas grosero, llamandole comedor y bebedor. Todo lo encuentran 
excesivo. Si Juan Bautista se priva de ciertos alimentos y de ciertas bebidas por 
espiritu de penitencia y se presenta con mdos y pobres vestidos, se excede, no 
tiene el espiritu de Dios, es juguete del demonio. Si, en cambio, Jesus, con 
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benignidad divina, se abaja hasta ir a buscar a los pecadores en sus propias 
casas para hacerlos bien y se sienta con ellos a la mesa, es hombre dominado 
por los desordenes de la gula. Como ninos caprichosos, todo lo encuentran mal, 
todo lo tergiversan y todo lo maldicen. 

Este es el punto central de la comparacion. Si, en vez de lecciones sacras, 
hicieramos comentarios cientificos y minuciosos, de esos que se suelen hacer 
en las catedras de Sagrada Escritura, tendriamos que recoger aqui la marana de 
pequenas divergencias que hay en los comentadores a proposito de esta 
parabola. Pero para nuestro objeto no es necesario. 

Anade el Senor despues de esta comparacion la sentencia que hemos 
recordado: Yjustificada ha sido la sabidurla por los hijos de ella; es decir, los 
que son verdaderamente sabios, segun Dios, los que tienen la sabiduria de Dios 
y, segun esto, deben llamarse hijos de la sabiduria, encuentran justificadisimo 
el consejo de Dios, lo que ensena Dios por medio de sus legados, la sabiduria 
divina que se manifiesta en el mundo. Asi como hay unos hombres versatiles, 
tergiversadores y despreciadores del Evangelio, asi hay otros que oyen a Dios, 
que se entregan a la palabra de Dios, que ponen su paz en aceptar el Evangelio 
sin tergiversaciones y sin mutilaciones. 

Observad de nuevo esta segunda parte que acabamos de comentar, 
siquiera sea de un modo rapido, y vereis que el punto central de toda ella es 
este: hay corazones tan mal dispuestos, tan veleidosos, que, convertidos en 
juguetes de las pasiones, en todo lo del Evangelio encuentran alguna dificultad, 
alguna ocasion de censura, algun pretexto para eludirlo, algo para no aceptarlo. 
Son corazones carnales, endiosados en su propio juicio, que rehusan sacrificar 
sus aficiones desordenadas o veneer sus cobardias, que no buscan derecha y 
puramente a Dios. ^Sera esto por lo que el Evangelio es para muchos tan 
dificil? ^Sera esto por lo que para tantas almas el Evangelio no dice nada? 
^Sera por esto por lo que nosotros no podemos repetir una frase evangelica sin 
que inmediatamente oigamos interpretaciones que la desvirtuen, mutilen o 
tergiversen? ^Sera por esto por lo que hay tan pocas almas que encuentran la 
luz que en el Evangelio abunda y se resuelvan a vivir conforme a esa luz, por 
los caminos de la gracia y de la virtud? 

Seguramente, si no es esta la unica razon, es la principal. La mayor 
dificultad que tiene el Evangelio para entrar en las almas no es la que proviene 
de las peroraciones sectarias, de la falsa ciencia del mundo o de las blasfemias 
de los pecadores; la mayor dificultad es la que anida en el propio corazon. El 
corazon lleno de pasiones, el corazon carnal, el corazon mundano, el corazon 
enlodado en el cieno de este mundo es un corazon envuelto en tinieblas, y a 
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traves de esas tinieblas no penetra sin dificultad la luz de Jesucristo, la 
sabiduria del Evangelio. 

Esta es la mayor dificultad. Sin que otros impugnen el Evangelio y sin 
que oigamos predicaciones sectarias que nos presenten dificultades contra la 
palabra de Jesucristo, nosotros mismos somos impugnadores, nosotros 
impedimos los bienes del Evangelio por las malas disposiciones de nuestro 
corazon. 

Amadisimos hermanos mios: cuando hayais meditado estas dos grandes 
verdades, los dos obstaculos del Evangelio que consisten en las predicaciones 
contrarias y en la mala disposicion del corazon, no os limiteis a examinar el 
mundo que hay en torno vuestro, para ver quienes son enemigos del Evangelio 
en un sentido o en otro; examinad el propio corazon, y debeis pensar que no 
solamente podeis tener en vuestro corazon la segunda dificultad, que consiste 
en las malas disposiciones para recibir la palabra divina, porque no esta bas- 
tante desprendido de las cosas mundanas y porque no tiene bastantes deseos de 
las cosas de Dios, sino habeis de pensar que tambien podeis ser obstaculo en el 
primer sentido, porque, si llevamos dentro del corazon la rebeldia a las divinas 
ensenanzas, facilmente la vertemos por los labios, y al verterla nos convertimos 
en impugnadores del Evangelio, en sembradores del mal, en desalentadores de 
las almas, en escandalizadores de nuestros propios hermanos. Al pensar en esto 
consideremos la gravisima responsabilidad que cae sobre nosotros. Nosotros, 
que deberiamos ser pregoneros del Evangelio de Jesucristo y de la gloria de 
nuestro Redentor; nosotros, que deberiamos ser hijos de esa sabiduria 
encamada; nosotros, que deberiamos llevar en los labios y en la conducta su 
Evangelio y defenderlo en todos los terrenos y luchar por el, mas con nuestras 
obras que con nuestras palabras, podemos ser como aquel sembrador de la 
cizana que inutiliza la siembra del buen trigo, que es la doctrina evangelica; y 
esto lo podemos hacer dejando en pos de nosotros mismos ese reguero de 
incertidumbres, de desaliento, de desilusion, de amor del mundo, de poca fe, de 
caridad poco ferviente, que van sembrando las almas que son frias, que son 
tibias y no aman fervorosamente a Jesucristo. Nosotros podemos pasar entre 
los hombres como llama viva de caridad que lo va caldeando todo y 
preparando el ambiente donde las almas no sientan frio, y podemos ser 
corazones de hielo, que vayamos apagando ese fuego, dondequiera que se 
encuentre, y enfriando el ambiente para que mueran de frio las almas de 
nuestros hermanos. 

Pensemos, repito, en esta gran responsabilidad y veamos de no ser como 
aquellos que se asemejan a los ninos caprichosos que juegan en la plaza 
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publica, ni de aquellos otros que combaten violentamente el Evangelio del 
Senor; antes al contrario, seamos de aquellos hijos de la sabidurla divina que 
saben reposar en ella, que saben encontrar en ella la luz que su entendimiento 
necesita, la paz que reclama su corazon; que saben encontrar en ella la vida 
verdadera, que es Cristo; Cristo ensenando aqul, en la tierra, por SI o por los 
suyos, y Cristo esperandonos para damos la plena luz y para hacer que cesen 
las dificultades y los obstaculos en la paz del cielo. 
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Leccion XVI 


La mujer pecadora que habia en la ciudad 


El capltulo 7 del Evangelio de San Lucas, desde el verslculo 6 en 
adelante, dice de esta manera: 

Pues le rogo uno de los fariseos que comiese con el, y habiendo 
entrado en casa del fariseo, se puso a la mesa. Y veis ahl una mujer 
pecadora que habia en la cuidad, habiendo entendido como el estaba a la 
mesa en la casa del fariseo, trayendo consigo un vaso de alabastro de un 
ungiiento aromatico y puesta detras de los pies de el, llorando comenzo a 
baharle los pies con las lagrimas y con los cabellos de la cabeza los 
enjugaba y le besaba los pies y se los ungio con el ungiiento 

Estas palabras que os acabo de leer son el comienzo de una historia algo 
mas larga. Despues que San Lucas cuenta como entro la mujer pecadora en 
casa del fariseo, ungio al Senor y todo lo demas que hemos escuchado, refiere 
la impresion que hizo semejante escena en el animo del fariseo y habia de los 
comentarios que a la misma puso nuestro divino Redentor. A mi me ha 
parecido que, por tratarse de una de las escenas del Santo Evangelio que mas 
suelen recordarse en la predicacion y que con mas predileccion son miradas por 
el pueblo cristiano, debia explicarla ampliamente, y por esta tazon en vez de 
abarcar en una sola leccion sacra toda la historia me ha parecido mejor 
comentar hoy los primeros versiculos e ir comentando los que siguen en las 
lecciones que se han de suceder. 

De momento vamos a prescindir de una complicada discusion que hay a 
proposito de este hecho. En los Sagrados Evangelios se habia en varias 
ocasiones de mujeres que ungieron al Senor; una vez se habia en el Evangelio 
de San Juan; otra en los Evangelios de San Mateo y de San Marco, y, por 
ultimo, en este de San Luca que empezamos hoy a comentar. En los tres 
evangelistas que he mencionado al principio, la escena tiene lugar en los ultimo 
dias de la vida terrena del Redentor, mientras que San Lucas la coloca en el 
segundo ano de la vida publica, inmediatamente despues de aquello pasajes 
evangelicos que hemos comentado en las lecciones precedente 


383 


A proposito de esta historia se han promovido vanas discusiones; se 
pregunta si fue el Senor ungido en una sola ocasion o en varias ocasiones, y si 
siempre le ungio la misma persona. Las unciones fueron ciertamente dos, como 
tendremos ocasion de ver mas adelante; pero la discusion se complica cuando 
se trata de averiguar si la mujer pecadora de que se habla en este capitulo del 
Evangelio de San Lucas es Maria Magdalena, y si Maria Magdalena es Maria, 
hermana de Lazaro. 

La discusion a veces ha sido acalorada, pues algunos se indignan de que a 
Maria Magdalena se le aplique el epiteto de pecadora. 

Una discusion tan amplia como esta nosotros no la vamos a desarrollar 
ahora; cuando avancemos mas en la explicacion y hayamos visto todos los 
pasajes del Evangelio a que hemos aludido, entonces elegiremos la opinion que 
a nosotros no parezca mas verosimil. Unicamente os dire que la tradicion 
eclesiastica se inclina a que fue una sola la que ungio al Senor en dos ocasiones 
distintas y que esa es Maria, la hermana de Lazaro, identica con Maria 
Magdalena. Pero la tradicion no es bastante firme. 

Sin mas preambulos, comentemos las palabras del Evangelio de San 
Lucas que acabamos de leer. 

En esas palabras hay tres cosas particularmente dignas de atencion. La 
primera es la invitacion que hace un fariseo a Jesucristo para que coma con el; 
la segunda es esta mujer que era pecadora en la ciudad, y la tercera es la escena 
que tiene lugar entre la pecadora y Jesucristo. Miremos por su orden estos tres 
puntos, que parecen los principales, y luego nos ayudaran para entender toda la 
historia. 

No se puede saber con certeza cual es el sitio donde tuvo lugar la escena 
evangelica; pero parece muy verosimil que fue en la misma ciudad de Nain. El 
evangelista San Lucas cuenta la resurreccion del hijo de la viuda; 
inmediatamente despues introduce a los enviados de Juan Bautista, y, por 
ultimo, habla de una mujer pecadora que habla en la ciudad, sin indicar que 
esa ciudad sea distinta de la que ha mencionado un poco antes. Esto hace 
verosimil que la escena de la pecadora tuviera lugar en la ciudad de Nain. Sin 
duda, al correr por la pequena ciudad el rumor del estupendo milagro realizado 
por Jesucristo, se produjeron varios fenomenos de esos que se producen 
siempre que acontecen prodigios semejantes. Hubo sin duda, almas que se 
preguntaron a si mismas si aquel hombre de quien se contaba un milagro 
semej ante era realmente el gran Profeta, y esas almas lo natural es que trataran 
de resolver sus dudas y llegar a la verdad. Y hubo almas a quienes de tal 
manera hirio en el corazon aquel milagro que se les abrieron los ojos para 
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conocer su situation espiritual y tuvieron un arranque generoso de humildad y 
de amor para entrar por el camino de la vida. Pienso que entre las primeras hay 
que contar al fariseo que invito al Senor. 

Por los Evangelios sabemos que el Senor fue invitado a comer varias 
veces por las personas mas antagonicas del pueblo judio, pues unas veces le 
invitaban los publicanos, tenidos por publicos pecadores, y otras los fariseos, 
que se tenian por puros a si mismos. Habia entre esas invitaciones una 
diferencia muy grande, pues mientras los pecadores publicos invitaban al Senor 
con animo humilde y generoso, con lealtad, con sencillez y con amor, los 
fariseos le solian invitar con otro animo, con mala voluntad, con intention 
torcida. En el caso presente, el fariseo que invita al Senor no parece haberle 
invitado con tan perversa intencion, sino por curiosidad. Tampoco porque 
hubiera creido, pues cuando expliquemos lo que resta de esta historia 
evangelica observaremos que ese fariseo fue muy facil en pensar mal de 
Jesucristo. Cuando ve que se le acerca una mujer pecadora y que El no la 
aparta de Si, comienza a decir en su corazon que aquel hombre no puede ser un 
profeta. porque ciertamente no sabe quien es aquella mujer; si lo supiera, no 
hubiera permitido que le contaminara con su presencia. A pesar de conocer lo 
que habia en el corazon del fariseo, Nuestro Senor acepta la invitacion, como 
solia, por misericordia, por benignidad, por pura condescendencia. Cuando le 
invitan los publicanos acepta para otorgarles su gracia y volverles al recto 
sendero, y cuando le invitan esos otros hombres que tenian fama de espirituales 
y piadosos pero eran mucho mas pecadores en el fondo de su corazon que los 
mismos publicanos, tambien acepta, aunque sabe que le van a tender redes 
malignas, que le van a espiar insidiosamente. El ha venido a buscar a los 
pecadores y no quiere desperdiciar ocasion de llamar a la puerta de los 
pecadores, por mas obstinados y despreciables que sean. 

Siempre el sentimiento que mueve a Jesus a aceptar las invitaciones de 
que hablamos es el celo mas puro y amoroso. Seria blasfemia pensar que al 
Senor le atraen las mundanidades de los banquetes. El busca la conversion de 
los pecadores y el bien de las almas, lo mismo en los campos de Galilea que en 
los triclinios de los ricos. Se hace todo a todos para ganarlos a todos. 

En el banquete de que ahora hablamos irrumpe inesperadamente una 
mujer pecadora que habia en la ciudad. iQue significan las palabras «pecadora 
en la ciudad»? Se han dado a estas palabras interpretaciones diversas. Algunos 
creen que se trataba sencillamente de una mujer mundana, amiga de galas, 
engolfada en diversiones, embriagada por los halagos y vanidades del mundo, 
pero no entregada escandalosamente a otros vicios. En rigor, eso podria bastar 
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para que se la tuviera por pecadora, porque no es posible lanzarse al mundo de 
esa manera sin que se cometan algunos pecados y porque ya es bastante pecado 
el escandalo que da una vida semejante Quien quisiera defender esta opinion 
podria insistir en semejante escandalo y mostrar un aspecto del mismo que 
favoreciera su modo de pensar. Cuando se habla de una mujer escandalosa, se 
suele entender con esa palabra una mujer desenfrenada, lanzada sin pudor a 
todos los pecados; pero hay que advertir que muchas veces escandalizan menos 
esas mujeres lanzadas sin pudor a todos los pecados que otras personas que 
saben envolver el vicio en ciertas formas extemas de respeto y dignidad. Las 
almas que no se atreven a lanzarse sin miramiento alguno por las sendas del 
vicio se atreven mas facilmente seguir esas sendas con tal de que esten veladas 
por ciertas apariencias que el mundo acepta, aunque sean preludios del pecado. 

A esta primera interpretacion oponen otros una interpretacion mas severa, 
creyendo que se trata de una mujer que ha roto las barreras del pudor y vive 
entregada al vicio de un modo publico y escandaloso. Como aun en esto hay 
grados y matices, los comentadores recargan mas o menos las tintas, dentro de 
esta idea general. Todo se reduce a ver si esa mujer que ellos creen entregada al 
vicio conservo o no cierta distincion que a veces conservan las publicas 
pecadoras, cosa muy secundaria para la inteligencia del pasaje evangelico. 

Apelando a la tradicion, que es luz de Dios para entender las Santas 
Escrituras, y sin violentar para nada las palabras del Evangelio, hay que 
reconocer que no se trata solo de una mujer mas o menos divertida, mas o 
menos mundana, mas o menos vanidosa, sino que se trata de algo mas, se trata 
de lo que solemos entender nosotros por una mujer publicamente pecadora o 
por una mujer escandalosa. 

Esta parece ser la interpretacion tradicional. Bueno es el deseo de atenuar 
los pecados de esa mujer; pero cuidemos de no aminorar las misericordias del 
Senor. Gloria es de la misericordia divina haber hecho sobreabundar la gracia 
donde abundan los pecados. Para infundir confianza en esta consoladora 
verdad, ha querido el Senor que los evangelistas nos conservaran historia tan 
dolorosa y tan consoladora a la vez como la presente. 

Sin duda omite San Lucas el nombre de la publica pecadora por un 
designio caritativo; pero cuenta el hecho para que conozcamos mejor a 
Jesucristo, esperanza de los pecadores. Esta misma reserva de San Lucas nos 
inclina a pensar que no se trataba del caso corriente de las mundanidades y va- 
nidades femeninas, sino de algo mas grave y deshonroso. 
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Entre esa mujer pecadora y Jesucristo pasa una escena para cuya 
inteligencia conviene que antes recordemos algunas cosas que son secundarias, 
pero la ilustran. 

Ya os he dicho en mas de una ocasion que en los banquetes judios se 
habia introducido la costumbre de Grecia y Roma. Conservaban los judios 
ciertas costumbres propias, pero encuadradas en los marcos griegos y romanos. 
Conforme a esos usos, los banquetes sollan celebrarse asl: se colocaba en el 
centro de una habitacion una pequena mesa; en tres de los lados de esta mesa 
se preparaban unos lechos, de manera que los comensales tendidos en ellos, 
apoyandose sobre el lado izquierdo, pudiesen facilmente tomar los manjares 
con la mano derecha. Asl resultaba que todos tenlan los pies hacia fuera, esto 
es, en la parte de los lechos que miraba hacia fuera 

Habia la costumbre de obsequiar a aquel a quien se invitaba a comer con 
perfumes y con ciertas formas de cortesia que nosotros ahora no empleamos La 
costumbre antigua de los hebreos de lavar los pies a los peregrinos y a los 
invitados, de perfumarles no solamente los pies, sino la cabeza, se seguia 
practicando en los tiempos del Santo Evangelio. 

El banquete de que aqui habia San Lucas se habia dispuesto en la forma 
que acabamos de decir, y cuando todos estaban tendidos en los lechos, de 
improviso entro la mujer pecadora. 

Aquella mujer entra en la sala del festin, se arroja a los pies de Jesucristo 
y, sin pronunciar una sola palabra, los riega con sus lagrimas, derrama en ellos 
el perfume que traia encerrado en un precioso vaso de alabastro y luego los 
enjuga con sus propios cabellos. Avergonzada de si misma, con amargo dolor 
de sus pecados, y con fervor que atropella todos los respetos humanos, repara 
publicamente sus desordenes y pide misericordia al Senor, mas con el corazon 
que con los labios 

Detengamonos un momento ante esta escena sublime, encendida de 
divina caridad. Cuando las almas se convierten, buscan con frecuencia modos y 
formulas que contengan lo menos posible de humillacion y de amargura. Como 
si quisieran que la conversion quedase en la penumbra y que no llegase al co- 
nocimiento del propio arrepentimiento ni aun a aquellos que conocieron los 
anteriores desordenes y pecados. Esa es la manera de convertirse de las almas 
que no son suficientemente humildes ni suficientemente fervorosas: de las 
almas que no se dejan arrebatar del fervoroso amor de Dios Pero las almas que 
se dejan llevar de ese amor, las que son generosamente humildes, suelen hacer 
todo lo contrario. No por ostentacion, sino por reparar los propios escandalos, 
dejan que se desborde el propio arrepentimiento y hasta recargan con negras 
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tintas los pecados con que habian ofendido al Senor. Se desprecian si mismas y 
no temen que las desprecien los demas. 

A este genero de almas pertenece la mujer pecadora de Nain. Y observad 
que se cumplen en ella aquellas palabras de Jesucristo que dicen: Aquel que se 
humillare, sera ensalzado. 

Aunque por la narracion evangelica vengamos en conocimiento de que 
aquella mujer habia ofendido a Dios, aunque se nos describa la maldad que 
llevaba en el corazon, todavia prepondera sobre ese conocimiento el de su 
generosidad, su amor y su humildad; y si entro en la sala del banquete 
humillada y avergonzada, salio de alii coronada de gloria. La memoria de sus 
pecados se ha convertido en gloria suya, porque los purifico generosamente 
con una penitencia santificadora, que ha quedado como un modelo perfecto a la 
faz de la Iglesia. 

Conversiones asi, que no se miden por la prudencia humana, que 
arrostran todos los respetos humanos, que dan rienda suelta al fervor, que 
llevan a verdaderas locuras de caridad, son las conversiones mas hermosas ante 
Dios y ante los hombres; porque en ellas se ven las maravillas que obra el 
Divino Espiritu cuando se apodera del corazon y la grandeza de un alma que se 
rinde a la gracia divina. 

El secreto de conversiones semej antes es la verdadera humildad, el 
verdadero desprecio del mundo, la generosa abnegacion. Asi se llega a derribar 
los idolos del corazon a los pies de Jesucristo, con animo esforzado y corazon 
ardiente. Aquella mujer, poco antes pecadora, lo hizo asi entre consoladoras la- 
grimas de penitencia y llamaradas de amor. Derribar sus idolos fue para ella 
como romper las cadenas de una oprobiosa esclavitud, conquistar la paz y la 
libertad de su espiritu, sentir su corazon dilatado y feliz con el refrigerio de la 
misericordia del Redentor 

Baste por hoy con lo dicho hasta ahora. Quede en vuestra memoria esa 
figura ambigua del fariseo que convida a Jesucristo; quede igualmente la 
benigna condescendencia del Senor, que acepta la invitacion; quede, por 
ultimo, la figura de esta mujer, que en la ciudad tenia fama de pecadora, y, 
sobre todo, esa explosion que en ella vemos de humildad, de penitencia y de 
amor. 

En lo que falta de este Evangelio vamos a descubrir grandes misterios de 
amor; vamos a penetrar en el corazon de Jesucristo; vamos a aprender a confiar 
en la misericordia de Senor y vamos a sentir que aun nosotros, que tantas veces 
quiza hemos ofendido a Dios; aun nosotros, que quiza con nuestro mal ejemplo 
hemos escandalizado a nuestros hermanos; aun nosotros, que acaso hemos 
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tenido el corazon preso en vanas mundanidades y hemos adorado tantos idolos, 
podemos llegar a ser almas fervorosas, almas que participen en esa explosion 
de caridad divina que aqui se conmemora 

Todo esto lo hemos de encontrar en esta pagina evangelica que es 
consuelo de los que han ofendido a Dios y desean volverse a El; que es 
esperanza de los que arrastrados por sus pasiones, gimen bajo el peso de las 
culpas; que es leccion de sincera y fervorosa penitencia, de aquella penitencia 
que alcanza de nuestro divino Redentor el perdon que significan las palabras: 
se le han perdonado muchos pecados. Abramos el alma a todas estas virtudes 
que el Santo Evangelio siembra en nosotros; abriguemos esa divina semilla en 
los surcos del corazon y confiemos que dara frutos centuplicados de vida 
etema. 
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Leccion XVII 


La mujer pecadora que habia en la ciudad 


El evangelista San Lucas continua narrando en el capltulo 7 de su 
Evangelio el episodio de la pecadora de Nam que comenzamos a explicar en la 
precedente leccion sacra con estas palabras: 

Pues como lo vio el fariseo que le habia convidado, hablo dentro de si 
mismo, diciendo: este, si fuera profeta, conociera cierto quien y que casta de 
mujer es la que le toca, como es pecadora. 

Como veis, San Lucas nos describe la impresion que hizo en el alma del 
fariseo el ver a la pecadora llorando sus pecados a los pies de Jesucristo, sin 
que el Senor la rechazara. Se persuadio de que quien asi toleraba a una mujer 
pecadora no podia ser un profeta. 

Aunque el sentido de estas palabras no parece necesitar muchas 
explicaciones, pienso que no perderemos el tiempo si a ellas reducimos la 
leccion sacra de hoy, pues tienen una utilidad practica extraordinaria y quisiera 
que no la desaprovecharamos. El Senor quiera damos su gracia para ello. 

El modo de juzgar del fariseo tiene su fundamento y su explicacion en 
una doctrina de su secta que no sera inutil recordar. Con el afan de parecer 
puros a los ojos de los demas habian llegado hasta la ridiculez de discutir 
cuantos codos era preciso mantenerse alejado de una publica pecadora para no 
contraer impureza real. Quienes discutian acerca de semejantes cuestiones no 
podian comprender que el Senor permitiera a la pecadora de Nam llorar a sus 
pies y limpiarlos con sus cabellos. 

El fariseo, que habia invitado al Senor con la curiosidad que deciamos en 
la precedente leccion sacra, al ver esto debio discurrir dentro de si mismo: O 
sabe Jesus quien es esta pecadora o no lo sabe. Si lo sabe, no ha podido 
permitirle que se arroje a sus pies sin contraer una impureza; si no lo sabe, no 
sondea los corazones y, por consiguiente no es un profeta El Santo Evangelio 
nos dice que opto por la segunda parte del dilema. Con esto debio dar por 
resuelta la cuestion que habia despertado su curiosidad: Jesus no era un 
enviado divino. 
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Si reflexionamos sobre la actitud de este fariseo, facilmente 
descubriremos la superficialidad de sus juicios. A pesar de que debia estar 
avezado a las infinitas sutilezas de su secta y de que esto parecia darle una 
penetracion aguda para conocer cosas y personas, no vio mas que la superficie 
de la escena que tenia ante los ojos. Le sucedio lo que a tantos otros que, por 
padecer una hipertrofia dialectica, permitidme la expresion, son incapaces de 
penetrar en la compleja realidad de la vida y no perciben otra cosa que lo que 
cae dentro del angulo visual de sus complicados y aereos silogismos. Asi llegan 
a poner en sus juicios sobre las acciones de los demas una cierta rigidez 
dialectica que no cuadra con la ondulante y matizada realidad de la vida. 
Siempre rechinan sus taj antes silogismos al ponerse en contacto con las almas, 
que se sienten como cuadriculadas por tales ingenios y atormentadas. No usan 
mas modulo que el de sus agudas distinciones y precisiones para graduar la 
corriente espiritual del corazon. 

Simon, el fariseo de nuestra historia, tenia unos habitos intelectuales de 
este genero, y no supo ver mas en la escena de la pecadora que lo que encajaba 
en sus alambicados prejuicios, el hecho concreto y material de que una 
pecadora estuviera a los pies de Jesus. No supo ver —se desvanecia diluida en 
sus habitos mentales— la sublimidad moral de la escena. La humildad heroica, 
el arrepentimiento sincero, el generoso amor de aquella mujer no entraba en el 
angulo de vision de un fariseo saturado de formalismo exterior. Los prejuicios 
de escuela le habian producido una lastimosa miopia que le privaba de la clara 
vision de la virtud. Lo moral y lo legal eran para el lo mismo y decidia de lo 
moral como un jurista que interpreta una prescripcion de un codigo cualquiera, 
con el literalismo que es propio de un abogado recalcitrante 

jCuantas veces las argucias preponderan sobre la prudencia en el juicio 
que se forma del projimo! jCuantas veces se emplea la letra de la lev para 
aprisionar la virtud contra el espiritu de la misma ley! jCuan facil es cegarse 
acerca de la verdad con una formula seductora! Se diluye en las argucias, la 
prudencia; se vierte en la letra de la ley un prejuicio o una intencion malevola; 
se toma como disfraz una formula brillante, y con estos pertrechos se juzga 
temerariamente al projimo, se apagan sus entusiasmos generosos, se le planta 
un estigma en la frente que le inutilice para hacer el bien, y, en cambio, se saca 
triunfante la pasion disimulada a cuyo servicio se han puesto todos estos 
artificios y se antepone la dialectica al espiritu. 

No os extrane que mencione la pasion donde parece que solo deberia 
hablarse de aberraciones mentales. En los fariseos las aberraciones procedian 
de pasiones secretas, de las pasiones que suelen infiltrarse disimuladamente en 
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los buenos para arrastrarles gradualmente al mal. Entre esas pasiones ocupa el 
primer termino la soberbia espiritual. Elios formaban el cenaculo de los puros y 
despreciaban a todos los demas. Se parecian a esos grupos de vanos devotos 
que se llaman a si mismos la aristocracia espiritual. ^Como iban a 
contaminarse tratando con publicanos y pecadoras? Como consecuencia de esa 
soberbia espiritual, buscaban desenfrenadamente la vana honrilla humana, o 
sea, el que todos les tuvieran por espirituales y les honraran como tales. Parte 
de la tactica que empleaban para alcanzar esa honrilla era escandalizarse de 
todo, es decir, el escandalo a que dieron su nombre, el que todavia llamamos 
nosotros escandalo farisaico. Hablan los modemos de esquizofrenia, y dos 
notas caracteristicas de ella dicen que son el autismo y la rigidez de los afectos, 
lo que equivale a decir que un yoismo desaforado les endurece el corazon para 
con los demas. De este porte era la contextura espiritual de los fariseos. 

Como es natural, en ambiente tan propicio crecia lozana la envidia con 
todas sus insidias, sus rencores y sus crueldades; pero la envidia de las alturas, 
que es la mas cruel de todas las envidias. 

Sin necesidad de esforzarse mucho, se ve toda esta complejidad de 
sentimientos perversos, vaciada en el rigorismo formalista, que era el disfraz 
exterior de los fariseos. Las argucias infinitas de esa escuela eran un enorme 
esfuerzo por encubrir con apariencia de fidelidad y de celo, las pasiones mas 
inconfesables, y poderlas saciar sin perder ante los sencillos y los incautos la 
fama de austeros espirituales a que aspiraban los hombres de la secta. Juicios 
despiadados, dureza de corazon, soberbia espiritual con todas sus secuelas, 
perfidia, eran el fondo secreto escondido bajo formulas irreprochables. 

jPobre del pecador que cae en manos de hombres semejantes, aunque 
lleve el corazon humillado y dolorido con sincero arrepentimiento! Semej antes 
hombres son incapaces de compadecerlo, y mas incapaces todavia de ayudarle 
caritativamente a alzarse de su miseria y de infundirle un aliento de esperanza. 
Lo aplastan mas bien, y lo trituran, y lo desesperan con el desprecio. Abren un 
abismo que les separe de el para gloriarse de una santidad que es pura 
apariencia. 

Por odiosa que sea esta figura del fariseismo, no olvidemos que cuanto 
tiene de horrible procede de vicios que disimuladamente pueden anidar en el 
corazon de los que se llaman buenos. Puede suceder que un alma no quebrante 
el sexto mandamiento y, sin embargo, este deformada por egoismos secretos, 
por disimulada soberbia espiritual, por dureza de corazon, por alambicamientos 
en los cuales se evapora el buen espiritu, por envidias insidiosas y por otros 
vicios semej antes jEs tan facil envolver el egoismo en frases que signifiquen el 
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cuidado de la propia alma; la soberbia espiritual, en aparentes deseos de 
perfeccion; la vaciedad del corazon, en frases seductoras; la envidia, en celo 
aparente; las insidias, en el ropaje de la prudencia! 

Si el tono de la escena evangelica que estamos comentando lo hubiera 
dado el fariseo, [que desoladora seria esta pagina del Evangelio! Hubieramos 
visto despreciada y maltratada a la pecadora, calumniadas las virtudes que 
brillaron en su conversion y, lo que es peor, eclipsada la misericordia divina. 
Los que decian representar la Ley de Dios hubieran dejado en las almas un 
rastro de desesperacion capaz de moldear la horrenda figura de un Judas, pero 
impotente para levantar a las almas caidas. Miradas estas a traves de una 
mentalidad egoista y de un espiritu farisaico, no aparecen mas que como 
monstruos abominables, aunque esten humilladas hasta el polvo y se les rompa 
el corazon de contricion sincera. San Francisco Javier, entrando en las casas de 
los amancebados y sentandose con ellos a la mesa para decirles la palabra de 
vida que los convierta, es un absurdo. Lo es San Ignacio cuando va en pos de 
las publicas pecadoras para recogerlas en Santa Marta y convertirlas. Lo es la 
M. Sacramento, que sale de sus coloquios amorosos con Jesus, Esposo de las 
almas virginales, para bajar al lodo y recoger en el las perlas preciosas de sus 
arrepentidas. Aquellos hombres eran incapaces de entender las mas hermosas 
parabolas del Evangelio, las que mas necesita nuestra debilidad: la del Hijo 
prodigo y la de la Oveja perdida. La gran revelacion de las misericordias 
divinas, que es Jesucristo nuestro Salvador, para ellos no es mas que un enigma 
indescifrable. Con razon les decia el Senor: / Ay de vosotros... que os alzasteis 
con la Have de la ciencia (de Dios); vosotros mismos no entrasteis y a los que 
entraban impedisteis (Lc 11,52). Son hombres que hacen consistir la santidad 
en despreciar con soberbia a los pecadores. 

Los males que causan hombres como los fariseos en torno suyo, en las 
almas de los demas, son incalculables; la amargura que esparcen es 
indescriptible; pero todavia son mayores los danos que se hacen a si mismos. 
Vedlos en la frase que comentamos. 

El primer mal que encontramos en ella es aquel a que aludia Nuestro 
Senor diciendo: Todavia por un poco de tiempo la luz esta en medio de 
vosotros. Caminad mientras teneis luz, no sea que os sorprendan las tinieblas; 
porque el que camina en las tinieblas no sabe a donde va (Jn 12, 35). La luz de 
Jesucristo habia empezado a levantarse en el alma de aquel fariseo que se 
llamaba Simon. El deseo de saber quien era Jesus era como el alborear de esa 
luz. Pero no siguio caminando en la luz, sino que se sumio de nuevo en las 
tinieblas. Las disposiciones espirituales de su alma fueron como nubes densas 
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que se la ocultaron. As! sucede por desgracia. La luz de Dios se pierde si no se 
mortifican las pasiones del corazon y no se tiene un entendimiento docil a la 
palabra divina. De haber seguido la luz, el fariseo hubiera hallado la vida 
verdadera. No siguio aquella y perdio esta. Quien parecia tener luz para los 
demas, no la tuvo para si mismo y abandono el camino de la vida. 

Asi desvia el enemigo a los buenos de las sendas que llevan a Dios. 
Siembra y cultiva en el corazon una pasion disimulada, y si el alma no anda 
vigilante a la sombra de esa pasion la arruina 

Otro daiio fue que en este fariseo se cumplio lo que con palabras severas 
se reprende en el Sermon del Monte cuando se dice: iPor que miras la mota 
que hay en el ojo de tu hermano, y en la viga que hay en el ojo tuyo no 
reparas? O icomo dices a tu hermano: Deja que te saque la mota que hay en 
tu ojo, y cata ahl la viga en el ojo tuyo? Hipocrita, saca primero de tu ojo la 
vigay entonces veras bien sacar la mota del ojo de tu hermano (Mat 7, 33). 

Por graves que fueran los pecados de la mujer pecadora, tenian el 
atenuante de una pasion aterradora y, sobre todo, eran pecados reconocidos con 
humildad y llorados con ardientes lagrimas de amor. Estos pecados los miraba 
con horror el fariseo. Y, en cambio, los suyos, que por ser mas disimulados eran 
mas peligrosos, y no tenian la atenuante de aquella pasion, ni los lloraba ni los 
veia, A los ojos de los hombre, el era el puro, y la pobre pecadora la 
despreciable; pero a los ojos de Dios, aquella mujer aparecia purificada por el 
dolor, y el manchado con su espiritu de soberbia y su dureza de corazon. 

Mas grave aun es otro daiio que salta a la vista. La luz eran tinieblas para 
el. Aun antes de las palabras que hemos de comentar el proximo dia, Jesus 
nuestro Bien se revelaba en silencio como fuente del perdon y la misericordia. 
En su porte y en su rostro debian resplandecer su benignidad y su amor de celo. 
Los efectos de ese amor y de esa benignidad se veian claramente en la 
conducta de aquella mujer, trocada en su corazon y elevada del cieno de los 
vicios a la gloria del amor divino. Esta revelacion de la misericordia de Jesus 
es tesoro de nuestra vida. Ahi hallamos aliento y esperanza en nuestras fla- 
quezas; ahi vemos lo mas profundo del amor con que Jesus nos amo; ahi 
encontramos la senda de la resurreccion y la vida; ahi se extasia el alma, 
conociendo como la ama su Dios y como puede ella amarle aun despues de 
haberle olvidado y ofendido. Pues esta divina revelacion, luz y paz y fervor 
para nosotros, no llego a verla aquel hombre aunque la tenia ante los ojos 
Nuestro Jesus, el Jesus misericordioso y perdonador, para el no existia, no 
podia existir, porque era contrario a sus prejuicios sectarios. Era para el piedra 
de escandalo lo que debia ser manantial de fe vivificadora, y convertia en 
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muerte lo que era vida. La escena de la pecadora, que tantas almas ha 
convertido y hasta santificado, la troco aquel hombre en endurecimiento de su 
corazon. iConsecuencia espantosa sobre toda ponderacion! Y esto mientras el 
se crela el puro y el santo porque cerraba sus ojos a aquella luz divina de 
misericordia y conversion. 

La breve frase evangelica que comentamos hoy abre a nuestro paso todos 
esos abismos para que no sigamos jamas el camino que a ellos conduce, para 
que veamos adonde lleva el espiritu farisaico y odiemos la soberbia espiritual 
con toda la energia de nuestra voluntad. Seamos humildes y no osaremos 
juzgar como el fariseo juzgo; seamos humildes y no despreciaremos a los 
pecadores; seamos humildes y nos haremos dignos de la misericordia divina; 
seamos humildes y conoceremos como nos ama el Senor y como le podemos y 
debemos amar nosotros; seamos humildes y nos libraremos de la ceguera 
espiritual, que acaba despenandonos en pavorosos abismos. Miremos a Jesus y 
a la pecadora, que en esas dos paginas, la una de infinita santidad y la otra de 
penitencia generosa, sera donde aprenderemos la verdad que nuestras almas 
necesitan. La triste pagina del fariseo lleva a la ruina. Esas dos llevan a la vida. 

Lejos de nosotros hasta la ultima particula de levadura farisaica. Vivamos 
en los azimos sagrados de la verdad divina, que nos ofrece Jesus cuando nos 
muestra su corazon en los episodios evangelicos, para que seamos ofrenda 
digna de su santidad y de su amor. 

Esparzamos benignidad y esperanza y perdon en las almas para que 
emprendan el vuelo hacia el cielo. Con el ejercicio de ese amor de celo, 
tambien a nosotros nos naceran alas que lleguemos a descansar en Dios. 
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Leccion XVIII 


La mujer pecadora que habia en la ciudad 


En las dos ultimas lecciones sacras hemos venido explicando el episodio 
evangelico de la pecadora de Nain. Dijimos en primer termino unas palabras 
acerca de esa mujer y de la manera como entro en casa del fariseo, donde 
estaba convidado a comer Jesucristo. Anadimos despues unas reflexiones 
acerca de la impresion que la conducta de aquella mujer hizo en el anima del 
fariseo, y nos resta explicar la parabola que propuso el Senor para refutar los 
juicios desfavorables de este ultimo Esa parabola, que, como sabeis, lo mismo 
que toda la narracion, se encuentra en el capitulo 7 del Evangelio de San Lucas, 
dice asi: 

Y Jesus, respondiendo (a los juicios que habia formado el fariseo), le 
dijo a el: Simon, tengo una cosa que decirte. Y el le dijo: Di, Maestro. Eran 
dos deudores de un usurero; el uno debla quinientos dineros, el otro 
cincuenta No teniendo ellos con que pagar, perdono a ambos i Cual, pues, 
de ellos le amara mas? Replicando Simon, dijo: Entiendo que aquel a quien 
perdono la deuda mayor. Y el le dijo: Derechamente has juzgado. Y vuelto a 
la mujer, dijo a Simon: iVes a esta mujer? Entre en tu casa y no me diste 
agua a los pies; pero esta con lagrimas ha regado mis pies y con sus 

r 

cabellos los ha secado. Osculo no me diste; pero esta, desde la hora en que 
entro, no ha cesado de besarme los pies. Con oleo la cabeza no me ungiste: 
pero esta con ungiiento aromatico me ha ungido los pies. Por lo cual te 
digo: Muchos pecados se le han perdonado a ella, puesto que amo mucho 
pero a quien poco se perdona, poco ama. 

Este pasaje evangelico que acabo de leer ofrece una cierta dificultad. 
Cuando se ha leido con detencion la parabola que aqui propone Jesucristo y se 
trata de compaginar con ella la aplicacion que de la misma hace el Senor, 
parece que ambas cosas no se unen bien. En la parabola dice Jesucristo que 
ama mucho a aquel a quien mas se le perdona; y en la aplicacion de la parabola 
parece decir que se perdona mucho mas a aquel que mucho ama. De suerte que 
parece como si en la parabola se dijera algo que luego se toma a la in versa en 
la aplicacion de la misma. 
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Nosotros hubieramos esperado que el Senor dijera: Puesto que a esa 
mujer se le ha perdonado mas, esta mujer ama mucho mas; pero parece decir lo 
contrario: puesto que esta mujer ha amado mucho mas, se le ha perdonado 
mucho mas. 

Esta es la dificultad que ofrece este pasaje del Evangelio y que quiza se 
os ha ocurrido en cuanto lo olsteis leer, aun antes de que yo os la hiciera notar. 

Los comentarios para sortearla han emprendido diversos caminos. Los 
unos han dicho pura y simplemente que el Senor contraponla la parabola y su 
aplicacion, como si dijera: mientras que, de ordinario, aquel a quien mucho se 
le perdona, concibe grande amor de su perdonador, ahora a esta mujer se le ha 
perdonado mucho porque ama mucho. En el primer caso, el perdon da origen al 
amor, y en el segundo, el amor da origen al perdon. Si pudiera interpretarse asi 
el pasaje evangelico que comentamos, no cabe duda que la dificultad quedaria 
resuelta de una manera clarisima. Precisamente la disonancia que parece haber 
entre la parabola y su aplicacion seria lo que intencionadamente querria 
inculcar Nuestro Senor. Pero que sea ese el sentido de la frase evangelica, es 
dificil de probar. 

Si Nuestro Senor hubiera querido decir lo que esta interpretacion le 
atribuye, hubiera empleado, sin duda, otra manera de hablar menos ambigua. 
Por otra parte, en el Evangelio que estamos comentando no aparece ni un 
indicio de que Nuestro Senor hable en tal sentido; antes al contrario, parece que 
el Senor deduce la aplicacion de la parabola, es decir, el juicio acerca de 
aquella pecadora de la misma doctrina que en la parabola ha asentado: lo cual 
se armoniza dificilmente con la explicacion que examinamos. 

Por eso, otros interpretes buscan la solucion por un camino diverso. 
Traduciendo de otro modo las palabras que hay en el texto original del 
Evangelio que estamos considerando, creen que el sentido de las mismas debe 
ser este: A esta mujer se le perdonan muchos pecados, y porque se le han 
perdonado muchos pecados, por eso ella ha amado mucho. Si pudiera tradu- 
cirse asi, la dificultad desapareceria, pero nos parece que se violenta el texto 
evangelico con semejante traduccion y ademas se crea otra dificultad nueva. Si 
la mujer amo mucho porque se le perdonaron muchos pecados, antes de tener 
ese amor grande debia conocer que ya se le habian perdonado, y cuando el 
Senor pronuncia esa frase: Se le perdonan muchos pecados, porque ha amado 
mucho, ella no sabia aun que estaba perdonada; lo supo cuando el Senor, 
dirigiendose a ella le dijo. Te son perdonados tus pecados. Y como la mujer no 
sabia que los pecados se le habian perdonado, no podia tomar de ahi motivo 
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para amar mas a nuestro Redentor. Por esta causa, no nos parece buena la 
solucion. 

Ha habido una tercera solucion muy complicada. Algunos comentaristas 
discurren asi: Es cierto que a quien tiene amor de Dios, por ser Dios quien es, 
bondad infinita, en virtud de ese amor se le perdonan los pecados y ese mismo 
perdon es, a la vez, un nuevo estimulo para amar a Dios todavia mas. De modo 
que con toda verdad podria decirse de algunas personas que han sido 
perdonadas porque amaron mucho y, al mismo tiempo, que amaron mucho 
porque les habian sido perdonados sus pecados. 

Fundandose en esta doctrina, que es una doctrina verdadera, dicen los 
comentadores a quienes ahora nos referimos que el sentido del Evangelio es 
este tan complejo, de modo que la frase de Nuestro Senor abarca a la vez dos 
afirmaciones: solamente que el Senor, en vez de explicar por extenso este 
sentido tan complejo que tenian sus ensenanzas, lo dio a entender con una frase 
que en apariencia no lo decia todo pero en el fondo lo abarcaba. 

Repitiendo una vez mas la que hemos dicho de las dos soluciones 
anteriores, diremos que, en efecto, si se entendia el Evangelio asi, la dificultad 
que hemos propuesto al principio estaria completamente resuelta, pero es que 
esta explicacion tiene contra si, a su vez, otra dificultad. El Evangelio no se 
debe interpretar con demasiadas sutilezas, mucho menos cuando las frases son 
sencillas, y como esta interpretacion a que estamos aludiendo es tan 
complicada y sutil a la vez, no satisface tampoco. Ademas, supone en las 
palabras que comentamos algo que ellas no dicen o les atribuye una 
ambigiiedad intencionada que no parece fundada. 

^Cual es, pues, la solucion de la dificultad? He querido enumerar todas 
las soluciones anteriores para que tuvierais un conocimiento mas completo de 
la cuestion y pudierais juzgar por vosotros mismos; pero la solucion que a mi 
me parece mejor es la que vais a oir. 

Cuando Jesucristo propone la parabola del usurero, al cual uno le debia 
quinientos dineros, o sea quinientos denarios, que equivale poco mas o menos a 
quinientas pesetas —el denario es aproximadamente una peseta—, y el otro le 
debia cincuenta, dirige al fariseo esta pregunta: i Cual, pues, de ellos le amara 
mas? Esta pregunta se puede entender en dos sentidos. El uno seria este: ^cual 
de ellos debera amarle mas? Evidentemente, deberia amarle aquel que ha 
recibido un beneficio mayor; y como aquel a quien se han perdonado qui¬ 
nientos denarios ha recibido un beneficio mayor, ese esta obligado a amar mas 
generosamente a quien le perdono. Pero, al lado de este sentido, la frase puede 
tener otro, que no es violento y que soltaria por entero toda la dificultad. 
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Supongamos que el Senor preguntara asl: Hay un usurero que ha perdonado a 
un deudor quinientos denarios y a otro le ha perdonado cincuenta. Si nos 
preguntaran a nosotros cual de esos dos deudores amaba mas al que le ha 
perdonado antes de que le perdonara, ^quc diriamos? Naturalmente, diriamos 
que amaba mas aquel a quien mas le ha perdonado, porque es de suponer que 
segun el amor que veia en los deudores, asi fuera la generosidad del acreedor 
en perdonar. 

De modo que el sentido de la pregunta seria este: Si quisieramos 
averiguar, en el caso de los deudores, cual habia tenido anteriormente mas 
amor al acreedor que despues le perdono, responderiamos con cierta seguridad, 
aunque no con absoluta segundad, que habia tenido mas amor aquel que recibio 
el perdon de una deuda mayor. La frase tendria el sentido que tiene entre 
nosotros otra frase que usamos con mucha frecuencia. Supongamos que hay 
dos personas, las aisles han hecho dos sacrificios por Dios Nuestro Senor, la 
una ha hecho, por ejemplo, el sacrificio de su honra, y la otra ha hecho el 
sacrificio de algun dinero. Supongamos que mirando a estas dos personas y a 
estos dos sacrificios, preguntaramos: ^ quien de estos dos ama mas al Senor? El 
sentido de esta pregunta seria: ^quien ha dado indicios de un mayor amor?, 
^quien le habia amado mas antes de ofrecer su sacrificio?; ^en que corazon 
habia un amor mas intenso? No preguntariamos quien iba a amar mas despues 
a Dios Nuestro Senor, si el que habia hecho el sacrificio mayor o el que habia 
hecho el sacrificio menor, sino mas bien que corazon estaba de antemano mas 
encendido en amor a Dios, si el que ha hecho el mayor sacrificio o el que ha 
hecho el menor. La pregunta la formulariamos valiendonos de la misma forma 
verbal: ^Quien amara mas al Senor? Como si dijeramos: ^ quien juzgaremos 
nosotros que amaba mas al Senor? 

Pues algo parecido acontece con esta frase del Evangelio. Dice el Senor: 
Un usurero ha perdonado a dos deudores; al uno le ha perdonado quinientos 
denarios; al otro le ha perdonado cincuenta. ^Quien de estos dos juzgaremos 
nosotros que habia amado mas a ese usurero que le ha perdonado? Juzgariamos 
que le habia amado mucho mas aquel a quien mas perdono, porque 
supondriamos que la norma en el perdonar es el amor que se ve en la persona 
perdonada. 

Entendida asi esta frase, todo este pasaje evangelico queda muy claro; el 
sentido del pasaje —lo dire brevemente para que quede en la memoria de todos 
— seria este: A quien mas ama, le perdona mas. Esta mujer, que se ha 
presentado en el festin ofreciendome a Mi las pruebas de amor que vosotros 
mismos habeis visto —dice el Senor—, ha tenido un amor mayor; luego a esa 
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mujer se le ha perdonado mas. ^Como se demuestra que a quien mas se le 
perdona ha amado mas? Con la parabola de los dos deudores. 

Cuando se va a perdonar se atiende a la disposicion de corazon en que se 
encuentran los deudores y si en el corazon de uno se ve mas amor y en el de 
otro menos, a ese a quien se le ve mas amor se le perdona mas, y a aquel otro 
en quien se ve menos amor se le perdona menos; ahora bien, como yo he visto 
mas amor en esta mujer, le he perdonado mas en virtud de ese amor. 

Este es el sentido que parece tener el pasaje. No se si a algunas personas 
que quiza no han leido con bastante detenimiento el Evangelio se enredaran al 
oir toda esta diversidad de interpretaciones, pero yo les aconsejo que, cuando 
termine la leccion sacra, vuelvan a leer otra vez estos versiculos de San Lucas, 
se hagan cargo de la dificultad y luego recuerden la explicacion que hemos 
dado. Asi lo entenderan todo mejor y desaparecera la confusion. 

Y una vez que esta resuelta la dificultad, vamos a algo que es una 
profunda leccion contenida en estas palabras. 

En todo este pasaje, como se ve sin ninguna dificultad, Nuestro Senor 
habla principalmente del amor que a El se le tiene, y trata de presentar este 
amor como fuente para alcanzar el perdon de los pecados. Nos encontramos en 
la narracion evangelica con dos personas que dan prueba de amor. Hay un 
hombre que tiene fama de justo, de piadoso, hasta de santo, el cual ha 
convidado al Senor a su mesa. Al convidarle a su mesa le ha dado una prueba 
de amor. No cabe duda de que en el fondo de esa conducta del fariseo hay por 
lo menos algun como matiz de amor. Hay otra persona conocida publicamente 
como pecadora, que tambien ha dado al Senor pruebas de amor: se ha 
presentado en el festin, ha regado los pies de Jesus con lagrimas, los ha 
enjugado con sus cabellos, le ha besado los pies, se los ha ungido y de esta 
manera ha significado el amor de su corazon. 

Estos dos amores —que los dos existen— tienen entre si una diferencia 
profunda: el uno alcanza el perdon de los pecados, como dice claramente 
Jesucristo, y el otro no lo alcanza. Mientras de la pecadora dice que se le han 
perdonado muchos pecados, porque ha amado mucho, reprende al fariseo 
porque no le ha mostrado el amor que debia. ^En que se diferencie estos dos 
amores? La diferencia fundamental es una que a todos nosotros nos interesa, 
porque toca a uno de los puntos fundamentales de nuestra vida espiritual. 

Cuando se ha entendido esa diferencia y cuando se ha procurado evitar el 
caracter especial que tiene el amor del fariseo, y se ha aceptado, por el 
contrario, el caracter propio del amor que vemos en la pecadora, entonces es 
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cuando puede decirse que se ha resuelto de una manera fundamental todo lo 
que u refiere a nuestra vida espiritual. 

El primer amor es de aquellos en que el hombre se hosca a si mismo. El 
fariseo es evidente que, al invitar a Jesucristo a comer, al sentarle a su mesa, 
aunque tenia algun amor, mas se buscaba a si que buscaba a Jesucristo; y las 
senas de que mas se amaba a si que a Jesucristo son muy claras. En primer 
termino hemos de pensar que si un hombre tan afanoso de vanidad como es un 
fariseo habia convidado al Senor en aquellas circunstancias, cuando Jesus 
habia venido a ser la persona en quien se fijaban todas las miradas y a quien 
admiraban las muchedumbres, no dejaba de moverle el deseo de senalarse entre 
todos y participar del aura popular que rodeaba al divino Maestro. 

Ademas se ve que el no tenia gran interes en obsequiar al Senor, porque 
se le ofrecia ocasion propicia de darle todas las pruebas de amor que se solian 
dar a los individuos, como el beso de paz, el lavarle los pies, el ungirle, y no se 
las dio por donde mas parece que buscaba el su propia honra y su propio gusto 
que el gusto y la honra de Jesus. 

Por ultimo, se ve que no buscaba al Senor, sino que se buscaba a si 
mismo, en que le ha sentado a su mesa para observarle, para espiarle; en que le 
juzga temerariamente con ligereza y facilidad y en que tergiversa, en armonia 
con sus prejuicios, la conducta del Redentor. La curiosidad que le hizo invitar 
al Senor se fue luego matizando con malos sentimientos. 

Parece que nos contradecimos al decir que el fariseo amaba de algun 
modo al Senor, como lo dijimos hace un momento, y al recordar ahora tantas 
pruebas de desamor; pero en realidad no hay contradiccion. Invitarle a comer, 
aunque sea por curiosidad, es una muestra, aunque debil, de amor: hacer lo que 
en seguida hizo es desamor. Y es que el incipiente amor con que invito al Senor 
era muy tenue e imperfecto. Era de esos amores mines que facilmente se 
apagan y mueren. 

Hay un amor de Jesucristo en el cual nos amamos a nosotros en cierto 
modo mas que a El. Tal seria el amor que estuviera subordinado a nuestros 
gustos, nuestro provecho o nuestra vanidad. Ese amor no descansaria en Jesus 
como en su centro, sino que pasaria por Jesus para descansar en nosotros 
mismos. El amor del fariseo fue asi. Se buscaba a si mismo dando muestras de 
amor a Jesus. 

En cambio, la pobre pecadora es todo lo contrario: es una mujer que ama 
a Jesucristo por El mismo, y la pmeba es esta: ella no entro en el festin a buscar 
su propia gloria, sino mas bien a buscar su propia humillacion. Ademas, eso fue 
lo que encontro: apenas se arroja llorando a los pies del Senor, comienzan las 
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murmuraciones contra ella, y ella las arrostra con animo generoso y valiente. 
No busca sus gustos, pues sacrifica a los pies de Jesus los que habian sido 
idolos de su corazon: las mundanidades en que hasta entonces habia puesto sus 
complacencias. Y todo esto lo hace con tal impetu y fuego, con tal desprecio de 
los respetos humanos y con tan arrolladora generosidad, que muestran a las 
claras un completo olvido de si misma. Jesus le ha robado el corazon con la 
fuerza de su gracia divina, y ella se entrega al amor de Jesus sin acordarse de 
si. Por eso merecio que el mismo Jesus hiciera el panegirico de ese amor. 

Si hay algo que quede patente en toda esta escena, aunque no se diga de 
una manera expresa, es que el amor de aquella mujer era un amor purisimo; era 
amar a Jesucristo por El mismo. El contraste es palmario. El fariseo, si ama a 
Jesus es por propia vanidad e interes, y aquella mujer le ama prescindiendo de 
su interes y de su gloria. 

No mireis como una sutileza esta distincion. En ella esta contenida la 
doctrina del perfecto amor, centro y meta de toda nuestra vida espiritual. 

Ah, no; amar a Jesus no es buscar, a traves de ciertas manifestaciones de 
amor, las alabanzas de los hombres con espiritu de vanidad, no es buscarse a si 
mismo con espiritu egoista, no es convertir a Jesus en pedestal para lucir a los 
ojos de los hombres, como hacen los falsos devotos. Por ese camino no se llega 
a la verdadera vida espiritual. Cuando mas, se alcanza una vida espiritual 
raquitica y rastrera, si es que no se cae en fariseismo definido. 

Amar a Jesucristo es olvidarse de si, negarse y sacrificarse en la medida 
que requiere la gloria del Senor, inmolando sin piedad y con alegria todo lo que 
entibia ese amor y poniendo por entero el corazon en Jesus. Entonces es 
cuando se entra de lleno en la verdadera vida espiritual y se corre por las 
sendas de la santidad. Mientras quede algun apego a nosotros mismos, nuestro 
amor vivire enredado y entorpecido, sin alas para volar a la altura 

No nos enganemos a nosotros mismos buscando un amor mas aparente 
que real, o sea, buscandonos a nosotros mismos con apariencia de buscar a 
Dios. Busquemos el verdadero amor divino, el puro y generoso, contrastado 
con obras, como lo busco la pecadora de Nain. 

Cuando se oye hablar del amor de esta mujer al Evangelio, facilmente se 
despierta en nuestro corazon un sentimiento de simpatia. jQue hermoso es ver 
un corazon que asi se ha entregado al servicio de su Dios! jQue hermoso es oir 
de los labios de Jesucristo palabras tan consoladoras como estas: Se le han 
perdonado muchospecados, porque ha amado mucho! jQue grato y apacible es 
aspirar el perfume de santidad que se exhala de toda esta escena! jQue dulce al 
corazon sentir deseos de amar asi, ansias de escuchar unas palabras semej antes 
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de labios de nuestro Redentor! Pues para alcanzar bienes tan altos no hay mas 
que un camino: ese camino es el olvido de nosotros mismos. Mientras no nos 
olvidemos de nosotros, mientras no busquemos puramente la gloria y el honor 
de Jesucristo, no llegaremos a ese amor. Brotaran ciertas corrientes de 
sentimiento en nuestra alma que nos causen cierto consuelo; brotaran algunas 
efusiones tiemas del corazon, que quiza confundiremos con ese amor puro, 
pero eso no hasta. Para llegar a ese amor, para que se exhale ese aroma de 
santidad, para que el alma reciba esos consuelos, es necesario que el amor se 
purifique de tal suerte que el hombre muera a si mismo, y en vez de buscar sus 
propios consuelos, en vez de buscar sus propios caprichos, en vez de buscar sus 
propias vanidades, pueda decir con verdad que ya no vive para si mismo, sino 
solo para Jesucristo. 

Como veis, hay en este episodio una de las lecciones mas hermosas y 
decisivas que podemos encontrar en todo el Santo Evangelio, y esa leccion se 
nos inculca no solamente con las palabras, sino con los hechos arrolladores. 
Cuando leemos esa pagina de San Lucas parece que nuestro Redentor nos esta 
invitando a amar asi, y lo que como aquella mujer pecadora, cuando se sintio 
tocada de amor de Dios, tomo todas sus vanidades y las sacrifico a los pies del 
Senor, inmolemos todo lo que es amor de nosotros mismos, todo lo que es 
apego de criaturas, todo lo que es desorden del corazon, con inmolacion 
completa y ardorosa. Nos esta invitando a esto, y al mismo tiempo que nos 
invita, parece que, senalando la herida de su costado, nos esta diciendo: Esta es 
la puerta para que entreis en mi corazon inflamado de caridad; esta es la puerta 
para que entreis a Dios por Mi; esta es la puerta para que entreis a oir de mis 
labios palabras de esperanza y de vida eterna. 
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Leccion XIX 


La mujer pecadora que habia en la ciudad 


Las ultimas palabras del episodio que hemos venido comentando en las 
anteriores lecciones sacras, y que estan contenidas en los versiculos 48 al 50 
del capitulo 7 de San Lucas, dicen asl: 

Y a ella le dijo Jesus: Perdonados te son tus pecados. Y comenzaron 
los que estaban con El a la mesa a decir dentro de si mismos: i Quien es este 
que aun pecados perdona? Mas El dijo a la mujer: Tu fe te salvo; vete en 
paz. 

Creo haberos contado alguna vez en el presente curso de lecciones sacras 
la impresion que produjo en mi animo la lectura de un libro sobre San Pablo, 
escrito por un racionalista. Aquel hombre, tratando de ahondar en el 
conocimiento de San Pablo, no descubria en el fondo de las epistolas y en la 
misma vida del grande Apostol sino una inmensa ilusion, algo asi como una 
inmensa vaciedad; pero con no descubrir ni en las epistolas ni en la vida de San 
Pablo otra cosa que esa esa ilusion y vaciedad, protestaba energicamente contra 
los metodos contemporaneos de estudiar a San Pablo. Decia el que a San Pablo 
se le estaba convirtiendo en una planta de herbado; como si se disecara una 
planta para conservarla, y estudiarla despues sin su vida y sin su hermosura, asi 
se disecaba, segun el, al grande Apostol de las Gentes, y se le estudiaba sin la 
vida propia del mismo Apostol. Para comprobar esta afirmacion extrana pasaba 
ese autor revista a las escuelas de exegesis contemporaneas y hacia ver como 
todas ellas, prescindiendo de la vida que en los escritos y en la persona del 
grande Apostol se descubre, se entretenian en estudios de gabinete, que bien 
podian llamarse estudios muertos. 

La lectura de semejante libro deja una impresion dolorosa, puesto que 
revela como los hombres que han perdido la fe, aunque tengan cierta recta 
intencion, estan ciegos para determinados estudios de la Escritura, ya que ese 
hombre, a pesar de sus vivos deseos de encontrar a San Pablo viviente con la 
plenitud de su vida, no habia sabido encontrar otra cosa que una grande ilusion 
y una inmensa vaciedad. Pero, por otra parte, esa misma lectura parece como 
que abre los ojos del comentador cristiano para mostrarle un camino por donde 
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pueda llegar a lo que es mas importante y mas rico en la lectura y en las 
explicaciones de los libros santos. 

Los libros santos tienen algo que podriamos llamar su corteza y algo que 
podriamos llamar su vida. A la corteza de los libros santos pertenece toda esa 
muchedumbre de estudios de filologia, de historia, de arqueologia y hasta de 
apologetica que se acumulan a proposito de cualquiera de ellos. Cuando se han 
dominado todos esos estudios y cuando se ha logrado conocer no solamente las 
conclusiones ciertas que de ellos se deducen, sino hasta las conjeturas de los 
hombres que parecen mas doctos e ingeniosos, observa uno, sin el menor 
esfuerzo, que esta a la puerta del libro en cuestion, que no ha penetrado en el 
interior del mismo, que desconoce el alma, el espiritu, la vida que hay en 
aquellas paginas. Mientras no se han traspuesto esos umbrales, mientras no se 
ha atravesado esa corteza de los libros santos, no se llega a descubrir los 
verdaderos tesoros que en ellos se encierran. Y sucede que los comentadores 
modemos a veces se entretienen en todo lo que es corteza en la Escritura; pero 
rara vez pasan de ahi, y mas rara vez se entregan a gozar los tesoros que 
envueltos en esa corteza conserva para nosotros la Revelacion divina; mientras 
que los comentadores antiguos, atravesando rapidamente la corteza, se afanan 
por buscar lo que detras de ella se oculta, la verdadera vida que en los libros 
sagrados se revela, el espiritu que en esos libros palpita, y se apoderan, repito, 
rapidamente del tesoro que Dios ha depositado en ellos. 

La protesta de ese racionalista a que estoy aludiendo es para todo 
comentarista cristiano un aviso, y es algo asi como indicarle las sendas por 
donde debe llevar sus comentarios, porque en el fondo es legitima y justa. A 
vueltas de cuestiones accidentales, a vueltas de discusiones de escuela, a 
vueltas de filologia y de historia, no acabamos de penetrar a veces en que hay 
de mas ultimo, de mas hermoso, de mas rico en las paginas del Evangelio y 
puede suceder que, manejando continuamente ese tesoro, se quede el alma 
pobre de los bienes divinos. 

Me ha venido al pensamiento este recuerdo —del cual creo haberos 
hablado alguna vez— al resumir en mi mente lo que llevamos dicho acerca de 
este hermosisimo episodio evangelico que lleva por titulo «La pecadora de 
Nain» 

Nos hemos entretenido en algunas cuestiones que, si era necesario aclarar, 
no eran las mas importantes. No hemos hecho mas que rozar aquella cuestion 
que todavia no ha sido definitivamente resuelta, ni hay esperanzas de que por 
ahora lo sea, acerca de si fue una o fueron varias las mujeres que ungieron a 
Jesucristo Nuestro Senor; pero, en cambio, nos hemos detenido ampliamente 
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en considerar la contradiccion aparente que hay en la parabola propuesta por el 
divino Maestro al fariseo que le habla convidado a la mesa. Aunque esa 
cuestion pueda iluminar esta pagina del Evangelio, no es menos cierto que, si 
se deja absorber por ella y se extiende demasiado en su estudio, corre el peligro 
de perder de vista algo que en este episodio es muy claro y muy intimo: muy 
claro, porque es lo primero que se revela en esta pagina hermosisima, y muy 
intimo, porque se refiere a la transformacion de un alma que puede ser el 
modelo de todas las transformaciones Ese algo muy intimo y muy claro viene a 
quedar como en segundo termino si nos preocupamos excesivamente de las 
cuestiones que podemos llamar secundarias, comparandolas con esta cuestion 
que es la fundamental. Y puede suceder que manejando un episodio donde arde 
y centellea la caridad, donde se descubren misterios delicadisimos de la gracia 
divina, donde el corazon tiene la parte principal, nos quedemos con el alma 
fria, llena de pensamientos y de discursos, pero poco enamorada y poco 
deseosa de encontrar el tesoro que debajo de esa corteza evangelica se esconde; 
mejor aun: que a flor de tierra se ofrece en estos versiculos de San Lucas. Por 
eso me ha parecido que no seria superfluo decir algunas palabras mas acerca de 
la pecadora de Nam, 

Nos ofrece una ocasion propicia para anadir esas palabras el final del 
mismo episodio. Casi no hemos comentado en las lecciones sacras anteriores 
esas palabras de Jesucristo que os cabo de leer, que estan encerradas en tres 
cortos versiculos y que son como el desenlace del episodio que comentamos. 
Digo que nos ofrece una ocasion propicia, porque los frutos sazonados que de 
este episodio debernos recoger, en tales palabras estan contenidos, y porque, 
ademas, cuando el Corazon de Cristo perdonador se manifiesta por completo es 
al pronunciar esas frases de paz, de esperanza, de consuelo y de amor. En esas 
pocas palabras quisiera yo detenerme hoy para completar definitivamente este 
comentario, sintiendo en el alma no tener una palabra tan encendida de amor 
como necesitaria esta pagina del Evangelio, que es por excelencia una de las 
paginas de mas viva caridad. 

Habreis visto que esos versiculos, en apariencia son sencillisimos. 
Jesucristo comienza dirigiendose a la mujer pecadora y asegurandole que ha 
sido perdonada. Entretanto, murmuran secretamente en su corazon los 
comensales de Jesucristo, porque este perdona los pecados; y, por ultimo, 
nuestro divino Redentor pronuncia esa frase, tambien de apariencia sencilla, en 
que dice a la mujer pecadora: Tu fe te ha salvado; vete en paz. 

No necesitan estas palabras comentarios doctos, porque, si bien es verdad 
que en ellas se esconden hondos misterios de la gracia divina, nosotros estamos 
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tan habituados a repetirlas y a experimentar de algun modo esos misterios, que 
lo que para otros que no conocieran el Evangelio podria parecer cosa 
extraordinaria, para nosotros es algo muy familiar y conocido, algo que hemos 
encontrado al paso de nuestra vida. 

Cuando se tiene por gracia de Dios conocimiento semejante, y cuando ese 
conocimiento lo ha corroborado la experiencia las lucubraciones doctas no son 
necesarias y hasta quiza ofrecerian el peligro de convertir en enigma lo que es 
claro y patente; como sucederia con una disertacion cientifica acerca de la luz, 
que nos cumpliera el conocimiento de ella mas que si abrieramos los ojos 
simplemente para contemplarla. Por eso no hay que poner ahora a estas 
palabras un comentario docto; no hay que entrar, por ejemplo, a discutir acerca 
de la justificacion, en que consiste, por que camino se adquiere, que acto son 
necesarios para alcanzarla; no hay que entrar a discutir si Jesucristo tenia o no 
poder para perdonar los pecados —contra los herejes que le niegan el poder— 
o para entender como es ese poder y como lo ejercitaba: no hay que entrar en 
aquella discusion que un tiempo fue caballo de batalla contra luteranos y que 
consiste en examinar si la fe sola puede justificar a las almas en el sentido que 
dan a esa afirmacion los protestantes, o si ademas de la fe se necesita la 
caridad, se requieren las buenas obras. Ninguna de estas cuestiones, que nos 
salen al paso con ocasion de la mujer pecadora, es necesario agitar para 
entender en provecho las palabras evangelicas que comentamos; no hace falta 
mas que una cosa: que en cuanto podamos entremos con el pensamiento en el 
corazon de aquella mujer, en el corazon de los circunstantes y en el Corazon de 
Jesucristo; porque la luz para entender estas frases evangelicas irradia de ese 
triple foco del Corazon de Cristo, del corazon de la mujer pecadora y del 
corazon de aquellos que murmuraban contra Jesus, aunque esto ultimo mas 
bien podria llamarse sombra del cuadro que luz verdadera para iluminar 
nuestras almas. Si penetramos un momento en esa intimidad que el Evangelio 
de alguna manera nos descubre, pero no nos declara extensamente, veremos 
entonces que lianas y que consoladoras y que capares de incendiar el corazon 
son esas palabras al parecer tan sencillas. 

Recordad un momento que la mujer pecadora viene al festin con estas 
disposiciones interiores: lleva en su alma un profundo y sentido 
arrepentimiento. Aunque el Evangelio no lo dice de una manera expresa, lo 
adivinamos nosotros por sus lagrimas: lagrimas de una persona pecadora 
vertidas a los pies de Jesucristo, por fuerza han de ser lagrimas de 
arrepentimiento. Da pruebas de amor a Jesucristo, y no de un amor vulgar, sino 
de un amor extraordinario, tan grande que Nuestro Senor lo ensalza y lo coloca 
en primer termino. Hace esto al proponer la parabola y lo hace cuando dice 

407 



expresamente: Se le han perdonado muchos pecados, porque ha amado mucho. 
Llevar amor en el alma equivale a llevar arrepentimiento, porque no se puede 
amar a Jesucristo sin que el corazon aborrezca todas las ofensas que hizo 
contra El, y ese aborrecer las ofensas es santo arrepentimiento. Lleva 
arrepentimiento porque lo vemos en su propia humildad. Aquella mujer que se 
expone a la burla de los demas, y se postra a los pies del Sefior, y llora sus 
pecados, como hemos visto, es una penitente. que es un penitente sino un 
alma que siente el arrepentimiento de sus culpas y busca la manera de volver a 
Dios? 

Por tuerza de ese arrepentimiento, la mujer pecadora lleva el deseo vivo 
de purificarse, de recobrar la libertad de espiritu, de ver la luz, de vivir una 
nueva vida, de amar a Jesucristo. ^Que, sino esos deseos, la llevo a la sala del 
festin? ^Que, sino esos deseos, la impulso a los sacrifices generosos que en 
aquella ocasion hizo? 

Y los deseos se apoyan en la fe y la confianza. Si no hubiera tenido 
confianza, no se hubiera acercado a Jesus, Si no hubiera tenido confianza, 
hubiera seguido por el camino —en tal caso indeclinable— de sus 
mundanidades y vicios. 

Esos deseos llenos de confianza, vosotros mismos los habeis 
experimentado cuando, examinando la propia conciencia y viendo las propias 
miserias, pequenas o grandes —propias miserias que todos tenemos, porque si 
dijeramos que no tenemos pecado mentiriamos, segun la energica frase de San 
Juan, y no habria verdad entre nosotros—, habeis deseado salir de ellas, 
volveros a Dios para encontrar la paz de la conciencia la reconciliacion y el 
amor. ^Pero los hemos experimentado con la fuerza arrolladora, con la decision 
inquebrantable, con la divina impaciencia de la pecadora de Nam? jCuantas 
veces, al volvemos a Dios despues de nuestras caidas, lo hacemos con una 
tibieza, con una irresolucion, con un miedo a las renuncias y sacrificios, que 
contrastan vivamente con la conducta de esta mujer! En esta mujer el amor 
comienza la obra de la conversion y el amor la corona. La conversion es una 
historia de amor creciente, de amor que cada vez, a cada paso, se vi 
encendiendo mas. El amor que al principio va enlazado con el remordimiento y 
el temor, con la humillacion y la confianza, pues ninguna de estas cosas se 
concibe sin algun genero de amor, es como una semilla escondida en el surco; 
luego es accion de gracias, conocimiento de la bondad divina, impetu del 
corazon que busca derechamente a Dios y descanso en Dios. La luz en cierto 
modo siniestra de los remordimientos, el llamear de los deseos, descubren e 
iluminan la misericordia divina, y es imposible descubrir la misericordia divina 
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sin que el corazon se sienta cada vez mas abrasado de amor a Jesucristo. La 
obra que comenzo el amor, el amor la corona. El amor era la semilla y el amor 
es el fruto. El amor es el primer impulso del corazon y en el amor viene a 
descansar el corazon. 

Aquella mujer se acercaba a Jesucristo atormentada por los 
remordimientos, anhelosa, con vivos deseos, pero sobre todo inflamada en 
amor. Imaginaos un alma de tal temple y sus torturas; su corazon batalla por ser 
de Dios y a la vez siente su propia miseria; busca a Jesucristo y se siente 
encadenada a sus propias culpas; padece las luchas mas terribles de la vida, las 
mas ultimas y desgarradoras, las unicas luchas que merecen el nombre de tales, 
aquellas en que ha de decidirse nuestra eterna salvacion o nuestra etema 
perdicion. Oid con asombre y amor como, en medio de esas luchas, una voz del 
cielo que sale de los labios de Jesus le dice: Tus pecados te son perdonados, y 
entonces comprendereis como esa frase debio encenderla en amor, al mismo 
tiempo que percibireis su contenido inagotable de misericordia y consuelo. Es 
como si le dijeran en esta hora se rompen los vinculos que te esclavizaban, y 
puedes volar a los brazos de tu Dios; es la hora en que tu corazon puede saciar 
sus deseos, su sed de Dios. Decirle: Tus pecados te son perdonados, es como 
poner en sus manos el cielo. En ese cielo el alma encuentra su descanso y su 
felicidad. Los remordimientos se truecan en manantial de gratitud, las 
zozobrasen seguridad del alma y los temores en amor. 

Misterio dulcisimo que se descubre en la pagina evangelica que 
comentamos. Ese misterio de divino amor y de divina temura no fue conocido 
de todas las almas que lo presenciaron. Los fariseos que comian con Jesus 
estaban ciegos, y cuando oyeron esas palabras entendieron todo el alcance de 
las mismas, pero con rebeldia de corazon. Aunque el Senor habia hablado de 
una manera impersonal, diciendo: Tus pecados te son perdonados, 
comprendieron muy bien que esa frase era equivalente a esta otra: Yo te 
perdono tus pecados. Por eso exclamaron: iQuien es este que aun pecados 
perdona? 

Pero, enredados en sus prejuicios de corazon rebelde, dieron a esta 
pregunta una respuesta de incredulidad y acusacion, como en otras ocasiones 
parecidas. 

No hemos de olvidar que en tomo de Jesucristo ya se habia formado un 
ambiente hostil, que en alguna ocasion, precisamente porque El perdonaba los 
pecados, le acusaron de impiedad y de blasfemia, y dijeron: iQuien puede 
perdonar los pecados sino Dios? 
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En este ambiente hostil a Jesucristo, una pregunta semejante equivale a 
decir: ^Pero es posible que llegue la audacia de este hombre hasta atribuirse el 
poder divino de perdonar pecados? No podia formular la cuestion de una 
manera clara, porque poco antes hablan sido testigos de aquel milagro 
estupendo realizado en la misma ciudad de Nam, que es uno de los mas 
grandes del Evangelio; hablan presenciado la resurreccion del hijo de la viuda; 
pero como los milagros no tienen fuerza para rendir el corazon del hombre 
cuando el hombre se niega a recibir las luces interiores de la gracia, aquellos 
hombres, que hablan rechazado esas luces divinas, porque se buscaban a si 
mismos, a pesar de los milagros seguian en sus dudas, en sus cavilaciones y en 
su hostilidades. Teniendo ojos, no velan, y poniendoseles delante de los ojos 
aquel cuadro hermoslsimo de la misericordia y del amor de Jesucristo, no 
conocieron sus bellezas. Se plantearon rablnicamente la cuestion de si Jesus 
podia o no perdonar pecados, y con el alma puesta en tal cuestion, no 
percibieron ni aprovecharon lo que mas les importaba. 

No vieron como el corazon de Cristo derramaba torrentes de misericordia 
y de amor para lavar las conciencias de los pecadores y para convertir en hijos 
de Dios a los que poco antes eran sus enemigos. Vieron en seguida lo que 
interesaba a su vanidad de doctos, pero se les oculto el gran misterio de perdon, 
de esperanza y consuelo que Jesus les descubrla. Mordieron con 
encamizamiento las palabras oldas, pero no saborearon su dulclsimo contenido, 
que la pecadora despreciada gustaba con celestial deleite. 

Aquella mujer, en medio de su dicha, probo la soledad de corazon que a 
veces experimentan las almas convertidas. Materialmente estaba rodeada de los 
comensales de Jesus, y quiza de una muchedumbre que segula al Maestro con 
intenciones muy varias; pero espiritualmente estaba muy sola. En aquella hora 
en que su corazon hubiera deseado que todos conocieran la misericordia 
divina; en que necesitaba expansionarse' dejando que se desbordara su amor; 
en que hubiera querido que todos se unieran a ella para agradecer a Dios sus 
beneficios, hallo en tomo suyo murmuraciones, recelos y soledad dolorosa. Asi 
suele suceder a los que se vuelven sinceramente a Dios. 

Aquellos hombres eran la imagen del mundo que a'Pl las sendas de sus 
desordenes y de sus vicios, abandonando a que sirven al Senor. La pecadora 
que abandonaba ese mundo, iluminada con luz de lo alto, se encontraba sola en 
medio de el y para ella se trocaba en arido desierto. Mas en esa soledad habia 
encontrado a Dios. Cuando se encuentra a Dios, ^que importa la soledad en que 
nos dejan las criaturas? 
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Cuando se hacia mas densa esa atmosfera hostil, resono de nuevo 
pacificadora, perdonadora y amorosa la palabra del Redentor, diciendo: Tu fe te 
salvo, vete en paz, y esta palabra divina vino a sellar las paces que por fin se 
habian hecho entre Dios y la pecadora. jFeliz el alma que oye palabras 
semej antes! Por alcanzar esa corona, ^quien no arrostraria los may ores 
combates y amarguras? 

Merecian estas palabras que nos detuvieramos en ellas para recreo de 
nuestras almas; pero se nos acaba el tiempo y tenemos que abandonarlas a la 
meditacion particular de cada uno. Precisemos, sin embargo, una idea que hay 
en ellas. Cuando dice el Senor: Tu fe te salvo, nos habla de la fuerza salvadora 
de la fe, pero hay que entenderlo rectamente. 

Claro esta que esas palabras no significan que cuando hay una fe, por 
llamarla asi, puramente intelectual, cuando hay aquella fe que llaman los 
teologos fue muerta, solo con ella se consigue el perdon de los pecados. Lo que 
significan es que, cuando la fe no es una mera afirmacion de los labios, ni es un 
mero asentimiento de nuestra inteligencia, sino ademas es entrega a la palabra 
de Dios, vida nueva que informa nuestros actos, aceptacion completa de la ley 
de Dios; cuando la fe tiene toda su fecunda expansion y se traduce en amor, 
entonces salva. Habla Dios al hombre con misericordiosa dignacion para 
ensenarle y guiarle. La divina Revelacion no es mera ensenanza especulativa 
que satisfaga nuestra ardiente curiosidad de saber, sino que es la manifestacion 
de una vida, la senda que conduce a ella. Si el alma se limita a recibir lo que 
tiene de especulativo la fe, no corresponde a los designios de Dios. Para 
corresponder a esos designios es menester que se esfuerce por vivir esa vida 
que se le descubre, que se deje docilmente guiar por la palabra divina y asi se 
ponga por entero en las manos de Dios. El alma que asi corresponde a los 
designios divinos es la que entra de lleno en la region de la paz divina, es la 
que la que descansa en Dios. 

Cuando el alma, cansada de mendigar felicidad y paz a las criaturas, que 
no le pueden dar, se fia a ciegas de la palabra del Senor y se conduce como ella 
le ensena, se vuelve a El llena de fe sincera y no quiere seguir otras sendas que 
las que le descubre la fe, entonces es cuando siente en si misma la verdad 
renovadora de la palabra divina: Tu fe te salvo. 

Estas palabras tan llenas de sentido pronuncio Jesus pata terminar todo 
este episodio, y nosotros no podemos repetirlas sin que las lagrimas se escapen 
de los ojos. Decidme: ^quien de nosotros no ha luchado durante toda su vida 
por alcanzar esa paz profunda del corazon? ^Quien de nosotros no ha tenido 
que combatir rudamente con sus pasiones para lograr que el corazon no haga su 
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nido en las criaturas, sino que repose unicamente en Jesus? ^Quien de nosotros 
no ha buscado con muchas oraciones y lagrimas que le diga el Senor: Tu fe te 
salvo; vete en paz? Y cuando recordamos esas luchas y esos trabajos del alma, 
esas ansias del corazon y esas lagrimas derramadas, ^no se nos ponen delante 
de los ojos las mil vicisitudes de nuestra vida espiritual, con todas las 
misericordias divinas y con todas nuestras infidelidades, con nuestros avances 
y retrocesos, y no sentimos dolor de no haber alcanzado la victoria definitiva, 
estableciendo nuestra morada en la paz? ^No suben las lagrimas a los ojos, en 
oleadas amargas y suplica ardiente, cuando resuena en nuestros oidos la 
palabra que Jesus dice a la pecadora, como si con esas lagrimas nos 
lamentaramos de no haber alcanzado el bien que debimos alcanzar, y como si 
con ellas quisieramos forzar el corazon de nuestro dulcisimo Jesus a que, 
abreviando sus horas, nos otorgara ese bien de la paz, fruto de fe viva, que a 
despecho de nuestras miserias deseamos y buscamos con todo nuestro corazon? 

jOh, dichosa hora aquella en que se encuentra la paz que el mundo no 
puede dar! Sera hora de Tabor o de cruz, que esto no importa a las almas 
cuando buscan a Dios en espiritu y en verdad; pero, de cualquiera manera, sera 
hora de la paz que supera a todo sentido. Apiadaos, Senor, de nosotros; avivad 
nuestra fe y disponed nuestros rebeldes corazones para que merezcan oir 
pronto de vuestros divinos labios: Tu fe te salvo; vete en paz. 
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PARABOLAS DEL REINO DE LOS CIELOS YNUEVA 

MISIONEN GALILEA 


Durante el curso 1928-1929 continua el P. /l/fonso Torres con su 
infatigable labor apostolica, a traves de sus Lecciones Sacras, en la iglesia de 
la Casa Profesa de la Compania de Jesus en Madrid. Los comentarios a las 
parabolas del reino de los cielos o, como el solia llamarlas, parabolas del 
Lago, fundamentan la maravillosa doctrina ascetica que deduce de la 
explicacion de los milagros ocurridos durante su mision en Galilea. 
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Leccion I 


Nueva mision en Galilea 


El capltulo 8 del evangelio de San Lucas, en sus tres primeros verslculos, 
dice asi: 

Y acontecio en lo sucesivo que El discurrla por ciudades y aldeas 
predicando y anunciando la buena nueva del reino de Dios; y con El, los 
doce; y algunas mujeres que hablan sido curadas de esplritus malos y 
enfermedades: Marla, la llamada Magdalena, de la cual hablan salido siete 
demonios, y Juana, mujer de Chuza, procurador de Herodes; Susana y otras 
muchas, las cuales de sus haciendas leprovelan. 

En estos ultimos anos, continuando la explicacion de los Santos 
Evangelios, ha sido necesario el detenerse mucho en comentar el segundo ano 
de la vida publica del Senor. A ese segundo ano pertenecia, entre otras cosas, el 
famoso Sermon de la Montana, que nos ha entretenido largo tiempo. Con todas 
esas explicaciones no hemos terminado el segundo ano de la vida publica que 
acabo de mencionar, y hemos de continuarlo en las lecciones sacras de este 
curso. El segundo ano de la vida publica del Senor es el que mas ampliamente 
conocemos, y por eso su explicacion exige tanto tiempo. 

Terminabamos el curso anterior hablando de la pecadora de Nam, y con el 
episodio de esa pecadora cerrabamos todo lo que sabemos del ministerio de 
Jesus en esa pequena ciudad de Galilea. Despues de ese episodio se abre como 
un nuevo camino en el Evangelio; toma la predicacion de Jesucristo un caracter 
bastante diverso del que habia tenido hasta entonces. Hasta este momento, el 
Senor ha predicado sin envolver cuidadosamente sus ensenanzas con simbolos 
misteriosos, y desde este momento comienza a aparecer la predicacion de 
Jesucristo envuelta en esos misteriosos simbolos Hay en los Sagrados 
Evangelios un genero de predicacion que efe signamos nosotros con la palabra 
parabolas. Podria decirse que el gran ciclo de las parabolas evangelicas abarca 
sobre todo la segunda parte de este ano de la vida publica, y con ese ciclo la 
predicacion de Jesucristo se transforma. Se transforma en un doble sentido. 
Primero, porque se hace mas dificil: no es lo mismo interpretar unas palabras 
claras y lianas del Evangelio que interpretar una parabola, en la cual parece que 
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Nuestro Senor quiere como ocultar un poco de verdad a los ojos de los 
profanos. De otro lado, esa predicacion en parabolas, nos revela que el 
ambiente en el cual se movla nuestro divino Redentor se habla transformado 
tambien. Mientras las almas estuvieron sencillamente abiertas al Evangelio, el 
Senor no tuvo temor ninguno de derramar la semilla de ese Evangelio; pero 
cuando las almas comienzan a manifestar sus rebeldias, a combatir la palabra 
de Dios; cuando comienzan a ser almas enemigas y se desata contra el divino 
Maestro la tempestad que tiene que acabar en el Calvario, entonces hay que 
practicar aquella sentencia que encontrabamos en el Sermon de la Montana, en 
la que dice el Senor que hay que tratar santamente las cosas santas y no 
lanzarlas a la profanacion de aquellos que no saben recibirlas con reverencia y 
con amor. Estas dos cosas manifiestan las parabolas del Evangelio que llenan 
principalmente la predicacion de Jesucristo al terminar el segundo ano de su 
vida publica. 

Nosotros este ano vamos a tener como principal objeto interpretar un 
grupo de esas parabolas. Hay un grupo que suele llamarse con ese nombre: Las 
parabolas del Lago, porque el Senor las predico a orillas del lago de Genesaret 
y desde una barca. Ese grupo de parabolas forman un todo homogeneo, porque 
todas ellas se refieren a un mismo asunto. 

En ninguna parte se ha revelado ese asunto con tal plenitud como en las 
parabolas que llamamos del lago, y estas parabolas del lago, hermosisimas por 
la forma, gratisimas por las circunstancias en que se predican, profundisimas 
en su contenido, como todas las parabolas evangelicas, van a ser, repito, la 
principal ocupacion nuestra en este ano. Es algo que hemos de tomar con todo 
detenimiento, porque si este grupo de parabolas se interpreta bien y se 
profundiza, vamos a tener en el la clave para poder entender las demas 
parabolas del Evangelio; y si llegamos un dia a dominar en cuanto lo permita 
nuestra torpeza, las parabolas del Senor, podremos decir que hemos dominado 
el nucleo principal de sus ensenanzas y que comienza a semos muy claro el 
Evangelio. Esta predicacion, que es de las mas oscuras, cuando una vez se 
entiende, derrama abundante luz sobre otras predicaciones de Jesucristo, que 
son, comparadas con ella, extraordinariamente claras. 

Pero antes de entrar en la explicacion de las parabolas necesitamos hablar 
de unos episodios que se interponen entre los sucesos de Nam y las parabolas 
del lago. Estos episodios los vamos a explicar rapidamente, y en cuanto los 
hayamos conocido, pasaremos a estudiar despacio las parabolas del Senor que 
ya hemos mencionado varias veces. 
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El primer episodio no tiene extraordinaria importancia de el sabemos muy 
poco; se comenta en breves palabras y tampoco es de aquellas ensenanzas 
concretas y determinadas que hemos encontrado en otros pasajes evangelicos; 
es el episodio que acabo de leer en el evangelio de San Lucas. No abarca mas 
que tres versiculos. En esos tres versiculos no se nos dice otra cosa sino que el 
Senor salio a predicar por Galilea, que le acompanaban los doce y un cierto 
numero de mujeres piadosas. Este episodio lo explicaremos hoy. Aunque es 
breve, aunque es claro y aunque es muy sencillo, creo que nos servira de 
introduccion, principalmente para no comenzar la explicacion de las parabolas 
hasta que este congregado todo el auditorio que a las lecciones sacras suele 
concurrir. 

Si habeis examinado con alguna detencion esas palabras que be leido, 
habreis podido descubrir en ellas principalmente tres cosas. Una es que 
Jesucristo sale de nuevo a recorrer la Galilea predicando; otra es que en esa 
mision apostolica le acompana un cierto numero de mujeres devotas, y la ter- 
cera es que en esas palabras no se nos dan pormenores ni de ese viaje ni de la 
predicacion de Jesucristo durante el, ni de los frutos recogidos. Hagamos una 
reflexion acerca de estas cosas y veremos como, aunque sean en realidad 
secundarias, sin embargo, no carecen de un fruto importante para nuestras 
almas, sobre todo la ultima observacion. 

De esta mision de Jesucristo en Galilea pocas cosas hay que decir. 
Subrayemos, sin embargo, unos caracteres que aparecen con gran relieve en la 
misma y que no encontramos en otras predicaciones de Jesucristo. 

Dice el sagrado texto que el Senor salio a predicar por las ciudades y por 
los pueblecitos, casi mejor, por las casas de campo de Galilea. Anade que con 
El iban los doce; y termina diciendo que predicaba en las ciudades y anunciaba 
el reino de Dios. 

La unica palabra que contiene misterio especial y que necesita un largo 
comentario es esa frase «el reino de Dios»; pero nosotros no tenemos que 
hacerlo, porque el misterio contenido en esa palabra nos es ya conocido y es lo 
que hemos de explicar ampliamente en las parabolas del lago. Las demas 
palabras no necesitan otra cosa sino que llamemos la atencion sobre ellas. 
Notad bien: el Senor habia establecido su residencia en Cafamaum; alii, en 
Cafamaum, habia multiplicado y seguia multiplicando sus sermones y sus 
milagros; el centro del ministerio apostolico de Jesus en Galilea fue, desde el 
principio hasta el fin, la ciudad de Cafamaum. Pero no entendio el Senor que 
El habia de ser algo asi como la fuente que sale siempre, que mana siempre de 
la misma roca. Cafamaum era la roca; de ese Cafamaum salio la predicacion, 
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salio, como agua cristalina, para saciar la sed de las almas sedientas de Dios. 
Pero El no tenia que ser como esa fuente inmovil, clavada siempre en el mismo 
puesto, a donde tenia que ir a buscar el agua el que estuviera sediento; El habia 
de ser, en frase de los profetas, como una nube ligera que era llevada a todas 
partes por el viento del Divino Espiritu y derramaba las aguas saludables y 
fecundas sobre toda la tierra galilea. Y en esta ocasion vemos al Senor 
levantarse como esa nube leve de Cafamaum —ahora de Nam, 
inmediatamente; poco antes de Cafamaum— para ir a recorrer toda la Galilea. 
Al decir toda la Galilea se encierra aqui un misterio clarisimo: el Senor habia 
predicado en las grandes ciudades: le hemos visto predicando en Jerusalen y le 
hemos oido predicando en Cafamaum, dos grandes ciudades de Palestina; 
ahora va hasta las mas humildes, va a llegar hasta la ultima casa de campo de 
Galilea, porque El no ha venido a atronar al mundo con predicaciones 
solemnes unicamente, sino que ha venido a buscar a las almas, y las almas a 
veces se esconden en la pobreza de esas casas de campo, en la pobreza de esos 
pueblecitos insignificantes en los valles de Galilea y en las cimas de sus 
montanas; como buen pastor las busca por doquier; donde hay un corazon que 
purificar y donde hay un alma que llevar a Dios, alii llega el trabajo apostolico 
de Jesucristo. 

Lleva consigo los doce, que en su predicacion son mas bien un obstaculo 
que un auxilio; son un obstaculo, porque dejan siempre una cierta amargura en 
el corazon de Jesucristo. Para Jesucristo, una de las amarguras mas delicadas y 
penetrantes debio ser no el ver que las muchedumbres escuchaban su palabra y 
despues la abandonaban con facilidad; no el ver que aquellas muchedumbres 
no entendian su doctrina y se pagaban exclusivamente de la simpatia que 
encontraban en la forma exterior; sino el ver que sus mismos discipulos no 
acababan de penetrar el reino de Dios, el misterio del reino de Dios. En este 
sentido eran mas bien obstaculo; auxiliares hasta entonces no lo habian sido. 
Eran un gmpo seleccionado por la misericordia del Senor entre la muche- 
dumbre, pero que necesitaban de la formacion espiritual como lo necesitaban 
los demas. Sin embargo, desde este momento ya los Apostoles comienzan a ser 
otra cosa. Veremos bien pronto que el Senor envia a los doce a predicar por los 
pueblos de Galilea, y podemos pensar que esta mision de que ahora tratamos 
fue la preparacion inmediata para el apostolado. Con su ejemplo, con su 
trabajo, el Senor queria disponer a los Apostoles para que despues pudieran 
caminar solos y hacer el primer ensayo de su vida apostolica que despues habia 
de llenar el mundo. 

Hay un rasgo en esta frase en que se nos habia del ministerio publico del 
Senor en toda Galilea, que no se advierte a primera vista, pero que los 
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interpretes subrayan bien. Dice el evangelista que el Senor predicaba y ademas 
anunciaba el reino de Dios. Parece como que entre estas dos cosas se marca 
una diferencia. Semejante diferencia a primera vista no se advierte, pero tal vez 
pudiera ser esta: Jesucristo, durante ese viaje y durante toda su vida, empleo 
dos generos de predicacion. Hubo una predicacion que podiamos llamar 
solemne, como era la predicacion en las sinagogas; por ejemplo, aquella 
predicacion que tuvo en la sinagoga de Nazaret y las muchas predicaciones que 
tuvo en la sinagoga de Cafamaum. En la sinagoga, la predicacion tenia una 
solemnidad especial. Hay otra predicacion que es cotidiana, la cual mas bien 
que predicacion deberia llamarse aquello que apellidaba San Ignacio «la gracia 
de conversar con el projimo», eso que hemos llamado en una ocasion el 
apostolado de la santa conversacion, De modo que el Senor, lo mismo en los 
momentos solemnes, cuando se encontraba delante de los rabinos en las 
sinagogas, y cuando estaba acechado por sus enemigos, y cuando habia un 
auditorio numeroso, que cuando se encontraba conversando particularmente 
con algunos, que cuando se encontraba en escenas familiares, siempre estaba 
derramando la semilla de la buena nueva. Todo ello era un campo que El tenia 
que llenar con esa simiente evangelica, y unas veces esparcia solamente esa 
semilla desde las alturas de la catedra de la sinagoga y otras las esparcia 
humildemente en la conversacion cotidiana y familiar. 

Esto es todo lo que sabemos o, al menos, se nos ocurre acerca de esta 
mision especial de Jesucristo en toda Galilea. Hay algo, sin embargo, en esa 
predicacion que llama poderosamente la atencion. Es la unica vez, en todas las 
misiones apostolicas de Jesucristo, en que aparece un grupo de mujeres devotas 
cumpliendo un oficio especial, con una suerte de cargo oficial en las 
predicaciones del Senor. Y ese grupo llama poderosamente la atencion. Tornado 
asi, de una manera vaga y general, ahi se puede encontrar una prueba clara de 
que no se excluyen absolutamente las mujeres de cooperar a la labor 
apostolica; pero tiene el inconveniente de que, si se dejan las cosas en esa 
vaguedad y generalidad, es muy posible sacarlas de quicio. Porque eso que en 
general se llama cooperar a la difusion del Evangelio y a la obra del 
apostolado, puede tener muchas formas: unas, que esten conformes del todo 
con el Santo Evangelio; otras, que esten fuera de los marcos trazados en el 
Santo Evangelio; una, que pueda comprobarse con el ejemplo y, sobre todo, 
con la aprobacion tacita de Jesucristo; otra, que no tenga fundamento en esa 
aprobacion tacita de Jesucristo. Ahora que parece que se da una intervencion 
especial a las mujeres en todas las cosas que pertenecen a la vida publica, sea 
civil, sea religiosa, es bueno atender un momento a esta pagina del Evangelio, 
por lo menos para evitar que se tergiversen y que se saquen las cosas de quicio, 
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queriendo presentar como un tipo de mujer evangelica lo que no esta en modo 
alguno en el Santo Evangelio. 

Miremos atentamente este hecho. Aparecen ahi muchas mujeres. Dice 
San Lucas que eran muchas las que acompanaron al Senor en sus 
predicaciones. Entre esas muchas, el evangelista destaca tres: Maria 
Magdalena, de la cual habian salido siete demonios; Juana, mujer de Chuza, y 
una que lleva el nombre de Susana. Detengamonos un momento para ver si 
sabemos algo de estas tres mujeres. 

De Susana no sabemos otra cosa sino que lleva un nombre muy historico 
y muy bello. Muy bello, porque Susana, como todos sabeis, significa lirio; muy 
historico, porque ese nombre recuerda a aquella otra Susana que heroicamente 
resistio a la tentacion y que fue librada de la muerte por el profeta Daniel. De 
Juana, mujer de Chuza, sabemos un poco mas. Sabemos que lleva un nombre 
algo extrano; porque, si bien el nombre de Juan era un nombre muy comun 
entre los judios en los tiempos de Jesucristo, el nombre de Juana era un nombre 
rarisimo, tanto que en toda la literatura rabinica solo se ha encontrado una o 
dos veces, y que ni siquiera siempre se ha encontrado en la forma con que esta 
en el Evangelio. Sabemos ademas que era una mujer casada, porque la manera 
de hablar que tiene el Evangelio hace pensar que todavia vivia su marido. Y 
sabemos, por ultimo, que debia de ser una mujer principal. 

Ese Herodes de que habla San Lucas cuando dice, segun la Vulgata, que 
el marido de Juana era procurador de Herodes, es Herodes Antipas; y esa 
palabra procurador, aunque es una palabra muy ambigua, probabilisimamente 
significa primer ministro de Herodes. Esa. palabra se ha encontrado en tres 
sentidos: unas veces significa algo asi como tutor; otras veces significa algo asi 
como lo que llamamos entre nosotros ahora el apoderado de una casa; y en 
ocasiones significa el primer ministro de un monarca. En una inscripcion 
antigua se ha encontrado esa palabra en este ultimo sentido. Como la palabra 
va unida aqui al nombre de un rey, lo mismo que en la inscripcion a que me 
refiero, parece lo mas probable que signifique «primer ministro de Herodes 
Antipas». Esto hace que Juana sea una mujer principal. Y esto es cuanto 
sabemos de ella. 

De Maria Magdalena parece que sabemos algo mas. Vuelve a aparecer 
poco mas adelante en los Evangelios, y conocemos eso que el Evangelio nos 
cuenta. Pero hay una oscuridad en tomo a ese nombre. La tradicion quiere que 
esta Maria Magdalena sea la misma pecadora de Nam, la que en Nam ungio los 
pies de Jesucristo; y quiere ademas que sea la hermana de Lazaro, que tenia por 
nombre Maria. El enlace se ha establecido de este modo: Maria, hermana de 
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Lazaro, ungio los pies del Senor; la pecadora de Nain los unge tambien; parece 
que esta analogia las identifica y que Maria, la hermana de Lazaro, es la 
pecadora de Nain. Por otra parte, la pecadora de Nain debia de haber cometido 
muchos pecados, porque el Senor dice que le son perdonados muchos pecados; 
y de Maria Magdalena, que aparece en este segundo pasaje evangelico que 
comentamos, sabemos que habian salido siete demonios. Estos siete demonios 
hacen pensar en los muchos pecados de la pecadora de Nain. De todas 
maneras, la tradicion ha englobado esos tres nombres, y cree que Maria 
Magdalena es la misma pecadora de Nain y la misma que Maria, hermana de 
Lazaro. Por el analisis del Evangelio esta tesis no se puede probar; pero 
tampoco se puede probar la contraria. En el caso presente hay un indicio de que 
Maria Magdalena y la pecadora de Nain son la misma persona, porque parece 
extrano que, terminada Ja escena de Nain con la conversion de la pecadora, 
San Lucas diga que un grupo de mujeres salio acompanando a Jesucristo en su 
predicacion, nombre a esas mujeres y no diga que salio a acompanar al Senor 
la pecadora, no haga mencion especial de esa pecadora; y a esto, que parece 
extrano, se podria responder muy bien diciendo que San Lucas no solamente 
no guarda silencio en tomo de la pecadora, sino que nombra en primer termino 
a la que habia ungido los pies del Senor; solo que entonces la llamo la 
pecadora, y ahora Maria Magdalena. 

Tengase en cuenta, pava que en esta cuestion no se hagan afirmaciones 
demasiado radicales, que no es lo mismo tener muchos pecados que estar 
poseido del demonio; porque teoricamente es posible que una persona este 
corporalmente poseida por un demonio y no tenga pecados en su alma, aunque 
de hecho y con frecuencia, en las posesiones que nosotros conocemos, vaya 
unida la posesion del alma a la posesion del cuerpo. Esto es todo lo que ahora 
podemos decir de esa Maria Magdalena. 

De modo que de estas tres mujeres que particularmente se mencionan 
sabemos con certeza bastante poco. Y si esto acontece con las tres que 
especialmente se mencionan, imaginaos lo que acontecera con esas otras, con 
esas muchas de que habia San Lucas y que tambien acompanaban al Senor. 
Hay, sin embargo, un rayo de luz, que es hermosisimo. San Lucas dice, o 
insinua, que aquellas mujeres acompanaban al Senor por gratitud. La mayor 
parte de ellas, o una parte al menos de ellas, eran mujeres a las cuales el Senor 
habia curado de enfermedades o habia librado de posesiones diabolicas, y en 
virtud de estos beneficios habia surgido la gratitud en sus almas y se habian 
entregado por entero a seguir a Jesucristo, a vivir para El, a acompanarle en 
todos los caminos de Galilea. Y es muy hermoso pensar que en aquellos 
tiempos, en que todos se apartaban de Jesus, y por donde iba se pronunciaban 
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palabras de alabanza en honor del divino Maestro, pero los corazones estaban 
muy alejados; en aquellos dlas en que faltaban ejemplos generosos de amor a 
Jesucristo, hay un grupo de corazones que sabe amar asl, que sabe romper con 
ciertos convencionalismos, que sabe buscar las sendas del Senor, que sabe 
acompanarle en su trabajo y que publicamente vive para El; pensar en esto es 
pensar que habla todavla algo en aquella tierra bendita que latla conforme el 
Esplritu Santo lo impulsaba, y que Jesucristo todavia podia encontrar algun 
consuelo, aunque fuera el consuelo menguado de un amor todavia imperfecto, 
en medio de los sinsabores, de las amarguras y de la soledad en que tuvo que 
vivir en aquellos tres anos, mientras esparcia la semilla de su divina palabra. 

Pero ^que hacian estas mujeres cuando acompanaban a Jesucristo? Sin 
entrar ahora a discutir teoricamente que es lo que pueden o lo que no pueden 
hacer las mujeres cuando se trata de obras de apostolado, porque no tenemos 
competencia para senalar los limites del apostolado femenino, ni es facil 
senalarlos, porque eso depende de un conjunto de circunstancias que 
continuamente varian, por lo que hace al caso presente si podemos decir que el 
ministerio de las mujeres durante la predicacion de Jesucristo en esta mision a 
que alude San Lucas era muy concreto y muy determinado y muy sencillo. 

El evangelista nos lo dice. Dice que aquellas mujeres piadosas 
suministraban a Cristo lo necesario. Y la manera de hablar que tiene el 
evangelista da a entender que se cuidabas del sustento del Senor. Esta fue la 
mision que tuvo aquel grupo de mujeres devotas, y en particular esas tres que 
menciona d evangelista: Maria Magdalena, Juana, la mujer del procurador, y 
Susana. Y no dice mas. Sin embargo, produce una cierta extraneza el ver a ese 
grupo de mujeres cuidando del sustento de Jesucristo; produce extraneza, 
primero, porque a nosotros siempre nos parece extrano el ver un grupo de 
mujeres en torno a un apostol como cooperando a su apostolado, como 
convertidas en companeras de su apostolado; y segundo, porque parece que 
esto no dice bien con la pobreza, con el amor a la pobreza que habia en el 
corazon de Jesucristo. Esta extraneza, ^es real, o es algo que nace de nuestros 
convencionalismos y de nuestros prejuicios? Cierto que hay algo que se funda 
en nuestros convencionalismos y en nuestros prejuicios. En los tiempos de 
Jesucristo ese era un espectaculo ordinario. El que las mujeres se agruparan en 
torno de un rabino celebrado no era un caso raro; y el mismo historiador judio 
Josefo cuenta que en alguna ocasion alguna mujer principal llego, por salvar a 
los rabinos, a consumir una parte de su fortuna en pagar una multa que le habia 
impuesto Herodes Antipas. Asi salvo una mujer judia a los fariseos cuando se 
discutia en el pueblo si se debia o no prestar el juramento de fidelidad al 
emperador. Y de tal manera este fervor de las mujeres que iban en pos de los 
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rabinos debia ser notable, que los enemigos de esos rabinos, o sea los enemigos 
de los fariseos, miraban como una de las calamidades publicas a esos grupos de 
mujeres, porque crelan que era algo que hacla gravlsimo dano al partido con- 
trario. 

En el Talmud se senalan las calamidades publicas posibles. Y una de 
estas, se nos dice, es la mujer farisea, es decir, la mujer que sigue a un rabino. 
De modo que este no era un espectaculo extrano, y no era extrano que los 
apostoles lo siguieran ofreciendo al mundo, y San Pablo dice que sus com- 
paneros de apostolado solian ir acompanados de algunas hermanas en Cristo, 
que atendian a su sustento cotidiano. 

Por esta parte solo hay un cambio en las costumbres. Lo que ahora se 
mira como rarisimo, entonces era una cosa corriente, ordinaria y vulgar. Pero 
jy la pobreza de Jesucristo! Un comentarista anota agudamente que, mientras el 
Senor predicaba en Cafamaum y en la ciudad de Jerusalen, no admite esos 
grupos de mujeres que le sustentan, al menos no tenemos noticias de que esos 
grupos existiesen; pero cuando el Senor va a predicar a lugares humildes de 
Galilea, a los pueblos insignificantes y casas de los campesinos, entonces los 
admite. ^Por que? ^Es para atenuar su pobreza? ^Es para dejar de ser lo que 
habia sido hasta entonces y lo que seguiria siendo despues, el hombre que no 
tiene donde reclinar su cabeza, que no tiene ni siquiera el nido miserable que 
tienen las aves? ^Es para esto, o es por otro designio de caridad? ^Habeis 
pensado vosotros lo que significa que en una de esas casas pobres o en uno de 
esos pueblos miserables se presente un grupo de apostoles y quiera vivir de su 
trabajo apostolico y reciba la limosna de aquellas gentes humildes y 
miserables? Eso es algo asi como una plaga que se abate sobre un caserio pobre 
o sobre un pueblo miserable; ahi, en vez de ir a recoger la limosna para 
sustentar a los apostoles, hay que ir a distribuir limosna, y cuando Jesus va a 
hacer una predicacion asi, es cuando le acompanan las mujeres y con su 
limosna libra a esas gentes modestas y humildisimas del sacrificio, de suyo 
pequeno, pero para aquellas gentes muy grande, de sustentar al Senor y 
sustentar a los suyos, sustentar con El a los doce. De modo que el Senor acepta 
aquella compania no como un medio de evadir las dificultades de su propia 
pobreza, sino como un medio de ensenar a aquellas gentes a que hagan caridad 
con el projimo y encauzar el corazon generoso de las mujeres, sobre todo 
cuando ese corazon se ha inflamado en amor a Jesucristo, hacia esas obras de 
caridad con los humildes, de caridad con los pobres. Y ahi no se pone limites; 
aunque en este camino tenga El que aparecer imitando el ejemplo de los 
rabinos que van acompanados de grupos de mujeres, los imita; porque quiere 
que ante todo reine la caridad en aquellas almas. 
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Esta es la mision con que aparecen las mujeres en este punto determinado 
del Evangelio. Claro esta que no quiere decir que esta sea su unica mision; lo 
que quiere decir es que en este pasaje evangelico no hay mas. Habra mas en 
otros pasajes de la Escritura; habra mas en la tradicion eclesiastica, pero en este 
momento no hay mas. 

Notemos, y con esto terminamos, que, ademas de esta singularidad del 
grupo de mujeres que acompana al Senor, hay algo en esta narracion 
evangelica que es como un vacio. Se nos dice que sale el Senor a predicar por 
las ciudades y por las casas de campo de Galilea; se nos dice que le acompana 
un grupo de mujeres, y cuando queremos saber las sen das que siguio el Senor, 
las ignoramos, porque no las cuenta el evangelista; y cuando preguntamos que 
enseno entonces el Senor, el evangelista no lo dice; y cuando buscamos el fruto 
de ese apostolado, no lo hallamos; es decir, en tomo a toda una mision publica 
de Jesucristo no hay mas rayo de luz que estas palabras: Discurrla por 
ciudades y aldeas predicando y anunciando la buena nueva del reino de Dios; 
y con El, los doce; y algunas mujeres..., las cuales de sus haciendas le 
provelan (Le 8,1 ss). Nada mas. Y aqui, en este vacio, encuentro yo algo que 
despues tendremos que explicar muy extensamente en otros pasajes del 
Evangelio, pero que vamos a hacer notar desde ahora. 

Cuando se leen los Evangelios y se echan de menos estas cosas y siente 
uno deseos de que los evangelistas nos hubieran contado hasta el ultimo paso 
que dio Jesus, y hasta la ultima palabra que salio de sus labios, y hasta la ultima 
conversion de la ultima alma, cuando sentimos este deseo de leer los 
Evangelios, nos parece como que si no se cuentan esas cosas pierden su fruto, y 
como que es un gran misterio, cuyo alcance no podemos descifrar, ese silencio 
en torno de una gran parte de hechos de la vida del Salvador. 

^Que hay aqui de verdad? De verdad hay lo siguiente. Nosotros ahora, en 
nuestro tiempo, tenemos un prejuicio que nos cuesta mucho trabajo desterrar, 
que muchos no desterramos, y que creo que esta haciendo un dano inmenso al 
misterio evangelico. Nos parece a nosotros que cuando se hace algo, si ese algo 
queda como escondido y no se dice publicamente todo lo que ha acontecido, se 
ha perdido la mitad del fruto. El fruto creemos que esta no solamente en hacer 
las obras buenas, sino en publicarlas a los cuatro vientos, para que el mundo se 
entere; no con fines de vanidad, diriamos, sino con fines de edificacion. Y de 
tal manera tenemos esto grabado en el alma, que hemos llegado a convertir en 
un metodo de apostolado algo que es una pura mundanidad. Decimos que para 
difundir las cosas buenas hay que emplear los mismos metodos que emplean 
los mundanos para difundir sus mundanidades. <( Por que las fiestas mundanas, 
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por ejemplo, han de llenar columnas de la prensa, y las obras de caridad y las 
obras de celo no han de llenar columnas de esa prensa? Nos parece a nosotros 
que los medios que emplean los mundanos para dar a conocer sus glorias 
mundanas hemos de emplearlos nosotros para dar a conocer nuestras obras de 
apostolado. Y cuando no resultan esas obras asi, repito, nos parece que se ha 
perdido el fruto, y creemos que se ha inutilizado un genero de apostolado. 

Aqui puede haber un sofisma. Es cierto que hay ocasiones en que es muy 
conveniente para la gloria de Dios que algunas cosas se divulguen. Pero 
tambien es cierto que no se puede considerar la vanidad, esos caminos de 
vanidad que emplean los mundanos, como un metodo de difusion del 
Evangelio. Porque eso equivaldria a decir que la vanidad es un instrumento y 
un camino para difundir la gloria divina. Esto es falso; porque desde la primera 
pagina hasta la ultima, las Sagradas Escrituras nos dicen que el medio mas 
adecuado para difundir la gloria divina es la humillacion, es la santa virtud de 
la humildad. 

Esta leccion entra con tanta dificultad en las almas, que casi se va 
perdiendo la costumbre de practicarla en el mundo, y hasta se mira esta 
doctrina extrana, porque parece como si equivaliera a cortar las alas al celo 
apostolico y como impedir el camino por donde se propaga la gloria de Dios. 
Esa doctrina, digo, parece extrana y no llega a entrar en las almas; pero esa 
doctrina esta en el Evangelio, y esa doctrina es la que se inculca con estos 
vacios que notamos nosotros en las narraciones de los evangelistas. Tanto nos 
ensenan ellos por lo que cuentan como por lo que dejan de contar; y tan 
fructuoso es para el mundo el que se haya contado una parte de los ministerios 
publicos de Nuestro Senor como que haya enmudecido el Evangelio en otra 
parte. De un lado se 
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Leccion II 


Los ailegados de Jesus, su Madre y sus parientes 


El santo evangelio segun San Marcos, en el capltulo 3, verslculos 20 y 21, 
dice de esta manera 

Y viene a casa y otra vez acude le turba hasta no poder ellos ni comer 
pan. Y habiendole oido sus parientes, salieron e tenerle, porque decian: Se 
he vuelto loco 

En el mismo capltulo, versiculo 31 y siguientes, el santo evangelista dice 
asi; 

Vienen su madre y sus hermanos, y quedandose fuera, le enviaron 
recado llamandole. Y estaba una turba alrededor de el, y le dicen: Mira, tu 
Madre y tus hermanos estan fuera buscandole. Y les replied diciendo: 
lQuien es la madre mla y los hermanos mlos? Y dando en torno una mirada 
a los que estaban en rueda alrededor de el, dice: He aqui la madre mla y los 
hermanos mlos. Porque quien hiciere la voluntad de Dios, ese es hermano 
mio, y hermana y madre. 

Hay en la vida publica unos cuantos episodios, con los cuales nos 
encontramos al llegar a este punto en la lectura de los Evangelios, cuya 
cronologia no conocemos con certeza. Algunos comentadores, siguiendo la 
narracion de San Marcos, los ponen inmediatamente antes de las parabolas; y 
otros, siguiendo el orden de San Lucas, los ponen mucho despues de mismas. 
No quisiera yo discutir aqui cual de las dos maneras de ordenar los hechos es 
mas acertada. Esa discusion es inutil y enojosa: inutil, porque no hemos de 
llegar a saber con certeza como debe resolverse esta cuestion; y enojosa, 
porque tales discusiones se entablan dificultosamente en el pulpito, y son mas 
propias de una clase donde todos tienen los textos a la vista y estan avezados a 
cuestiones semejantes. Para lo que aqui pretendemos bastara que os diga el 
orden que vamos a seguir. En la leccion sacra de hoy entresacaremos esos dos 
episodios que hemos leido, tomando a San Marcos por guia, y los demas los 
dejaremos para comentarlos en lugar que les asigna San Lucas. No penseis por 
lo que acabo de deciros que hay contradiccion en los Evangelios. No hay mas 
sino que cada evangelista sigue un metodo diverso en sus narraciones. 
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Explicaremos hoy, como os he dicho, los dos episodios leidos al 
principio; y luego, en la proxima leccion sacra, comenzaremos a comentar las 
parabolas del lago. Esos dos episodios guardan cierta analogia entre si, y 
pueden agruparse bajo un enunciado general, el cual, a la vez, sera la principal 
leccion que aprendamos en el comentario de hoy. 

Como habreis visto, en los textos que acabo de leer, habla, primero, de 
unos allegados a Jesus que vienen como a prenderle, pensando y diciendo que 
Jesus se ha vuelto loco, y se narra, despues, una visita que quisieron hacer al 
Senor mientras estaba rodeado de la muchedumbre, su Madre y los que el 
Evangelio llama sus hermanos. 

Separemos los dos hechos y comentemoslos con el mismo orden con que 
los cita el evangelista San Marcos, comenzado por ese episodio de los que van 
a prender a Jesucristo. 

De lo que dice el evangelista se deduce, en primer termino, que Jesus 
habia vuelto de aquella larga mision por las ciudades y por las casas de campo 
de Galilea; porque el evangelista nos lo presenta entrando de nuevo en casa. 
Aunque no dice particularmente que casa es esa, ni donde esta, la manera de 
hablar del evangelista nos da a entender que el episodio acaece en Cafamaum y 
en la casa donde solia morar Jesus cuando estaba en dicha ciudad. De modo 
que despues de esa ronda apostolica que comentabamos en la leccion sacra 
precedente, el Senor vuelve al centro de su apostolado, a Cafamaum, y entra en 
la casa donde solia vivir. En tomo de esa casa se congrega una gran 
muchedumbre ansiosa de oir al divino Maestro, y que lo acosa, que no le deja 
tiempo para que El y lo suyos tomen el alimento necesario. 

Adviertase que cuando esa muchedumbre esta congregada en torno de 
Jesucristo en la ciudad de Cafamaum, ya puede decirse que se ha desatado la 
tormenta contra el divino Maestro. En seguida le vamos a ver predicando en 
parabolas, y ya deciamos en la leccion sacra precedente que en el momento en 
que comienzan las parabolas hay una serial de que el auditorio, o un gmpo del 
mismo, recibe con torcida intencion, con mal espiritu y hasta con hostilidad las 
palabras de nuestro Salvador. En aquella muchedumbre, que se congrega en 
torno de la casa, estaba latente la tempestad. Pero si le eran hostiles, ^como le 
seguian? Ambas cosas se compaginan bien. La hostilidad venia de los rabinos 
que espiaban a Jesus, sembraban sospechas contra El y buscaban ocasion de 
combatirle. Las muchedumbres advirtieron esa hostilidad, y al principio de- 
bieron sentir una viva curiosidad por presenciar este encuentro o batalla 
espiritual entre el Maestro de Nazaret y los rabinos de Jemsalen, representantes 
de la ciencia oficial. Otros muchos, sin llevar una intencion semejante, seguian 
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aun admirando a Jesus y buscando ansiosamente sus ensenanzas. No pudieron 
los rabinos fariseos apagar tan pronto como hubieran querido el entusiasmo de 
las gentes por el divino Maestro. 

En estas circunstancias, nos dice el evangelista San Marcos que salieron a 
prender a Jesus los suyos, diciendo que se habia vuelto loco. Estas palabras tan 
sencillas encierran dos o tres problemas a los cuajes no podemos dar un 
solucion cierta. 

^Quienes son estos que el Evangelio califica con estas palabras: los 
suyos? El traductor, cuya version hemos leido, ha cortado el nudo traduciendo 
las palabras del texto griego con esa frase «los suyos», sino con esta otra frase: 
«su parientes». Naturalmente, si esta traduccion fuera segura, entonces la 
dificultad estaba definitivamente resuelta; pero esa traduccion no es mas que 
una opinion particular del traductor. En rigor, el texto original emplea una 
palabra mas vaga y general que se presta a varios sentidos, y que nosotros po- 
driamos traducir con esta frase: «los suyos». 

Pero ^quienes son estos que llama el Evangelio, hablando Jesus, «los 
suyos»? Algunos han pensado que los suyos eran los parientes de Jesus. Asi lo 
ha empleado el traductor cuya version empleamos nosotros, pero esa opinion 
no parece tener fundamento suficientemente solido. Notad que en el mismo 
capitulo de San Marcos aparecen despues los parientes de Jesus como grupo 
distinto, y entonces el evangelista emplea la frase exacta, la frase precisa. Poco 
antes aparecen los otros que llama «los suyos» y aparecen con esta denomi- 
nacion algo ambigua. Hemos de suponer que estos dos episodios, narrados por 
el evangelista separadamente, son algo diversos, y no podemos creer que en 
uno y otro se hable de los parientes de Jesus. 

Algunos han creido que a los que el evangelista llama «los suyos» eran 
los habitantes de Nazaret que habian oido comentar lo ultimo que habia 
acaecido a Jesucristo, que habian salido nada menos que de Nazaret y se habian 
dirigido a Cafarnaum para prenderle, exclamando: se ha vuelto loco. Pero esta 
hipotesis es absolutamente gratuita; no hay ni un solo indicio en el Evangelio 
que permita con seguridad interpretar esa frase «los suyos» como sinonimo de 
esta otra frase «sus paisanos». La opinion que parece mas fundada, y que 
nosotros desde luego elegimos, es aquella segun la cual esa frase significa «sus 
allegados». 

Todos tenemos una serie de personas que estan unidas a nosotros, ora sea 
por los vinculos de la sangre, ora sea por los vinculos de gratitud, ora sea por 
un gran vinculo espiritual. Todos esos, todo ese conjunto de personas unidas a 
nosotros por alguno de esos vinculos, es lo que solemos llamar nosotros los 
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nuestros, y los que hablando de Jesus podemos llamar nosotros «los suyos». De 
modo que lo mas seguro es que en esa frase se trata de algunas personas que 
habian seguido a Jesus en sus predicaciones, que habian aparecido ante los 
demas como sus disclpulos, que eran conocidos como allegados suyos, como 
amigos, como unidos a El por algun vinculo especial; y esos son los que salen a 
prender a Jesus. Pero ^que significa esa frase, salir a prender a Jesus y diciendo 
se ha vuelto loco? 

Permitidme que me entretenga en explicar estas palabras, porque la 
consecuencia que vamos a sacar inmediatamente es demasiado grande para 
dejarla asi simplemente en el aire y no apoyarla en el texto del Evangelio. 

Algunos han creido que cuando se dice aqui esa frase se ha vuelto loco, lo 
dicen sus allegados simplemente por una habilidad para obligar a descansar a 
Jesus. Le vieron acosado por las muchedumbres, le vieron que no podia tomar 
el alimento necesario, y discurrieron hacerle pasar por loco, y de esa manera 
alejarle de las muchedumbres, aunque fuera de una manera violenta. 

Es una hipotesis tan alambicada, tan sin fundamento en el texto sagrado, 
que no es facil admitirla. 

Dice un gran comentarista que en este pasaje del Evangelio una de las 
cosas que lo ha tergiversado todo es la falsa piedad. Se queria colocar en buena 
postura, presentar bien a estos allegados de Jesus; ha parecido demasiado duro 
atribuirles ese pensamiento y esa frase que dice el evangelista, y se ha ideado 
esa ficcion de que ellos con habilidad querian librar a Jesus de aquellas 
muchedumbres y aquel trabajo improbo que pesaba sobre El. 

Otros han creido que la frase debe interpretarse en el sentido benevolo, y, 
en vez de traducir «se ha vuelto loco», quieren que se traduzca que esta 
arrebatado por el espiritu, esta arrebatado de una suerte de extasis; pero es 
simplemente falsear el texto del Evangelio, por la misma idea que hemos dicho 
antes, por tratar piadosamente a lo allegados de Jesus. 

La frase, tal como suena en el texto, dice que aquellos allegados de Jesus 
se acercan a El con animo de tenerle, y este verbo tener tiene un sentido que es 
como aprisionar, como apartar violentamente, porque ellos creian que se habia 
vuelto loco. 

Tenemos, pues, un grupo de personas que pasan por allegados de Jesus, 
que han escuchado sus ensenanzas, que le han tenido un cierto amor y que, en 
una ocasion determinada, cuando el Senor esta rodeado de una inmensa 
muchedumbre, exclaman: «se ha vuelto loco», y quieren apartarle de los 
caminos que entonces llevaba. 
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^Cual es, en definitiva, la idea dominante en este hecho? Esos hombres, 
^habian perdido la fe? Esos hombres, ^blasfemaban de Jesucristo? Esos 
hombres, ^trataban de impedir, llevados de un espiritu satanico, la predicacion 
de Nuestro Senor? ^Que alcance tiene este episodio? Creo que por el deseo de 
alambicar y de discutir hemos enredado algo que debia ser muy claro; y vais a 
ver como en realidad ese episodio puede ser clarisimo 

Vosotros habeis leido, sin duda, las vidas de los santos y habeis visto que 
en todas las vidas de los santos hay un momento en que personas buenas, 
personas que les tienen cierto amor tratan de contener sus impetus mas 
generosos tratan de apartarles del camino que llevan, pensando que la que ellos 
discurren y proyectan y hacen es una suerte de locura. ^Recordais que, cuando 
San Ignacio quiso abandonar la casa patema, un hermano suyo le llamo aparte, 
tuvo con el una conversacion, y el tema de la conversacion fue decirle que no 
proyectara, que no ejecutara locuras? ^No parecia al hermano de San Ignacio 
una suerte de locura el huir de la casa patema y el entregarse a una vida de 
austeridad y de penitencia que el entreveia como la vida posible de San Ignacio 
al abandonar su propio hogar? ^Recordais que eso que acontece con San 
Ignacio acontece con casi todos los santos, y les acontece no precisamente con 
los impios, sino con los suyos, con los allegados? Ahora nosotros estamos 
llenos del recuerdo de San Juan de la Cmz, cuyas fiestas se estan celebrando, y 
^no recordais que a San Juan de la Cmz los suyos, los que se llamaban sus 
hermanos, llegaron a aprisionarle y hasta a atormentarle porque creian que los 
caminos por donde llevaba el espiritu del Senor al santo eran de locura, eran 
caminos desatinados? 

Pues bien, esto que acontece en las vidas de los santos transportemoslo al 
Evangelio y pensemos que esto es lo que acontecio a Jesus. Lo que Jesus hacia 
a la vista de todos era algo muy extrano. En primer lugar, el Senor por aquel 
camino que llevaba se iba exponiendo a los ataques de sus enemigos 
encamizados, que cada vez se enardecian mas; cada triunfo de Jesus era avivar 
el fuego de la persecucion contra El. Aquello tenia que acabar en una tragedia. 
En efecto, en una tragedia acabo. 

Los allegados de Jesus, atando le veian ir de aquella manera esforzada, de 
cara a la persecucion, sin contenerse en su camino, sin atenuar sus palabras, sin 
retroceder un punto pensaron que aquello era una suerte de locura; era como 
azuzar la fiera que estaba en su guarida de Jemsalen para que viniera a 
despedazarle. Por otra parte, ver al Senor entregarse tan de lleno a aquellas 
muchedumbres, a aquellas muchedumbres que no merecian semejante trabajo, 
porque eran muchedumbres frivolas, muchedumbres volubles, muchedumbres 
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de esas que llamamos nosotros noveleras; que seguian hoy al Senor para 
abandonarle manana, que seguian al Senor, pero sin ahondar en su doctrina; 
que seguian al Senor, pero sin traducir en obras lo que el Senor les ensenaba; 
que le aplaudian, pero no se convertian; entregarse a esas muchedumbres de la 
manera que lo hacia Jesus, exponiendo su propia vida a los ojos de los hombres 
que se llamaban prudentes segun el mundo, tenia que ser una suerte de locura. 

Pues bien; esto es lo que acontecio. Los suyos, mirando los caminos de 
Jesus, creyeron que eran caminos desatinados, caminos fuera de toda prudencia 
humana, caminos de locura. Porque hay un momento en la vida espiritual en 
que esta palabra la tienen que pronunciar todas las almas que no tengan fervor; 
hay un momento en que las almas se dan a la virtud sin reserva, se entregan al 
trabajo de Jesucristo sin cortapisas ni temores, buscan la virtud con todo su 
heroismo. En ese momento, los que no tenemos ese fervor, los que no tenemos 
ese heroismo, hemos de pensar que aquella persona se ha vuelto loca, y por eso 
en tomo de los santos se repite tanto esa palabra locura, y por eso en tomo de 
Jesucristo resuena ahora tambien esa palabra. 

Claro esta que los caminos de los santos son caminos extraordinarios, y a 
los ojos de los hombres que no tienen el espiritu de Dios, aquella tiene que 
parecer una locura manifiesta. Cierto que en esos caminos extraordinarios 
caben ilusiones y enganos —para eso esta la discrecion de espiritu, la piedra de 
toque del buen espiritu, que es la sumision y la obediencia del juicio—; pero no 
cabe duda que los hombres necesitan romper con esos temores que se oponen 
en su camino cuando quieren darse de veras a Dios, romper con todo lo que se 
llama prudencia humana y que es lo mas contrario a la prudencia sobrenatural; 
por eso, Jesucristo Nuestro Senor quiso aparecer como imprudente de aquellos 
que le amaban para que de ahi sacaramos nosotros la fortaleza necesaria a fin 
de cumplir el Evangelio aunque se levanten juicios semejantes contra nosotros. 

La segunda parte de estos versiculos evangelicos no contiene tantas 
dificultades como la primera; por eso la podemos comentar mas brevemente. 

Estando el Senor rodeado de las muchedumbres se acercaron su Madre y 
los que llama el evangelista sus hermanos. Ya sabemos que esta frase sus 
hermanos, en el lenguaje evangelista, significa sus parientes. El evangelista 
emplea aqui una manera de hablar que era comun en el pueblo judio y que 
varias veces aparece en la Escritura, aun en el Antiguo Testamento, habla segun 
la costumbre de aquellas gentes de llamar hermanos a los parientes. Pues bien, 
la Madre y los hermanos de Jesus se acercan a la muchedumbre. Acontecio 
entonces lo que suele acontecer cuando alguien esta en pleno exito y aparece 
una persona de su familia: todos los ojos se fijan en esa persona, de boca en 
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boca corre su nombre, y las muchedumbres no dejan de ramorear hasta que la 
noticia ha llegado a los oldos del interesado, del que triunfa. Aqul acontecio lo 
mismo: vieron llegar a la Madre y los parientes de Jesus; cundio esa noticia 
entre la muchedumbre, y alguno de Is que estaban cerca de Jesucristo, al oirla, 
la repitio y la dijo al Senor. 

Parece que la Virgen Santisima y los parientes del Senor venian con 
animo de hablar. ^Para que? ^Acerca de que? No lo sabemos, y es inutil pararse 
ahora a hacer conjeturas. A esa noticia que le dieron al Senor, El respondio con 
unas palabras algo extranas. Pregunto con cierta admiracion: £Quien es la 
madre mla y los hermanos mlos? (Me 3,33). Luego extendid la vista en tomo 
suyo, segun otro evangelista senalo con la mano a sus discipulos, y exclamo: 
He aqul mi madre i mis hermanos (Mt 12,49). Por ultimo, con una frase 
general, afirmo que su Madre y sus hermanos y sus hermanas eran aquellos que 
hacian la voluntad del Padre celestial. 

Estas palabras, algo extranas en apariencia, tienen el mismo aspecto que 
otras palabras ya conocidas, ya comentadas, dirigidas por el Senor a su Madre. 
Podeis ahora recordar las palabras que Jesus dirigio a Maria Santisima cuando 
esta la encontro en el templo discutiendo con los doctores; y aquellas otras 
palabras con que respondio el Senor a su misma Madre Santisima en las bodas 
de Cana. Hay en todas ellas no se que de despego, de desvio, de frialdad, que 
siempre nos sorprende. Ese aspecto que siempre hemos encontrado en las 
palabras de Jesus vuelve a reaparecer aqui. Cuando llega su Madre y los que el 
evangelista llama sus hermanos, responde con esa formula que a nosotros nos 
parece algo fria, algo despegada, algo dura: £Quien es la madre mla y los 
hermanos mlos?... He aqul la madre mla y los hermanos mlos. Porque quien 
hiciere la voluntad de Dios, ese es hermano mlo y hermana y madre (Me 1,33- 
35). 

Apoyandose en estas palabras, dos ordenes de comentadores han seguido 
caminos diametralmente opuestos. Los unos han tornado de aqui fundamento 
para blasfemar del amor que Jesus tuvo a su Madre y de las prerrogativas de la 
Virgen; apoyandose en unas palabras menos consideradas de ciertos autores 
antiguos, han creido que la Virgen y los que la acompanaban se acercaban a 
Jesus con intencion torcida, con intencion ambiciosa, buscando la gloria vana o 
alguna cosa parecida. Este genero de comentadores no merece nuestra 
consideracion. Nosotros, con solo haber oido que se acerco a Jesus su Madre, 
ya tenemos lo suficiente para deducir que alii no habia mas que intenciones 
puras, alii no habia mas que amor santo, alii no habia nada reprensible, alii 
todo era digno de las alabanzas de Jesus. El otro camino, el de esos 
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comentadores a que aludo, no se puede seguir sin volver las espaldas a la 
verdad; es un camino extraviado. 

La otra serie de comentadores ha tornado las palabras en un sentido 
demasiado material, y se ha puesto a investigar de que manera los que hacen la 
voluntad del Padre celestial pueden llegar a ser la Madre de Jesus, los 
hermanos de Jesus y las hermanas de Jesus; han llegado a alambicar de suerte 
que cuando quieren explicar quienes son la Madre de Jesus, dicen que son 
todos aquellos que trabajan en el apostolado, porque eso es engendrar hijos a 
Jesucristo, segun una metafora hermosisima de San Pablo, y esos bien pueden 
llamarse la Madre de Jesus, porque le dan nuevo ser en las almas. Pero todo 
esto, que puede ser muy edificante, que puede ser verdadero en absoluto, no me 
parece que es lo que dice este texto evangelico; lo que dice es algo que esta 
lejos de este extremo tan alambicado y lejos de aquellas herejias a que alu- 
diamos hace un momento. 

«^Que es lo que dicen esas palabras? No hay mas que imaginarse lo mas 
exactamente posible el ambiente historico de esas palabras, y en seguida se ve 
el alcance que tienen. Cuando llegan la Madre y los hermanos de Jesus, y las 
muchedumbres se remueven y tratan de apartarle de su predicacion y de sus 
trabajos apostolicos y de llamarle la atencion sobre los que llegan, ^que 
significa todo esto sino apartar los ojos de Jesus, de la Obra que esta realizando 
y que le ha encomendado el Padre celestial, para obligarle a mirar a los que 
estan unidos a El por vinculos de la came y de la sangre, y esto no para que los 
mire con ojos puramente sobrenaturales, con una intencion puramente 
sobrenatural, porque aquellas gentes no entendian todavia esas intenciones 
sobrenaturales, no tenian un amor tan puro, no volvian asi los ojos a Jesus, sino 
como miran los corazones humanos cuando toca a la came y a la sangre? Eran 
momentos de gloria aquellos. jQue su Madre y los suyos participen de esa 
gloria! Invitan a Jesus a que, reposando de su trabajo, se entregue en compania 
de los suyos al goce de aquella gloria que le rodea. Siendo esto asi, ^que es lo 
que responde Jesus? j Ah! Los que trabajan por la gloria de Dios no tienen que 
ser prisioneros de la carne y de la sangre; no tienen que desviar su pensamiento 
de su mision providencial para ponerlo en el amor de los suyos; tienen que 
saber desprenderse de esos lazos dulcisimos de la madre y los hermanos, de 
todo lo que ama el corazon, para entregarse a lo que Dios les pide. Entonces el 
apostol no puede tener delante de los ojos mas que una sola idea, y no puede 
tener en el corazon mas que un solo amor; la idea de agradar a Dios y el amor 
de aumentar la gloria de Dios. Aunque es verdad que el amor del Padre y de los 
parientes es un amor muy santo que Dios manda y que Dios bendice, sin 
embargo, no cabe duda que los hombres podemos desordenar ese amor, amar 
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desordenadamente a los nuestros. Cuando se ama a los parientes, pero 
puramente por amor a Jesucristo, entonces se santifica ese amor y se hermosea; 
pero cuando no se ama puramente por Dios, cuando el amor no ha llegado a 
esas cumbres, entonces ese amor puede ser un obstaculo y entonces es cuando 
hay que emplear esas palabras de Jesucristo: yo no he venido a traer la paz, 
sino la espada; yo he venido incluso a separar al padre del hijo con la espada. 

Jesus quiere inculcamos aqui una ensenanza espiritual, cuando dice en 
sustancia: no es esta la hora de que yo ponga los ojos en la came y en la sangre 
y me entregue al dulce amor de mi Madre y de los mios; esta es la hora de 
difundir la gloria de Dios entre las muchedumbres que me rodean; para mi no 
hay ahora otra Madre, ni hermanos, que cumplir lo que el Padre celestial quiere 
de mi; ningun amor ni temura que pueda distraer mi corazon de estas almas 
que tengo delante de los ojos, y del amor a mi Padre celestial que me manda 
evangelizar a todos y esparcir a mano llena la semilla de mis ensenanzas. 

De esta manera no hay que seguir ninguna senda de alambicamientos 
para averiguar quien es la Madre y quienes los hermanos de Jesus, ni hay que 
torcer el sentido del Evangelio para convertir en blasfemia contra Nuestra 
Senora lo que es para Ella una corona de gloria. Porque las palabras de Cristo, 
interpretadas asi, verdaderamente son una corona de gloria para la Virgen. 
^Quienes son los mas allegados de Jesus? Los que mejor cumplen la voluntad 
de Dios; porque por encima de todo esta para Jesus la voluntad de Dios. Y 
^quien es el que mejor cumple su voluntad? Su Madre Santisima. Luego al 
decir esas palabras, que parecen palabras frias, de desvio, palabras que tienen 
una cierta dureza, asegura a los que saben entenderlas, a los que saben oir sus 
ensenanzas, que para su corazon la primera entre todas las criaturas es su 
Madre, puesto que es la que mejor hace la voluntad del Padre celestial. 

Ahora, con dos palabras, recojamos aquella ensenanza general que os 
decia al principio de este comentario. Habeis visto que todo el episodio se 
reduce a estas dos cosas: de un lado, ciertas personas allegadas a Jesus que 
tratan abiertamente de apartarle del camino, de los sacrifices que lleva consigo 
su labor apostolica; de otro lado, la muchedumbre que le halaga para que, 
dejandose llevar del amor de los suyos, se aparte tambien de los sacrifices del 
apostolado por un momento. Como veis, aqui se trata de la disposicion que ha 
de tener el corazon de un apostol —de la disposicion que tenia el corazon de 
Jesucristo mientras llevaba su mision apostolica— con relacion a los suyos, a 
sus amigos, a sus discipulos, a sus parientes y a su Madre. Esa relacion aparece 
bajo un doble aspecto: se nos muestra al principio con que fortaleza hemos de 
resistir a la oposicion que susciten en tomo nuestro las personas que dicen 
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amamos cuando llega la hora de sacrificarse por Dios. Se nos muestra, ademas, 
en la segunda parte con que fortaleza hemos de renunciar a los halagos de la 
came y de la sangre cuando tenemos que ocupamos de las cosas que sean de 
gloria divina. Hay que apartar de nuestro camino esa doble dificultad. Primero, 
de la oposicion, que por ser de los nuestros es la mas dura y la mas dolorosa. 
Que esten contra nosotros los que no nos aman no es, ni con mucho, tan dificil 
como que esten contra nosotros los que dicen amamos. De un lado vive la 
oposicion, y de otro lado vive el halago de los corazones. Estos son los dos 
obstaculos que pueden suscitarse contra un apostol. Cuando desea promover la 
gloria de Dios, tiene que colocarse por encima de esas dificultades y estar 
dispuesto a renunciar a los halagos del carino y a veneer la oposicion que 
venga de la pmdencia humana cuando Dios Nuestro Senor lo permita. 

Es un sacrificio duro, el mayor sacrificio de la vida, me atreveria yo a 
decir. Pero este sacrificio, que es el mayor de la vida, tiene varios estimulos 
que lo hacen hasta dulce y amable. El primer estimulo es este. Vemos aqui a 
Nuestro Senor tan enamorado de las almas, que por no abandonarlas un mo- 
mento se hace sordo a la oposicion de los suyos y renuncia a los tiemos 
halagos de la familia. Asi nos habla el Redentor. Parece decimos: Yo renuncie a 
estos lazos de la sangre por ti; yo renuncie por ti a las delicias de mi casa de 
Nazaret; yo renuncie a las temuras de mi Madre por ti; no porque yo necesitase 
esos sacrificios para acercarme al Padre celestial, sino por ti, por el bien de tu 
alma, quise entregartelo todo y te entregue hasta ese amor delicado de mi 
corazon, te entregue hasta mi honra. hay un estimulo mas poderoso que ese 
amor de nuestro Redentor divino para resolvemos a darselo todo, a veneer las 
dificultades semejantes que solemos encontrar en el camino de nuestra 
santificacion? Siente el corazon impetus de darle a Jesus lo mejor que tiene, de 
sacrificarle victimas puras. No siempre se abandona a esos impetus, titubea...; 
se dispone a ofrecer otras cosas; pero eso... jle aterra! jAh!, esa victima pura de 
nuestros amores mas tiemos, ^llegamos a ofrecerla? ^Y la ofrecemos sin 
reserva? Cuando esos impetus arrastran el corazon y tememos y titubeamos y 
nos detenemos, acordemonos de estos episodios para que, viendo como Jesus 
sacrifica tales victimas por nuestro amor, lleguemos tambien a colocar la 
nuestra sobre el altar. ^Por que ha de ser siempre para Nuestro Senor la 
ovejuela mas misera de nuestro corazon, y no le hemos de dar los ardores mas 
bellos y mas puros, aquellos que acariciamos y adormecemos en nuestro 
regazo? Ni ese seria el gran consuelo del alma. Nada hay comparable con la 
dicha de darle todo a quien todo nos lo dio. Si entrevieramos y gustasemos ese 
consuelo, sacrificariamos al Senor cuanto El quiere con alegria de corazon. 
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Esta ensenanza es algo mas necesaria de lo que nosotros pensamos. 
Porque, cierto, para muchos no se presentara con frecuencia uno de esos 
momentos decisivos en que haya que hacer de una manera extensible el 
sacrificio de esos amores del corazon; pero sacrificios pequenos para no 
desviarse un punto del servicio de Dios, sacrificios pequenos para veneer las 
dificultades cotidianas que hallamos en nuestro camino cuando tratamos por 
completo de ser de Nuestro Senor Jesucristo, jahl, esos se presentan a cada 
hora, a cada minuto. No regateemos al Senor esos sacrificios, y ya que en esta 
hora lo vemos a El sacrificandolo todo por la salvacion de los hombres, 
sacrifiquemos nosotros todo lo que llevamos en el corazon por su gloria divina 
y amemosle de tal manera que nuestros amores puedan llamarse en realidad 
puros y que sea un amor que despues, cuando se trasplante al cielo, sea algo 
parecido al amor de Jesus para con nosotros. 
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Leccion III 


Introduccion a las parabolas del lago 


En aquel dia, habiendo Jesus salido de casa, se estaba sentado a la 
orilla del mar. Y se congregaron delante de El numerosas turbas, tanto que 
El entro en una barca y se sento, y toda la turba estaba de pie en la playa. Y 
les platico muchas cosas en parabolas... (Mt 13,1-3). 

Y los discipulos, llegandose, le dijeron: iPor que les hablas en 
parabolas? Mas El, respondiendo, les dijo: Porque a vosotros es dado 
conocer los misterios del reino de los cielos, pero a aquellos no les es dado. 
Porque a quien tiene, se le dara, y se le hard estar sobrado; pero a quien no 
tiene, aun lo que tiene le sera quitado. Por eso les hablo en parabolas, 
porque viendo no ven, y oyendo no oyen ni entienden. Y se cumple en ellos la 
profecia de Isaias que dice: Oir oireis, y no entendereis, y mirar mirareis, y 
no vereis. Porque se ha espesado el corazon de este pueblo, y de los oidos 
oyeron duramente, y sus ojos apretadamente cerraron, no sea caso que vean 
de los ojos, y oigan de los oidos, y del corazon entiendan, y se conviertan, y 
yo los sane. Mas de vosotros, bienaventurados jos ojos, porque ven, y los 
oidos, porque oyen. Porque de veras os digo que muchos profetas y justos 
desearon ver lo que veis, y no lo vieron, y oir lo que ois, y no lo oyeron (Mt 
10-17). 

Y les decia: iPor ventura viene el candil para que se punga bajo el 
celemin u bajo la cama, y no para que se ponga sobre el candelero? Porque 
no hay cosa escondida que no se manifieste; ni se ha hecho cosa oculta sino 
para que saiga a luz. Si alguien tiene oidos de oir, oiga. Deciales tambien: 
Mirad lo que ois: con la medida con que midiereis, se medira para vosotros, 
y se ahadira a vosotros. Porque a quien tiene, se le dara; y a quien no tiene, 
aun lo que tiene le sera quitado (Me 4, 21-25). 

Todas estas cosas hablo Jesus a las turbas en parabolas, y sin 
parabolas no les hablaba. Para que se cumpliese lo dicho por el profeta, que 
dice: Abrire en parabolas mi boca; borbotare cosas escondidas desde la 
fundacion del mundo (Mt 13, 34-35). 
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Hay en el Evangelio de San Mateo un grupo de parabolas que, por el 
lugar donde se pronunciaron, suelen llamarse las parabolas del Lago. Nos toca 
comentarlas ahora y quisiera, ante todo, apuntar dos observaciones 
preliminares. 

Sea la primera, que a la serie recogida en su narracion por San Mateo, hay 
que anadir otra parabola que trae San Marcos dentro del mismo grupo y que 
podriamos titular asi: La simiente que brota y crece por si misma (Me 4,26-29). 
Asi tendriamos la serie completa. 

La otra observacion se refiere a divergencias que hay entre San Mateo y 
San Lucas relacionadas con las parabolas de que hablamos. San Lucas 
transporta varias de ellas a tiempos y lugares que no son los indicados por San 
Mateo, de la manera que vimos con ciertas sentencias del Sermon del Monte; 
pero ello no es una razon para romper la unidad cronologica que ofrece el 
relato de San Mateo y que parece comprobada por San Marcos (Me 4,1-34). 
Que San Mateo ofrece la unidad cronologica que decimos, se ve por las 
palabras con que empieza y concluye su relato. Tales palabras lo encierran en 
un marco definido de tiempo y de lugar. A1 principio dice como salio Jesus de 
casa a orilla del mar y, subiendo a una barca, comenzo a predicar en parabolas, 
y al final de las mismas anade que Jesus, habiendo despedido las turbas, volvio 
de nuevo a casa. Si no se quiere decir que San Lucas saco algunas parabolas de 
su marco cronologico, habra que decir que Jesus las predico dos veces; pero en 
modo alguno podra dispersarse el grupo reunido por San Mateo. 

Nosotros las vamos a explicar por el orden que San Mateo las trae, 
aunque, como es natural, recogiendo tambien lo que en sus narraciones traen 
San Marcos y San Lucas. 

Como introduccion vamos a comentar hoy los versiculos leidos al 
principio y que, como habeis podido ver, estan entresacados del texto de San 
Mateo y de San Marcos. Comentandolos, tendremos ocasion de exponer ciertas 
ideas generates que dan mucha luz para entender las parabolas del lago y, en 
cierto modo, las parabolas en general. La introduccion es tan necesaria ahora 
como cuando explicamos el Sermon del Monte para conocer el ambiente en 
que se mueve nuestro Redentor, y lo es, ademas, por la naturaleza de la 
predicacion parabolica, que por si misma exige ciertas declaraciones. Ademas 
hay que recoger los versiculos leidos, que, por otra parte, se comentan mejor 
reuniendolos. 

San Mateo es quien precisa mejor el tiempo en que las parabolas del lago 
se predicaron, al describir estas palabras: En aquel dia... Verna narrando el 
milagro del endemoniado que vimos en la leccion sacra anterior, y la discusion 
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que con ese motivo se origino. A1 decir en aquel dia, se refiere claramente al 
dia en que tal milagro tuvo lugar. 

Luego cuenta el santo evangelista con que ocasion se predicaron las 
parabolas. Dice asi: Habiendo Jesus salido de casa, se estaba sentado a la 
orilla del mar. Y se congregaron delante de El numerosas turbas, tanto que El 
entro en una barca, y se sento, y toda la turba estaba de pie en la playa, y les 
platico muchas cosas en parabolas (Mt 13,1-3). Mas graficamente todavia 
cuenta lo mismo San Marcos, sin duda por haberlo oido de San Pedro, que 
debia de conservarlo vivamente en la memoria. Lo cuenta asi: Y otra vez 
comenzo (Jesus) a ensenar junto al mar. Y se junto delante de El numeroso 
gentlo, ele modo que El, habiendo entrado en una barca, se sento dentro del 
mar: y toda la gente estaba a la orilla del mar, en tierra. Y les ensehaba en 
parabolas muchas cosas (Me 4,1-2). Varias veces nos ha presentado San 
Marcos al Senor en las orillas del mar. Pasando a lo largo de la mar (Me 1,16), 
llamo Jesus a Simon y Andres y Santiago. Salio otra vez por la orilla del mar 
(Me 2,13), despues de curar al paralitico descolgado por el techo. Por eso 
escribe ahora el mismo evangelista: Y otra vez comenzo (Jesus) a ensenar junto 
al mar (Me 4,1). 

Los peregrinos que ahora visitan los Santos Lugares no pueden formarse 
la imagen que en los tiempos de Jesucristo ofrecia el lago de Genesaret o Mar 
de Tiberiades sin una reconstruccion mental. Hasta experimentan una 
desilusion al llegar a el. Alii no ha quedado nada. Existe, si, Tiberiades, pero 
reducida a pueblo pobre, a pesar de sus restos de murallas. Unas mezquinas 
viviendas, cobijadas por alguna palmera, recuerdan la antigua Magdala. Y esto 
es todo lo que ha quedado en la ribera occidental del lago, copiosamente 
poblada en los dias de Jesucristo. La antigua populosa Cafarnaum, cuyo 
emplazamiento cierto se ha ignorado hasta hace poco, y lo mismo Corozaim y 
Betsaida, han desaparecido. Solo un campo de ruinas, trabajosamente 
desenterradas, recuerda donde estuvo Cafarnaum. Al sur viven su pobre vida 
dos o tres pueblecitos insignificantes. A oriente y occidente, la desolacion de 
unos montes pelados. La antigua llanura de Genesaret, medio muerta, aunque 
en nuestros dias una colonia judia se afana por revivir la antigua frondosidad 
de aquel paraje, que Josefo califico de paraiso. Se siente con amargura que la 
maldicion de Dios ha caido sobre las orillas del lago. 

Con todo, como dijimos en otra ocasion, pocos parajes de Tierra Santa 
estan tan impregnados como el lago de recuerdos evangelicos. A cada paso 
aparece el lago y sus orillas en las narraciones de los sinopticos; y San Juan 
mismo, que con tanta amplitud habla del ministerio de Jesus en Judea y 
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Jerusalen, nos ha conservado recuerdos tan suyos como la trabajosa navegacion 
despues de la primera multiplicacion de los panes y los peces, el Sermon de la 
Eucaristla en Cafamaum y la aparicion de Jesucristo resucitado a los siete 
disclpulos en un amanecer de primavera. Sentarse a las orillas del lago es 
sumergirse en un mundo de recuerdos evangelicos. 

No creo exagerar si digo que entre esa inmensa muchedumbre de 
recuerdos se destaca con vigoroso relieve el del reino de Dios, anunciado por 
Jesucristo a los hombres. Alii llamo Jesus, con vocacion apostolica, a los 
primeros que habian de evangelizar el reino. ^Recordais la escena deliciosa de 
los que, mientras pescaban o aderezaban las redes, oyeron a Jesus que les 
decia: Venid en pos de Mi, y os hare Pescadores de hombres? (Me 1,17). 
^Recordais la vocacion de San Mateo? Alii anuncio el divino Maestro, durante 
tres anos, el Evangelio del reino, que nosotros vamos a comentar ahora. Alii 
aplaco las tempestades que hacian zozobrar las pobres barquillas de sus 
discipulos Pescadores, para imprimir en las almas, con imagen inolvidable, las 
vicisitudes del reino en este mundo. Alii, sobre todo, fue donde, en la manana 
radiante que recordabamos hace un momento, entre temuras inefables de amor, 
confirm a Pedro la suprema autoridad del reino, diciendole dulcemente: 
Apacienta mis corderos (Io 21,15). 

Las parabolas que vamos a comentar, en cierto modo, podrian 
considerarse como la mas alta cima en el anuncio del reino de Dios, pues el 
reino se describe en ellas con amplitud y profundidad unicas, desde sus puntos 
de vista mas intimos y grandiosos, como pronto tendremos ocasion de ver. 

Recuerden lo que deciamos en otra ocasion acerca de la predicacion de 
Cristo a orillas del lago, y con esto evocaran el ambiente de un modo menos 
incompleto. La belleza misma del cielo, del campo y del mar habian alii de la 
felicidad apacible y radiante a la vez que la palabra de Cristo trae a los 
hombres. Alii las diafanas y sonrientes perspectivas parecen preludiar las 
eternas claridades del cielo, reino definitivo de las almas. Alii, a cielo abierto, 
las palabras de Jesus parecen difundirse sin termino, como la luz del sol. La 
predicacion de Cristo alii toma encantos de idilio, por el contraste con el 
estrepito de Cafamaum. 

Luego imaginense la escena que el evangelista describe: Jesus sentado 
sobre una barca, dentro del mar. Ante El, numeroso gentio que se apina en la 
ribera. Y, por fin, una predicacion de tono familiar y casero, ungida de poesia y 
espiritu, que va descubriendo los misterios del reino de Dios para que las almas 
se lancen con generoso amor a conquistarlo. Jesus descubre esos misterios con 
recelo de que las almas, cegandose, los profanen, como pronto vamos a ver; 
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pero esto mismo da a sus palabras un acento de amor desconocido, que 
despierta y hace mas vigilante y atento a quien las escucha. Solicita dulcemente 
a confesar el amor que otros desconocen. 

Para imprimir a sus palabras el claroscuro del celo ardiente, pero por 
fuerza receloso, se vale el divino Maestro de la forma literaria, genuinamente 
evangelica, que llamamos parabola. Pero ^que es parabola? Alguna nocion de 
ella tenemos todos; pero ^cual es su nocion precisa? Ahora es la mejor ocasion 
de verlo, aunque sea con brevedad. 

La palabra castellana «parabola» es casi la transcripcion de otra palabra 
griega, que significa comparacion o semejanza; pero no basta la etimologia 
para saber lo que es una parabola en sentido evangelico. Comparaciones hay en 
el Evangelio que propiamente no son parabolas. He aqui una: Jerusalem, 
Jerusalem..., jcuamtas veces quise allegar a tus hijos, de la mamera que la 
gallima allega a sus polluelos debajo de las alas, y mo quisiste! (Mt 23,37). 
^Quien dira que al compararse Jesus con la gallina que tiernamente cobija a sus 
polluelos ha compuesto y enunciado una parabola? 

Pero si no basta saber que parabola significa comparacion, se puede partir 
del concepto de comparacion para empezar a definir lo que es una parabola. 
Comparacion y metafora son dos figuras retoricas muy afines, pero no 
identicas. Si digo: «Este hombre es como un leon», enuncio una comparacion; 
pero si suprimo el «como» y digo simplemente: «Este hombre es un leon», uso 
una metafora. Doy a la palabra «leon» un sentido traslaticio y figurado. No 
pretendo colocar materialmente al hombre de que se trata entre los leones de la 
selva, sino tomar al leon como figura viviente de algo que hay en el hombre: 
fiereza, valentia u otras cosas analogas. 

Suponed ahora que dilatamos y desarrollamos una metafora, como, por 
ejemplo, dilato y desarrollo Nuestro Senor en el Sermon de la Cena la metafora 
de la vid y los sarmientos para ensenar la union que con El pueden tener las 
almas, y por el mismo hecho la metafora habra dado origen a una alegoria. La 
alegoria, en ultimo termino, es la metafora dilatada y desarrollada. 

Pero suponed que no es una metafora, sino una comparacion, la que se 
desarrolla y amplifica, como, por ejemplo, cuando el Senor desarrolla esta 
comparacion: Semejamte es el reimo de los cielos a urn gramo de mostaza... (Mt 
13, 31). Entonces, de la comparacion nace la parabola. 

Como veis por los ejemplos citados, alegorias y parabolas perfectamente 
definidas las encontramos en los discursos del Senor, aunque las segundas 
abundan mucho mas que las primeras, quiza porque son mas asequibles a 
cualquier auditorio. No quiere decir esto que el Senor separe con la 
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meticulosidad de un profesor de Retorica ambos generos literarios. El Senor no 
se propuso encerrar sus palabras en los rigidos marcos de ninguna retorica 
humana, y con libertad, cuando asi convino, injerto en las mismas parabolas 
elementos alegoricos; pero los dos generos literarios son diversos, y, para 
caracterizarlos, el camino mas breve es decir que la parabola nace de la 
comparacion, como la alegoria de la metafora; que la parabola es una 
comparacion desarrollada, como una metafora desarrollada es la alegoria. 

Los que andan buscando el modo de corromper las ensenanzas del Senor 
han apelado, en ocasiones, a la distincion de alegoria y parabola para mutilar 
los textos evangelicos, con el pretexto de que en una parabola no pueden entrar 
elementos alegoricos, como si Cristo no pudiera ensenar, a la vez, con alegorias 
y con parabolas, o como si se hubiera comprometido a no entremezclar nunca 
estos dos generos literarios; pero cualquiera ve que esto es un puro artificio sin 
la menor consistencia. ^Acaso en nuestras conversaciones y discursos no pa- 
samos todos, sin la menor preocupacion, de la comparacion a la metafora y 
hasta entrelazamos ambas figuras retoricas, y todo ello sin advertirlo siquiera, 
cuando asi nos parece? por que el Senor no pudo hacer lo mismo? Los 
textos son los textos, y a ellos se han de ajustar nuestras explicaciones. Forjar 
«a priori» una teoria y luego mutilar los textos para encajarlos en ella, siempre 
sera un atropello arbitrario, aunque haya quien lo califique de critica textual, 
literaria o historica. 

Es verdad que la comparacion es ele suyo mas clara y asequible que la 
metafora; pero no hemos de llegar a la exageracion de creer que la metafora 
solo esta al alcance de los doctos. Cualquier analfabeto entiende muy bien, sin 
necesidad de comentarios, lo que quiere decir la frase «este hombre es un 
leon», y hasta usa profusamente las metaforas sin saberlo. Bien las pudo usar, 
por tanto, Jesus, aun hablando a oyentes rudos e ignorantes. Pero no 
divaguemos. Sigamos definiendo la metafora evangelica. 

^Se puede llamar parabola, en el sentido evangelico, toda comparacion 
dilatada? Ciertamente, no. Comparaciones dilatadas hay que los retoricos 
llaman fabulas, y a nadie se le ocurre identificar con ellas las parabolas del 
Evangelio. Pero ^en que se diferencian unas de otras? Desde luego, hay una 
diferencia que salta a la vista. La fabula usa de una libertad que no hallamos en 
la parabola. Se vale, por ejemplo, como punto de comparacion, de narraciones 
inverosimiles. Basta recordar la que lleva por titulo «Las ranas pidiendo rey)). 
Tales narraciones, en las parabolas evangelicas no existen. La historia fingida 
de una parabola es siempre verosimil en su conjunto, aunque tal vez admita un 
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pormenor que no lo sea tanto, como, por ejemplo, la suplica del rico Epulon en 
el infiemo. 

Pero la diferencia mas honda esta en otra cosa. Las fabulas se usan para 
inculcar ciertas maximas humanas, morales o pollticas, mientras que la 
parabola evangelica sirve para descubrir ensenanzas y misterios sobrenaturales, 
como, por ejemplo, la misericordia que usa Dios con los pecadores, segun 
vemos en las tres parabolas de la dracma perdida, la oveja extraviada y el hijo 
prodigo, o la naturaleza, valor y propagacion del reino de Dios, como vamos a 
ver en las parabolas del lago. 

Con esto quedan trazados los rasgos fundamentales de la parabola 
evangelica; pero conviene advertir que no siempre se usa en los Evangelios el 
termino parabola de una manera tan precisa. A veces toma una significacion 
mas vaga, y entonces equivale a lo que generalmente entendemos por compara- 
cion o simplemente por sentencia, como puede verse en esta frase que el 
evangelista San Lucas pone en labios de Jesus: Me direis esta parabola (este es 
el termino usado en el texto original): Medico, curate a ti mismo (Lc 4,23). 

Completemos cuanto venimos diciendo sobre el genero literario llamado 
«parabola» con un rasgo secundario, pero muy marcado, que encontramos en 
las parabolas evangelicas, especialmente en las del lago, y que ya notamos al 
explicar el Sermon del Monte. Jesus toma sus comparaciones de la vida 
ordinaria de sus oyentes. Son todas bellisimas, pero, de ordinario, familiares y 
hasta caseras. Ante sus ojos tenian los oyentes, cuando escuchaban las 
parabolas del lago, los campos de donde tomaba Jesus las imagenes de la 
siembra, del trigo y la cizana, del grano de mostaza, de la semilla que brota y 
crece por si misma; las orillas mismas del lago le ofrecian la imagen de la red 
que recoge peces buenos y malos. quien no habia visto en la propia casa 
depositar la levadura en la masa? ^Quien no habia visto alii mismo, en 
Cafamaum, mercaderes como el comprador de la perla preciosa? ^Quien no 
sabia de comprar y vender un campo, o ignoraba que muchos enterraban sus 
tesoros para guardarlos? Asi lograba el Senor que todo hablara a sus oyentes 
del reino de los cielos. Otras comparaciones mas extranas y, si quereis, mas 
extraordinarias no hubieran sido un recuerdo tan constante de las verdades 
oidas. iY como no creer que, al hablar Jesus de la mujer que amasa el pan, se le 
fue el pensamiento a su antiguo nido de Nazaret, donde tantas veces habria 
visto a su Madre amasarlo, y puso en sus palabras una dulce e inefable temura? 
Pero no recarguemos los matices idilicos cuando vamos a exponer una pagina 
evangelica entre cuyas lineas se desliza una intima tragedia espiritual, como 
vamos a oir en seguida. 
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Aflora, en efecto, la tragedia, como se advierte a primera vista, en estas 
palabras que leia al comenzar: Y los disclpulos, llegandose, le dijeron: jPor 
que les hablas en parabolas? Mas El, respondiendo, les dijo: Porque a 
vosotros es dado conocer los misterios del reino de los cielos, pero a aquellos 
no les es dado. Porque a quien tiene, se le dard, y se le hard estar sobrado; 
pero a quien no tiene, aun lo que tiene le sera quitado. Por eso les hablo en 
parabolas, porque viendo no ven, y oyendo no oyen ni entienden. Y se cumple 
en ellos la profecla de Isaias que dice: Oir oireis, y no entendereis, y mirar 
mirareis, y no vereis. Porque se ha espesado el corazon de este pueblo, y de 
los oldos oyeron duramente, y sus ojos apretadamente cerraron, no sea caso 
que vean de los ojos, y oigan de los oldos, y del corazon entiendan, y se 
conviertan, y yo los sane. Mas, de vosotros, bienaventurados los ojos, porque 
ven, y los oldos, porque oyen. Porque de veras os digo que muchos profetas y 
justos desearon ver lo que veis, y no lo vieron, y oir lo que ols, y no lo oyeron 
(Mt 13,10-17). 

La parabola, de suyo, es omamento del estilo y se ordena a proponer las 
ideas de un modo mas vivido y mas grafico, para que se entiendan y se 
retengan mejor. En este sentido habla San Jeronimo cuando dice que para los 
sirios, v mas todavia para los habitantes de Palestina, es cosa familiar el 
mezclar parabolas en todas sus conversaciones, a fin de que lo que no pueden 
entender los oyentes por un simple precepto, lo entiendan por semejanzas y 
ejemplos. Pero, siendo esto verdad, tambien lo es que la parabola se presta a 
expresar veladamente el pensamiento y aun a hablar en enigma. Buena muestra 
de ello es, por ejemplo, la parabola del sembrador. Sin la interpretacion 
autentica de Cristo, dificil hubiera sido saber lo que significa el grano que cayo 
en el camino o entre piedras y malezas. Aun en este caso, cuando la parabola se 
usa para velar el pensamiento, tiene la virtud de despertar la atencion. Las 
palabras veladas la suelen despertar siempre, pero mas cuando andan envueltas 
en figuras bellas y expresivas. 

Por aqui se ve que es modo de hablar muy propio y oportuno en 
ambientes de mala fe o desconfianza y de superficialidad. Sin dejar de decir la 
verdad, se cela convenientemente y se aviva la curiosidad y atencion de 
quienes la escuchan, como conviene a la disposicion de los oyentes. Si con 
obstinacion rechazan la verdad, al menos se evita que la profanen despues de 
haberla conocido; si hay quienes conservan algun resto de buen deseo, aunque 
sea esterilizado por la superficialidad, se les aguijonea para que busquen y 
averigiien. A las almas de buena fe se les puede hacer claro con mas o menos 
facilidad lo que a las otras, a las de mala fe o a las superficiales, se les hace 
oscuro y enigmatico. 
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Pues segun todo esto que acabo de decir, hay que mirar, en conjunto, las 
parabolas del lago. El Senor habla en un ambiente donde se han deslizado y 
donde han destilado su veneno hombres de mala fe. Lo hemos visto al 
comentar los dialogos que el Senor tuvo con los escribas venidos de Jerusalen, 
con ocasion de librar a un endemoniado, all! mismo, en Cafamaum. Hay en el 
auditorio, sin duda, muchas almas sencillas, anhelosas de oir al divino Maestro; 
pero, como ya hicimos notar al comentar el Sermon del Monte, en general le 
oyen con ligereza y superficialidad, sin entrar en el fondo de las ensenanzas. Y 
otras hay, como los Apostoles, que se esfuerzan por penetrar lo que oyen, y 
para eso preguntan con sincera humildad. En un ambiente asi es oportunisima 
la forma parabolica del discurso. 

El mismo Jesus lo declara cuando explica a los Apostoles por que habla 
en parabolas. Y aqui esta la tragedia espiritual que deciamos. Desea el Senor 
iluminar a las almas con la luz de la verdad divina y tiene que celar con cautela 
esa verdad, hablando veladamente, porque le acechan almas de mala fe y una 
muchedumbre superficial y novelera, para que la profanen menos unas y otras. 
En definitiva, la rechazaran. En sustancia, esto es lo que dice la respuesta del 
Senor a los Apostoles. Pero conviene que la veamos mas por menudo. 

Los tres Sinopticos la traen, aunque no de un modo uni forme. Quien con 
mas extension la escribe es San Mateo, cuyo texto leimos al principio. El la 
intercala despues de la primera parabola, sin duda por razones de metodo, pero 
debio de tener lugar al final, cuando Jesus y los suyos se habian retirado de la 
muchedumbre, pues la pregunta de los Apostoles parece referirse no a una, sino 
a varias parabolas, y no es verosimil que alii mismo, en la barca y en presencia 
de todos, interrumpiera Jesus la predicacion para dialogar con los Apostoles. 

Sigamos a San Mateo, sin prescindir totalmente de los demas 
evangelistas. Pero antes hagamos dos observaciones que pueden facilitar 
nuestro comentario. Es cosa acostumbrada en el lenguaje biblico, cuando se 
trata de males que el hombre hace y Dios permite, expresar la intervencion de 
Dios y pasar en silencio la del hombre, Asi, por ejemplo, cuando San Pablo 
enumera las consecuencias lamentables que tuvo la resistencia de los paganos a 
la verdad divina, en vez de subrayar que los mismos paganos fueron causa de 
ellas, dice frases como estas: Les entrego Dios a ignominiosas pasiones, les 
entrego Dios a mente reproba (Rom 1,28). Esto no es excluir la culpa del 
hombre, ni atribuirla a Dios, sino sencillamente expresar la providencia de 
Dios en permitir las culpas. La prueba es que Dios castiga esos males. Y asi, 
San Pablo, despues de enumerar las consecuencias que deducimos, anade: 
Quienes tales cosas obran son dignos de muerte (Rom 1,32). 
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Otras veces, en la Escritura, en vez de expresar el fin que se querrla 
lograr, se expresa el que de hecho se logra. Y as! se envla a Isalas a predicar 
para bien del pueblo de Israel, pero como, de hecho, el pueblo ha de ser rebelde 
a la palabra del profeta, se expresa la mision con estas palabras: Ve y di a ese 
pueblo: Old y no entendais, ved y no conozcais. Endurece el corazon de ese 
pueblo, tapa sus oldos, cierra sus ojos. Que no vea con sus ojos, ni oiga con 
sus oldos, ni entienda con su corazon, y no sea curado de nuevo (Is 6,9-10). El 
profeta, que cumplio su mision con el heroico ardor que vemos en el libro de 
sus profecias, debia de llevar el alma transida de dolor, contando de antemano, 
como contaba, con la obstinacion del auditorio; pero asi resplandece con toda 
su gloria la justicia de Dios. 

A la luz de estas dos observaciones, veamos el texto de San Mateo. 
Empieza el Senor diciendo: Porque a vosotros os es dado conocer los 
misterios del reino, pero a aquellos no les es dado. La razon de hablar en 
parabolas es que Dios no ha concedido a los oyentes que tenia Jesus en esta 
ocasion conocer los misterios del reino. A los Apostoles, en cambio, se lo ha 
concedido, y por eso Jesus les explica el significado de las parabolas, o, como 
escribe San Marcos, a sus disclpulos aparte se lo resolvla todo (Me 4,34). Pero 
si a los otros no les ha dado a conocer los misterios del reino, no es porque 
Dios tenga acepcion de personas, sino porque se han hecho indignos de ello. 
En seguida lo veremos. 

Da Jesus la razon de. lo que acaba de decir, enunciando una norma 
general de la divina Providencia. Dice de este modo: Porque a quien tiene, se 
le darn, y se le hard estar sobrado; pero a quien no tiene, aun lo que tiene le 
sera quitado (Mt 13,12). Este mismo principio lo trae otra vez San Mateo 
despues de la parabola de los talentos (Mt 25,29), donde por el contexto se ve 
claro que Jesus no da por razon de las larguezas del Padre celestial 
escuetamente el tener o el no tener, sino el tener, usando bien de los dones 
recibidos, y el tener poco usando mal de ello. A quien tiene del primer modo, 
Dios le concede nuevos dones y le enriquece; a quien no tiene, o sea, a quien 
tiene del segundo modo, se le quitara aun lo que tiene, es decir, acabara 
perdiendolo. Tal es el caso de la muchedumbre que oia las parabolas. 

Y asi lo dice el Senor con palabras terminantes cuando anade: Por eso les 
hablo en parabolas, porque viendo no ven. y oyendo no oyen ni entienden (Mt 
13,13). La disposicion interior de aquellas gentes era tal, que, viendo y oyendo 
con los ojos y oidos corporales, no abrian los ojos ni los oidos del alma para 
creer lo que oian. Ahi esta la raiz del mal, y por eso Jesus se ve forzado a celar 
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de algun modo la verdad que su Corazon amantlsimo anhela comunicar a 
todos. 

Una vez mas se repetia lo que ya habla tenido lugar en el tiempo antiguo. 
Los profetas se encontraron con frecuencia ante auditorios semejantes. As! lo 
hace ver el Redentor cuando anade, refiriendose a los judlos que le escuchaban, 
estas terribles palabras: Y se cumple en ellos la profecla de Is alas, que dice: 
Olr oireis, y no entendereis, y mirar mirareis, y no vereis. Porque se ha 
espesado el corazon de este pueblo, y de los oldos oyeron duramente, y sus 
ojos apretadamente cerraron, no sea caso que vean de los ojos, y oigan de los 
oldos, y del corazon entiendan, y se conviertan, yyo les sane (Is 6,9 ss). Duras 
palabras que el evangelista suaviza usando la version de los LXX, pero que en 
el original hebreo conserva toda su dureza primitiva, como pudimos ver poco 
ha, al explicar como debian entenderse. De hecho, tal fue la mision 
amarguisima de Jesucristo. Tropezo con un pueblo de quien diria con razon San 
Esteban: Duros de cerviz e incircuncisos de corazones v orejas, vosotros 
siempre venls a dar contra el Esplritu Santo: como vuestros padres, asi 
vosotros (Act 7,51). 

Con todo, el misericordiosisimo Jesus no les abandono sin agotar sus 
misericordias, y por eso, como dice San Marcos, con muchas parabolas tales 
les hablaba la palabra, segun que eran capaces de olr (Me 4,33). 

Tanto San Marcos como San Lucas traen aqui una serie de ensenanzas del 
Senor que no se ve claro si fueron dirigidas a todo el auditorio o solamente a 
los Apostoles. Hace pensar que iban dirigidas a los Apostoles el que se repita 
en ellas la frase que ya hemos oido: Porque a quien tiene, se le dara; y a quien 
no tiene, aun lo que tiene le sera quitado (Me 4,25). En cambio, hace pensar en 
todo el auditorio estas dos advertencias un tanto amenazadoras: Si alguno tiene 
oidos de oir, oiga. Mirad lo que ois: con la medida con que midiereis, se 
medira para vosotros (Me 4,23-24). El enlace del pasaje con lo que antecede y 
lo que sigue es ambiguo. Un simple «y les dice» senala ambos enlaces, que en 
el primer caso se refiere claramente a los Apostoles, y en el segundo a todo el 
auditorio. El contenido del pasaje, en si mismo, es muy claro. 

Recuerda, ante todo, el divino Maestro lo que ya habia dicho en el 
Sermon del Monte, acerca de la lampara colocada sobre el candelero: ^Por 
ventura viene el candilpara que se ponga bajo el celemin o bajo la cama, y no 
para que se ponga sobre el candelero? (Me 4,21). Pero la sentencia tiene aqui 
una aplicacion particular, algo diversa de la que tenia en el Sermon del Monte. 
Aqui se refiere a la doctrina que Cristo predica, a la verdad que ensena. Si 
ahora el Senor se ve forzado a velaria, hablando en parabolas por consideracion 
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a la flaqueza de los oyentes, de suyo es para todos; Dios quiere que se difunda 
por el mundo entero. Que tales sean los designios de Dios, lo dice Jesus sin 
figuras con esta otra frase categorica: Porque no hay cosa escondida que no se 
manifieste; ni se ha hecho cosa oculta sino para que saiga a la luz (Me 4,22). 

Estos designios divinos crean al hombre una gravisima responsabilidad: 
la responsabilidad de corresponder a designios tan amorosos. Por eso exclama 
nuestro Redentor divino con estas netas y alarmantes palabras: Si alguien tiene 
oldos de olr, oiga. Y luego anade: Mirad lo que ols: con la medida que 
midiereis, se medira para vosotros, y se ahadira a vosotros. Otra sentencia del 
Sermon del Monte, que en este caso no se aplica como alii a la caridad con el 
projimo, sino a la docilidad a la divina revelacion. Segun sea esa docilidad, 
sera la largueza divina. Por ultimo, San Marcos repite la sentencia que antes 
hemos visto y comentado, y que dice asi: Porque a quien tiene, se le dard; y a 
quien no tiene, aun lo que tiene le sera quitado (Me 4,25). Si estas advertencias 
fueron dirigidas en particular a los Apostoles, lo que en ellas resalta es el 
designio de hacerles sentir la gravisima obligacion de esparcir la luz del 
Evangelio por el mundo, que Jesus les encomendaria solemnemente despues de 
su Resurreccion. 

A ellos ciertamente fueron dirigidas estas radiantes palabras que trae San 
Mateo: Mas, de vosotros, bienaventurados los ojos, porque ven, y los oldos, 
porque oyen. Porque de veras os digo que muchos profetas y justos desearon 
ver lo que veis, y no lo vieron, y olr lo que ols, y no lo oyeron (Mt 13,17). Ha 
querido Dios que no vivan ni en las sombras de muerte ni siquiera en la funesta 
penumbra en que vivian por partes quienes habian escuchado las parabolas del 
lago. Ellos estaban destinados a vivir en la luz, en una luz mas clara que la que 
gozaron los profetas y justos antiguos. Esa es la dicha que Dios les concede y 
ellos deben agradecer con toda el alma. Esa es tambien nuestra dicha, la dicha 
de cuantos creemos con amor en el Santo Evangelio. 

Segun su costumbre, San Mateo trata de iluminar todo este pasaje 
evangelico, las parabolas del lago, con luz profetica, y por eso escribe: Todas 
estas cosas hablo Jesus a las turbas en parabolas, y sin parabolas no les 
hablaba. Para que se cumpliese lo dicho por el profeta: Abrire en parabolas 
mi boca; borbotare cosas escondidas desde la fundacion del mundo (Mt 13,34- 
35). Estas palabras necesitan comentario. Ademas nos dicen algo sobre la 
historia de las parabolas. Detengamonos, pues, un momento. 

En los escritos del Viejo Testamento hay una forma literaria que tiene 
analogias con la parabola y que se denomina, en hebreo, maschal. Cuantos 
habian de las parabolas la recuerdan como un antecedente historico. Pero es 
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bueno advertir que un maschal no es siempre una parabola en el sentido de- 
finido, sino mas frecuentemente un proverbio, una sentencia, una frase aguda. 
Pues a este genero literario se refiere el salmista en las palabras citadas por San 
Mateo: Abrire en parabolas mi boca. Verdaderas parabolas las hay tambien en 
el Antiguo Testamento. Asl, por ejemplo, la de la ovejita, que Natan dijo a 
David (2 Sam 12,1-4). 

Pero cuadra bien la palabra del salmista a la predicacion de Jesus. 
Anuncia el salmista que va a ensenar con sentenciosas palabras los hondos 
misterios de la providencia de Dios, embebidos en la historia de Israel. Y Jesus, 
de los mas altos misterios que la divina Providencia realiza en favor de los 
hombres; del gran misterio del reino de Dios embebido en los destinos y en la 
historia de la Humanidad. Las parabolas estan en la misma linea de las antiguas 
profecias. 

Algo complicada es la explicacion de los versiculos leidos al principio de 
esta leccion sacra; pero nos pone delante de los ojos la complejidad del 
momento en que se hallaba Jesus cuando predico las parabolas del lago, y la 
razon por la cual adopta el Senor este estilo figurado, que si antes habia usado 
como de paso alguna vez, en esta ocasion emplea de un modo exclusivo, para 
acomodarse a las disposiciones del auditorio. 

En la complejidad del momento a que nos referimos se destaca, sin duda, 
el animo avieso de los judios que espiaban al divino Maestro; pero de un modo 
mas general todavia se destaca la frivolidad del auditorio, que, en cierto 
sentido, debio de ser mas dolorosa para Jesus que la misma hostilidad de los 
rabinos. Un predicador, aunque sea Jesucristo, cuenta siempre con la guerra 
sorda o descarada que le haran los enemigos del Evangelio; pero el dolor que 
esto produce se compensa mucho cuando abundan las almas que oyen la 
palabra de Dios como deben oirla y se aprovechan sinceramente de ella. En 
cambio, predicar el Evangelio, afrontar la lucha con los enemigos de Dios, para 
que no sirva de otra cosa que de entretenimiento gusto so a un auditorio 
insubstancial, redobla el dolor. Y lo redobla tanto mas cuanto mas puro es el 
celo del predicador. Es verse convertido en declamador divertido, cuando se 
esta poniendo el corazon entero en llevar las almas a Dios; es ver convertida la 
palabra de Dios, a la cual esta vinculado el bien etemo de las almas, en 
curiosidad entretenida; es ver a las mismas almas convertidas en mariposas 
espirituales que revolotean inquietas sobre flores efhneras y no saben posarse 
en la verdad. Todo esto es desgarrador. 

Pues si asi lo es para cualquier predicador que tenga conciencia de la 
mision que Dios le ha confiado, ^cuanto no lo seria para Jesus, Verbo de Dios 


448 



que se ha hecho hombre para evangelizar el reino a los hombres con celo de 
amor infinito e inextinguible? De idilio habla el cielo radiante, el lago 
cristalino, la dulce ribera, la pobre barquilla y hasta el ingenuo ardor de la 
muchedumbre por olr a Jesus; pero en el fondo de las almas se percibe una 
doble tragedia: en el alma santlsima de Jesus, la tragedia de ver su palabra 
divina perderse en un mazorral de hostilidades y frivolidades; en las almas de 
los oyentes, la tragedia de no tener ojos para ver, ni oidos para oir. Conmueve 
hasta lo mas hondo esta tragedia que palpita en las parabolas del lago. 

Creo, sin embargo, que conmueve todavia mas ver la suavidad, la dulzura 
con que Jesus va desgranando las perlas de sus parabolas sobre aquella 
desgraciada muchedumbre. En esa placidez suave y dulce se percibe uno de los 
matices del amor de Jesus que mas nos puede robar el corazon. Su benignidad 
y mansedumbre, aun con las almas indignas de su palabra divina. 

^Quien, al ver esta benignidad encerrada en el marco de tragedia que 
decimos, no se resuelve a escuchar a Jesus como merece ser escuchado, 
dejando toda ligereza y superficialidad, rindiendose con humildad y amor a su 
palabra, pidiendole en la intimidad, como se lo pidieron los Apostoles, que se 
digne declarar mas diafanamente todavia, con esas misteriosas palabras que El 
solo sabe hablar en lo hondo del corazon, los misterios del reino de los cielos? 
El nos conceda que le oigamos asi. Dichosos nosotros si el Senor pudiera 
repetimos lo que dijo a los Apostoles: A vosotros os es dado conocer los 
misterios del reino de los cielos... Mas, de vosotros, bienaventurados los ojos, 
porque ven, y los oidos, porque oyen. Seriamos las delicias de Jesus y 
alcanzariamos nuestra suprema dicha. 

Mas aun: ^quien, al ver a Jesus esforzandose por hacer bien, por iluminar 
a las almas, aun en ambiente de hostilidad e incomprension, no se resuelve a 
imitarle, dandose por entero al bien de los projimos? Por muy hostil y frivolo 
que sea el ambiente, nos cabe el esperar contra toda esperanza, confiados en las 
maravillas que puede obrar la gracia divina. Entre las densas tinieblas de las 
almas siempre brilla la esperanza para nosotros. Seamos como Jesus, suave 
rayo de luz en medio de las tinieblas. Para eso el Senor nos ha iluminado con 
su misericordia y condescendencia infinitas. jQuien sabe si, perseverando 
nosotros en nuestro celo, el Senor nos concedera que hasta el pueblo sentado en 
las tinieblas vea la luz radiante de la verdad divina! 
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Leccion IV 


Introduccion alas parabolas del lago 


En la ultima leccion sacra, despues de leer algunos versiculos del capitulo 
13 de San Mateo, expusimos una introduccion a las parabolas que suelen 
llamarse comunmente las parabolas del lago. 

En esta introduccion explicamos las circunstancias de lugar y tiempo en 
que se predicaron esas parabolas, la naturaleza de las parabolas evangelicas y, 
por ultimo, la disposicion del auditorio que escuchaba al Senor en cuanto se 
refiere a la simpatia u hostilidad con que recibian las palabras de Jesucristo. 
Parece que con esa introduccion deberia bastar y que deberiamos comenzar 
hoy explicando aquella parabola que se llama del sembrador; sin embargo, 
todavia no hemos de comenzar hoy esa parabola, porque antes de entrar en ella, 
y por medio de ella en la serie de parabolas a que nos venimos refiriendo, 
necesitamos detenemos un poco en cierta idea general que hay en todas las 
parabolas, pero mas particularmente en este grupo que ahora comentamos, y 
cuya inteligencia es absolutamente necesaria para alcanzar los misterios que el 
Senor ha envuelto en este genero de ensenanzas. 

Recordareis que cuando explicamos las Bienaventuranzas, al comienzo 
del Sermon de la Montana, un dia nos detuvimos a hablar de todos aquellos 
porques con los cuales terminan las Bienaventuranzas. Aclaramos la idea 
general que en esos porques estaba contenida, y luego comenzamos a explicar 
en particular cada una de las Bienaventuranzas evangelicas. Algo semejante 
hay que hacer con este grupo de parabolas llamadas del lago, porque en ellas 
hay un tema general, una idea que en todas se inculca; y para no andar 
repitiendo la explicacion tic esa idea en cada una de las parabolas aludidas, es 
mejor que al principio lo expliquemos en cuanto nos sea posible. Esto es lo que 
vamos a hacer en la leccion sacra de esta manana. 

Si habeis leido el capitulo 13 del Evangelio de San Mateo donde, como os 
he dicho, estan contenidas las parabolas del lago, habreis podido observar que 
en casi todas ellas se habla de una manera explicita del reino de los cielos. Hay 
una donde no se habla del reino de los cielos de una manera tan explicita; pero 
aun en ella se alude a el claramente y hasta se llega a emplear la palabra 
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«reino», aunque no anadiendo «de los cielos». Habreis visto, repito, que en 
todas ellas se habla de alguna manera del reino de los cielos. 

Este es el tema general de las parabolas del Evangelio y este es 
especialmente el tema general de este grupo de parabolas que ahora vamos a 
comentar. Acerca de este reino de los cielos quisiera yo daros alguna breve 
explicacion, porque, si llegamos a entender lo que en esas parabolas debe 
entenderse por esa formula, todas las siete parabolas del lago quedaran bastante 
claras, y luego no tendremos que hacer sino insistir en las particularidades de 
cada una. 

Vamos, pues, a hablar un poco acerca del reino de los cielos. En la 
Sagrada Escritura, especialmente en el Antiguo Testamento, se suele hablar con 
frecuencia de Dios Nuestro Senor como Rey universal de la creacion. Su 
imperio se extiende adonde se extiende su obra creadora, y no hay nada que no 
este sometido a ese imperio divino. Esta idea la encontramos muy repetidas 
veces en los salmos y en los profetas; esta idea ha pasado Integra al lenguaje 
cristiano, y nosotros solemos hablar de Dios en terminos semejantes: Dios es el 
Rey de los cielos y de la tierra, el Rey de la creacion entera. Ese reino de Dios 
es la formula con que expresamos nosotros el poder de Dios y el gobiemo de 
Dios sobre sus criaturas. Dios lo gobiema todo, lo visible y lo invisible, desde 
uno a otro confin del universo; y para hablar nosotros de ese gobiemo de Dios 
empleamos esta frase: el reino de Dios. 

Esa frase general va tomando diversos matices en el lenguaje de la 
Escritura y, por consiguiente, en el lenguaje cristiano. Aunque Dios es Rey de 
la creacion entera, en la Escritura aparece como particularmente Rey de un 
pueblo. El pueblo de Israel era, en un sentido especial, el reino de Dios; en ese 
pueblo reinaba Dios de una manera singular, no de la manera como reinaba en 
los demas pueblos y como reinaba en la creacion entera. Su providencia, su 
gobiemo, se manifestaban alii de una manera singular. El habia formado ese 
pueblo. Con la vocacion de Abraham dio comienzo al pueblo escogido; con la 
providencia especial que tuvo sobre los primeros patriarcas, procuro que aquel 
pueblo se perpetuara y se desarrollara. Cuando el pueblo salio de Egipto, Dios 
fue quien lo gobemo, suscitando hombres providenciales que llevaron los 
destinos de aquella nacion por los caminos que Dios le senalaba, hombre que 
se llaman unas veces los jueces de Israel y otras veces los profetas de Israel; 
sobre todo estos ultimos fueron los que representaban el pensamiento y la 
voluntad de Dios sobre su pueblo escogido. 

Cuando llego la epoca de los reyes, cuando Israel comenzo a tener reyes, 
como los demas pueblos de la tierra, aquellos reyes no eran mas que un puro 
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instrumento de Dios, de tal manera que el trono de los reyes de Israel solia 
llamarse el trono de Jehova, porque tampoco entonces levanto Dios su mano 
del gobiemo de aquella nacion; fue El quien, por medio de los reyes, siguio 
gobemandolo, como antes lo habia gobemado por medio de los profetas y por 
medio de los jueces. Mas aun: los profetas se fueron multiplicando en la epoca 
de los reyes como organos que manifestaban la voluntad de Dios. Asi el pueblo 
escogido vino a ser, en un sentido especial, el reino de Jehova, el reino de Dios, 
no en el sentido general en que es reino de Dios la creacion entera, sino de otra 
manera mas particular. 

Habia un gobiemo especial para ese pueblo; habia una influencia 
continua del poder y de la sabiduria y del amor de Dios sobre ese pueblo; y esta 
influencia especial del amor, de la sabiduria y del poder, este gobiemo especial, 
es lo que hacia que ese pueblo mereciera el dictado de pueblo de Dios o de 
reino de Dios. 

Mientras asi historicamente aparecia un pueblo gobernado tan 
misericordiosamente por Dios que merecia llamarse su reino, en ese pueblo se 
iba desarrollando una idea del reino de Dios mas profunda, mas sobrenatural, 
mas amplia. Los profetas hablaron sin cesar de un reino de Dios por venir: era 
el reino del Mesias. El Mesias iba a aparecer entre los hombres para establecer 
definitivamente aqui, en la tierra, el reino de Dios, el reino de su Padre; y este 
reino mesianico, que es el mismo reino de Dios, se descubre ampliamente en 
los profetas, cada vez de una manera mas profunda, cada vez de una manera 
mas universal. Mas profunda porque la santidad especial de ese reino de Dios y 
las influencias especiales y sobrenaturales de Dios sobre su pueblo se van des- 
cubriendo cada vez mas. De una manera universal, porque a medida que 
avanzan las profecias, se va viendo que el futuro reino del Mesias no es el reino 
del pueblo escogido simplemente, sino es el reino de toda la humanidad. Tiene 
Dios el designio de reunir a toda la humanidad en ese futuro reino del Mesias, 
y ahi ser Rey de una manera especial, por una providencia especial, por un 
gobiemo especial, por un amor especial. Como esta ha sido la idea central de 
donde ha brotado toda la vida del pueblo escogido y de donde habia de brotar 
toda la vida del reino mesianico, cuando llegaron los tiempos evangelicos, el 
centro de la predicacion de Jesucristo, el tema general de sus ensenanzas, su 
doctrina obligada en todos los momentos fue la doctrina del reino de Dios; y 
desde que aparece Juan Bautista preparando los caminos del Senor hasta el 
ultimo momento de la predicacion de Jesucristo, no se hace otra cosa en toda 
Palestina que anunciar el reino de Dios. 
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Ese es el resumen de todo el Evangelio; esa es la entrana del Evangelio; 
ese es el designio de Dios, que se va a implantar en el mundo por medio de 
Jesucristo y despues por medio de los Apostoles. 

Como veis, esta sencilla consideracion basta para que entendamos que las 
parabolas evangelicas, y en especial estas parabolas del lago, tienen una 
importancia suma. Es verdad que todo el Evangelio se reduce a anunciar el 
reino de Dios; pero tambien es verdad que en el Evangelio hay cosas que 
pertenecen al reino de Dios de una manera muy proxima, y otras que 
pertenecen de una manera mas remota. Cuando se refieren ciertos pormenores 
extemos de la vida de Jesucristo entonces se esta hablando de algo que toca al 
reino de Dios, pero de una manera bastante remota; mientras que cuando 
Nuestro Senor se pone a hablar ex profeso de lo que es el reino de los cielos, de 
lo que significa esa palabra, de la manera como se va a implantar en el mundo, 
de la vida que va a tener, de lo que significa para los hombres; cuando el Senor 
habla de esto, habla de la entrana misma del Evangelio y habla lo mas 
claramente posible de su propio reino, que es el reino de su Padre. Y en estas 
parabolas evangelicas que ahora comentamos trata el Senor ex profeso, 
exclusivamente, de poner delante de los ojos ese reino, que es el compendio del 
Evangelio, la cumbre de todas las profecias antiguas y, en una palabra, la gran 
obra de Dios entre los hombres, su obra redentora que toma esa forma y que se 
explica con tales ensenanzas. 

Seguramente, todos habeis pensado al leer las parabolas del Evangelio 
esto que ahora os estoy diciendo; pero partiendo de esta idea avancemos un 
poco mas. Cuando se estudia la vida de los grandes oradores se suele atender 
especialmente a los momentos mas criticos de su oratoria; por ejemplo, cuando 
se habla de Demostenes se suele recordar inmediatamente la oracion «Pro 
corona», porque es el momento mas critico, mas decisivo del gran orador 
griego. Para entender lo que significa esa palabra «momento critico», «mo- 
mento decisivo», se atiende a las condiciones en que se encuentra el auditorio. 
Por ejemplo, refiriendose a Demostenes, se suele poner de relieve la 
disposicion que habia en cuantos le escuchaban, la derrota que ultimamente 
habian sufrido los griegos y que podia llamarse fruto de las predicaciones 
demostenianas, el fracaso que en aquella ocasion habia sufrido el gran orador. 
Teniendo en cuenta estas circunstancias, cuando despues se ve triunfar a 
Demostenes mediante su palabra, volver a aquel pueblo en su favor, hacer que 
un pueblo que poco antes le perseguia sea un pueblo que le aclame, parece que 
es cuando se ha puesto de relieve toda la fuerza de aquella palabra maravillosa. 
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Pues bien; pensemos que Nuestro Senor en estas parabolas del lago esta 
en circunstancias dificilisimas, tan dificiles que de antemano contaba el Senor 
con que aquellas gentes iban a olr lo que El decla, pero no iban a entender la 
verdad que en aquellas palabras iba envuelta. ^Que circunstancias son esas? 

Hemos hablado en la leccion sacra precedente de la hostilidad del pueblo; 
pero hay algo mas grave y mucho mas hondo. Debeis pensar que el pueblo 
escogido se habia mostrado siempre como un pueblo muy carnal, un pueblo 
que vivia muy a ras de tierra, un pueblo que no sabia levantarse a la verdad, al 
conocimiento de los planes de Dios, a las misericordias divinas. 

Ese pueblo habia leido y seguia leyendo a los antiguos profetas. Cuando 
los profetas describian la historia del Mesias al fin de los tiempos, es decir, el 
juicio definitivo de Dios, los judios transportaban esas ensenanzas gloriosas a 
otro momento terreno, transportaban esas ensenanzas gloriosas a la vida 
presente de Israel y llenaban su corazon de ambicion. Iba a llegar un dia en que 
aqui, en la tierra, los judios arrollaran a sus enemigos, reinara el Mesias entre 
los suyos y todos los goces de aqui abajo, todos los bienes que pueden ofrecer 
las criaturas, fueran para esos escogidos, que saciaran todas las ambiciones, las 
codicias, los deseos de felicidad terrena que llevaban en su propio corazon. 
Cuando se hablaba de la venida del Mesias, identificaban esa venida con la 
venida al fin de los tiempos, y trocando de una manera singular la cronologia 
de la historia futura, habian llegado a formarse la idea, idea que ya habia 
arraigado en el pueblo en los dias de la predicacion de Jesucristo, de que todo 
eso del reino mesianico no era mas que algo perteneciente al mismo orden a 
que habian pertenecido los imperios antiguos y a que pertenecia el imperio de 
Roma. La tierra habia sido dominada por una serie de monarcas poderosos; 
llegaria un momento en que un monarca de Israel ungido por Dios hiciera 
sobre los hombres de la tierra todo lo que en aquel momento estaban haciendo 
los emperadores de Roma, fuera para el mundo lo que Roma era en el tiempo 
en que Jesucristo predicaba; sonaban en ese reinado universal, y, al sonar en el, 
pensaban que debia propagarse por los mismos medios con que se habia 
propagado el poderio de Roma o el poderio de los grandes imperios orientales, 
por medio de las armas, que en esta ocasion serian las armas de los hombres y 
las armas divinas, porque, cuando saliera Israel a luchar con sus enemigos, 
Dios haria que se conmovieran los montes, que hubiera grandes cataclismos en 
la tierra y con estos cataclismos, con estas conmociones de la Naturaleza, 
ayudaria al triunfo de los suyos. Reino cuya grandeza y cuya gloria estaria 
basada en lo terreno, porque cuando ellos trataban de lo que habia de ser ese 
reino pensaban que los pueblos todos del orbe vendrian con su oro a Jerusalen 
para ofrecerlo a los justos que moraban alii, y particularmente al rey 
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representante de Dios, que los regia. Habia quedado en esa concepcion del 
pueblo escogido algo espiritual, porque ellos llamaban a los que triunfaban con 
su Mesias los justos; pero no habia quedado mas que eso. Las dos ideas que 
aparecen siempre del reino mesianico, lo etemo, lo espiritual, lo sobrenatural, 
lo invisible, lo misterioso, de un lado, y de otro lado, lo temporal, lo pasajero, 
lo terreno, que viene a ser como la envoltura del reino de Dios espiritual, 
sobrenatural y etemo, se habian trastocado y habia pasado a ultimo termino 
todo eso que era lo principal, lo espiritual y sobrenatural, y, en cambio, se habia 
agrandado en primer termino todo lo que era terreno, todo lo que era 
transitorio, todo lo que era materia, todo lo que podia saciar a un corazon de 
came. 

En estas circunstancias, el pueblo, al pensar en el futuro del Mesias, 
planteaba una serie de problemas. ^Cuales son los problemas que han de 
resolverse para que el reino del Mesias se establezca? 

Decian: primero, el de la independencia nacional. El pueblo de Israel era 
un pueblo esclavo, estaba subyugado por Roma; para que el reino del Mesias se 
estableciese hacia falta que el pueblo recobrase su independencia nacional. 

Segundo, el problema de las luchas intestinas. Aquel pueblo estaba 
formado por gmpos que luchaban entre si. Elios concebian el futuro reino del 
Mesias como el triunfo de uno de esos gmpos sobre los demas. Cuando ese 
gmpo arrollase a los otros, cuando uno de los partidos que se agitaban en 
Palestina consiguiera la hegemonia, entonces se habria establecido el reino del 
Mesias en Israel. 

Tercero, el problema de los gentiles; que se desdoblaba, porque habia 
unos judios que vivian en la dispersion y que se dejaban influir por doctrinas y 
por maximas extranjeras que ellos contraponian, como una especie de 
heterodoxia, a los que moraban 'en Jemsalen y en toda Palestina, pero es- 
pecialmente en Jemsalen, que eran los ortodoxos; y luego el problema de los 
gentiles propiamente dicho, a los cuales habia que dominar y los cuales, segun 
los antiguos profetas, habian de venir al Monte Santo del Senor para aprender 
alii la Ley de Dios, 

Preguntaban ellos como habian de resolverse esos problemas, que 
indispensablemente debian resolverse, para que el reino del Mesias quedara 
establecido, y no veian otros medios que los que les daban de resolver esos 
problemas los emperadores de la tierra: la guerra. Con las armas se lograria 
veneer a los demas; con las armas se podria recabar la independencia de Israel; 
con las armas, el pueblo judio de Israel arrollaria a todas las naciones del orbe; 
con las armas habia de triunfar el Mesias; con las armas habia de quedar 
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establecido su reino. En estas circunstancias, podeis imaginaros como hervian 
los corazones. Todos los suenos patrioticos, todas las ambiciones nacionales, 
todas las codicias terrenas, hablan sido canonizados, consagrados por esa 
manera de ver el reino de Dios; y aspirar a esas ambiciones, a saciar esas 
codicias, a esa dominacion universal, era no solamente un sueno de 
patriotismo, sino un deber religioso sacratisimo. 

Ahora bien; en medio de un pueblo asi, Jesucristo va a predicar el reino 
de Dios sin aludir para nada a esos problemas nacionales, sin decir una palabra 
de la independencia nacional, sin dirimir las contiendas de los partidos, sin 
aludir a esas conquistas sangrientas de los gentiles, sin nada de lo que llena el 
corazon de aquellos hombres. Ademas va a hablar del reino de Dios cambiando 
el punto de vista, volviendo las cosas de otro lado y haciendo que se aparten de 
todo lo que es terreno y miren a algo que es mas hondo, que esta escondido, 
que es mas misterioso, que es todo ese mundo de las gracias sobrenaturales de 
Dios, todo ese mundo que llamamos el mundo de la santidad interior. ^Quien 
es capaz de volver el corazon de aquellos hombres para que entiendan 
semej antes ensenanzas? ^Quien es capaz de hacer que desprecien lo que hasta 
entonces han mirado como su ideal nacional y religioso, confiesen que se han 
equivocado y busquen claramente lo que Jesus quiere ensenarles en estas pa¬ 
rabolas? ^Quien es capaz, repito, de trocar asi el corazon del pueblo de Israel? 
Pues a un pueblo asi, y en esas circunstancias, cuando ademas todo eso esta 
ensombrecido por la hostilidad que ya ha surgido en aquellas muchedumbres y 
que atizan continuamente los rabinos de Jerusalen, es a quien Jesus tiene que 
predicar estas parabolas, donde no hara otra cosa que descubrir todas esas 
maravillas ocultas, todo eso que llama El, cuando habla a sus discipulos, el 
misterio del reino de Dios. 

«^Que misterio es este? Como ya os he dicho en varias ocasiones, el reino 
de Dios en el Evangelio toma tres formas, o, mejor dicho, se presenta con tres 
aspectos: uno, etemo, que es el reino de los bienaventurados en el cielo; otro, 
terreno, exterior, visible, que es la Iglesia, y otro, interior, escondido en las 
almas, que es el reino de la santidad de cada uno. En las parabolas del lago, el 
Senor habla directamente de ese reino extemo, visible, que se llama la Iglesia; 
atiende particularmente a decimos lo que va a ser su reino aqui en la tierra, ese 
reino extemo y visible; en una palabra, lo que va a ser la Iglesia. 

La Iglesia es algo que se ve, la ven hasta los que no tienen fe; es algo 
conocido de todos los hombres; es algo extemo. «^Por que ese reino de Dios 
visible, externo, se llama misterio? «^Por que nos habla Jesucristo del misterio 
del reino de los cielos? En la Iglesia hay algo que es exterior, que ven los 
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hombres, que comprueban los hombres, que cae bajo la experiencia de nuestros 
sentidos; pero hay algo que es escondido, que no se conoce mas que por la fe y 
que puede llamarse con toda verdad misterioso. Ya hemos dicho muchas veces, 
que un misterio no es mas que una verdad cuya existencia se conoce 
exclusivamente por una revelacion divina, y cuya naturaleza se conoce por 
analogla de lo que dice esa divina revelacion con otras cosas que conocemos 
nosotros. En este sentido, la Iglesia es un misterio. La Iglesia tiene algo 
exterior, como hemos dicho, que es su organizacion; algo exterior, que son los 
medios por donde se entra a la Iglesia (por ejemplo: el bautismo; el bautismo es 
un medio exterior, es un hecho que cae bajo los sentidos); tiene algo exterior, 
que es la multitud, que es la muchedumbre que la integra, que es su jerarquia; 
tiene mucho de extemo; pero todo eso no es mas que lo secundario. Debajo de 
eso, que es lo secundario; detras de eso que perciben los ojos, hay algo que es 
lo que se llama la vida sobrenatural de la Iglesia. Si el bautismo es algo 
exterior, es algo tambien muy misterioso, porque esos signos exteriores del 
agua que se derrama sobre la cabeza del bautizado y las palabras que pronuncia 
el sacerdote mientras derrama esa agua, vienen a significar una regeneracion 
interior, una vida nueva que entra en el alma, algo que es un hacemos hijos de 
Dios y recibir su gracia sobrenatural. Y esto que acontece con el bautismo, 
acontece con todo lo que forma la Iglesia; debajo de lo extemo esta la vida 
sobrenatural, esa vida oculta, esa vida divina que nos manifiesta la revelacion y 
que conocemos nosotros por la fe. Esto no lo compmeban los sentidos, esto no 
cae bajo la experiencia externa; esto es algo muy hondo, muy divino, es algo 
que nosotros no podemos conocer mas que por esa divina revelacion y por la 
analogia que encontramos entre lo que la revelacion nos dice y otras cosas que 
compmeban nuestros sentidos, y en ese aspecto es un verdadero misterio so¬ 
brenatural. Ese misterio divino es lo fundamental de todo este reino de Dios, es 
lo mas importante de ese reino, es lo que principalmente quiere Jesus inculcar a 
las almas, es lo que quiere que aquellos hombres conozcan. Eso es levantar los 
corazones de ideales terrenos, de ideales meramente politicos, de suenos de 
ambicion nacional, de vanidades de la vida; es algo que no tiene nada que ver 
con esas vanidades, con esos ensuenos y con esas ambiciones; es algo que es 
eterno, algo que es divino, algo que hace a las almas dignas de Dios y las hace 
llevar con gloria el nombre de hijos de Jehova. 

Este es el misterio del reino de Dios, que Jesucristo nos va a describir en 
estas hermosisimas parabolas del lago. 

Imaginad ahora, repito, la dificultad de aquella predicacion, Un pueblo 
sumido en la consideracion y en el deseo de las cosas terrenas, cuyos 
horizontes no se extienden mas alia de donde se extiende la codicia de un 
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corazon de came. Imaginad, por otra parte, a Jesucristo que quiere ensenar a 
aquellas gentes como todo aquello es vanidad, todo aquello es un sueno; como 
la vida verdadera esta en otra parte, esta en la santidad, esta en la vida 
sobrenatural, esta en ese mundo sobrenatural que El revela a los hombres y que 
ha de formar aquella vida del mundo a la que vendran todos los pueblos, no por 
la fuerza de las armas, no por las conquistas politicas, no segando vidas en el 
campo de batalla, sino amando a Dios y aprendiendo las lecciones sublimes de 
abnegacion, de sacrificio y de cmz que El con sus palabras y con sus ejemplos 
va a dejar para siempre grabadas en la memoria de la humanidad. 

Por todo esto, mejor dicho, por las consideraciones que estamos haciendo 
esta manana y que son complemento obligado de esa introduccion que 
poniamos el domingo anterior, podemos columbrar algo de lo que para 
nosotros significan las parabolas del lago. 

Mirad, y dejadme que con esta consideracion concluya. Cuando oimos 
describir la situacion especial de los rabinos, la situacion espiritual del pueblo 
de Israel, y comparamos esta situacion con lo que Jesucristo ensenaba, y 
comprobamos la ceguera de aquellas gentes, nos parece que era una ceguera 
completamente inverosimil, nos parece uno de esos absurdos que nunca 
cometeriamos nosotros en nuestra vida. Y, sin embargo, no es raro encontrar 
que en los pueblos cristianos esa manera de pensar y de ver, ese criterio 
rabinico de los judios, subsiste y domina en las almas, influyendo en la 
conducta de los que han recibido ya el bautismo de Jesucristo. Para damos a 
entender ahora rapidamente, dejando lo demas para cuando vayamos 
explicando las parabolas, bastara que pensemos en esto. Vosotros habreis visto 
que en la Iglesia hay una actividad prodigiosa, actividad prodigiosa en todos 
los ordenes; hay quien quiere glorificar la Iglesia con la literatura, y hay quien 
quiere glorificarla con el arte, y hay quien quiere glorificarla con la ciencia; 
hay quien quiere glorificarla con la politica, hay quien quiere glorificarla con 
las armas, hay quien quiere glorificarla levantando artisticos edificios, con la 
grandiosidad externa, con la pompa externa; hay quien quiere glorificarla con 
todas las cosas de la tierra. El pensamiento es bueno, porque lo que se busca 
con todo esto, segun se dice, es colocar todo a los pies de Jesucristo, 
absolutamente todo: lo terreno lo mismo que lo espiritual. Hay otra serie de 
almas que quieren tambien glorificar a Jesucristo, y lo glorifican con la 
pobreza, con el desprecio de los bienes de este mundo, lo glorifican con la 
oracion, lo glorifican con el recogimiento, lo glorifican apareciendo ante los 
hombres de la tierra como unos seres que llevan caminos extranos y hasta 
paradojicos, sin que el mundo los entienda. Generalmente, los hombres que 
quieren glorificar asi a Dios viven muy solos; no hay soledad mas completa 
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que la soledad de un alma que quiere glorificar por estos caminos a Jesucristo. 
Las almas que han tenido en tomo suyo mas muchedumbre, mas admiradores, 
mas aplausos, a medida que se van acercando a ese camino y van tratando de 
glorificar a Dios por esos medios que se llaman la pobreza, la humildad, el 
recogimiento y otros parecidos, van quedando solas, pasan como unos 
solitarios que nadie entiende, como unos hombres extranos que parece que no 
son para vivir en este mundo, son para vivir en otra parte, no entre los hombres. 

Estas dos maneras de glorificar a Dios hay de hecho en el mundo. Y ^cual 
es el criterio general que suele haber entre los cristianos cuando se comparan 
esas maneras de glorificar a Dios? No se si esto que voy a decir sera una exage- 
racion, pero me parece a mi que generalmente el criterio que prepondera es el 
primero. Porque no teneis mas que oir de que se habla. Mirad de que se habla, 
ved el orden que se pone en las cosas. Se ve facilmente que cuando se trata de 
algo de eso que se llama externo, de esa glorificacion de Dios que se hace por 
medios naturales, por medios materiales, por medios de estos que llamamos 
terrenos, entonces va alii todo el ardor del corazon. Eso parece que lo 
comprenden todos, que lo entienden todos. Hay un problema planteado; hay 
que buscar la influencia humana para resolverlo, porque no buscar la influencia 
humana es simplemente tentar a Dios. Hay un problema planteado, pues hay 
que hacer combinaciones para que la marcha del mundo, la marcha de los po- 
deres publicos, la marcha de la fuerza, vaya segun la corriente de este 
problema, y ahi se pone todo el ardor, y ahi se pone el mayor empeno, y ahi se 
sacrifica todo. Pero, en cambio, pensad cuando se dice: hay que orar mucho, 
hay que renunciar mucho, hay que buscar los medios sobrenaturales que Cristo 
empleo, y en vez de abarrotar a los cristianos de ciencia humana, hay que 
llenarles de viva fe; en vez de ensenarles a que ocupen cumbres sociales, hay 
que ensenarles a que se humillen ante todos y se humillen de todo corazon; en 
vez de decirles que pongan su nombre en las alas del viento de la fama para 
que corra de uno al otro confin, hay que ensenarles a que se escondan, a que 
enmudezcan, a que sepan unirse con Cristo. Cuando se habla de estas cosas, 
que son las que Cristo, hizo, que son las que El enseno continuamente en el 
Evangelio, se nota que algunas almas quedan desconcertadas, como perdidas 
en esas consideraciones, como quien palpa en las tinieblas, como quien reputa 
que esto es algo absurdo. Al ver practicamente infiltrado este criterio se llega 
uno a persuadir de que hay algo de judio, de rabinico entre los cristianos. Pero 
ademas esto es natural; porque si el corazon esta vuelto hacia la tierra, si los 
corazones estan llenos de deseos camales, si los corazones son corazones 
ambiciosos, si reina la codicia en ellos y no son corazones desprendidos de los 
bienes de este mundo y que buscan a Dios unicamente, a Jesucristo, ^que ha de 
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haber en otros corazones? El rabinismo tomara una forma o tomara otra; pero 
el pueblo cristiano, mientras no llegue a desprender su corazon de las cosas 
terrenas, seguira siendo un pueblo con un corazon tan carnal como el pueblo 
judlo. No tomara las mismas formas rabmicas; tomara otras que estaran 
emparentadas con ellas; pero el esplritu sera el mismo. 

Decidme ahora si el problema de las parabolas del lago no es grave. Se 
trata simplemente de levantar el corazon de los cristianos al amor de esas cosas 
sobrenaturales, a ensenar el camino por donde se establece el reino de Dios en 
la tierra, que no es el camino del ruido, y de la pompa, y de la influencia, y del 
dinero, sino que es el camino de la fe, con lo que tiene de abnegacion, con lo 
que tiene de humildad, de olvido de si mismo, con lo que tiene de desprecio de 
las cosas de este mundo, para buscar solamente lo celestial y lo etemo. 
Decidme, repito, si esto no es el problema capital de nuestra vida. jAh! Si los 
corazones de los cristianos llegaran un dia a llenarse por completo de estas 
ideas del Evangelio y a vivir de la fe, entonces no tendriamos que lamentar 
tantos golpes en falso, tanto azotar al aire, tanto perder la ruta verdadera; 
entonces iriamos todos por el camino derecho, dariamos golpes como Dios 
quiere que los demos, sabriamos a donde ibamos; el corazon estaria en el cielo 
y nuestras obras serian pasos que dabamos para ganar el cielo, pasos para 
establecer de una manera autentica y no ficticia, de una manera verdadera y no 
falsa, el reino de Dios aqui en la tierra entre los hombres, del cual han de pasar 
las almas a poseer el reino etemo de Jesucristo. 
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Leccion V 


Parabola del sembrador 


El Sagrado Evangelio segun San Mateo, en el capltulo 13, verslculo 3 y 
siguientes, dice de esta manera: 

Y les platico muchas cosas en parabolas, diciendo: He aqul que salio 
el sembrador a sembrar. Y en el sembrar de el, unas semillas cayeron a la 
vera del camino; y vinieron las aves y las comieron. Otras cayeron en los 
pehascales, donde no tenlan mucha tierra, y luego nacieron por no tener 
hondura de tierra. Pero saliendo el sol se abrasaron, y por no tener ralz se 
secaron. Otras cayeron sobre los abrojos, y crecieron los abrojos y las aho- 
garon. Otras cayeron en la tierra buena, y dieron fruto, cual a ciento, cual a 
sesenta y cual a treinta. Quien tiene oldos para olr, que oiga. 

Despues de esta imagen, el Senor da la explicacion de su parabola. Esa 
explicacion esta en los tres evangelistas sinopticos como la parabola misma, 
pero en cada uno de ellos comienza de modo diverso. 

En el Evangelio de San Mateo, la explicacion de la parabola comienza 
con estas palabras: Vosotros, pues, old la palabra del sembrador: Y 
quienquiera que oyendo la palabra del reino (notad bien esta frase: la palabra 
del reino) y no entendiendola, viene el malo, y arrebata lo que fue sembrado en 
su corazon; esto es, lo que fue sembrado junto al camino (Mt 13,18-19). 

En el Evangelio de San Marcos, la explicacion comienza asi: ^No sabeis 
esta parabola? Pues icomo entendereis todas las parabolas? El que siembra, 
siembra la palabra, y los que junto al camino..., etc. (Me 4,13-14). 

Y en el Evangelio de San Lucas, por ultimo, la explicacion comienza de 
este modo: Asl que la parabola se entiende asl: la semilla es la palabra de 
Dios (Lc 8,11). 

Como acabais de oir, hoy nos toca empezar la explicacion de aquellas 
parabolas a que tantas veces hemos aludido en las ultimas lecciones sacras y 
que se llaman las parabolas del lago. En esa serie de parabolas, la primera es la 
conocidisima que llamamos comunmente la parabola del sembrador. 
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En los sagrados evangelistas, esa parabola tiene dos partes, muy 
separadas entre si. Primero explica el Senor o, mejor dicho, propone el Senor, 
la parabola a las muchedumbres que le estan escuchando; luego explica en 
particular el sentido de esa parabola a sus disclpulos. En medio de esas dos 
partes que tiene la parabola del sembrador se intercalan aquellas reflexiones 
que nosotros explicabamos al comenzar este grupo de parabolas y que se 
refieren a las disposiciones del auditorio que en aquellos dias escuchaba la 
palabra del Senor. 

No quisiera yo que explicaramos con demasiada rapidez esa parabola del 
sembrador. Aunque es una parabola conocida, generalmente se suele dar una 
explicacion de conjunto. Con estas explicaciones de conjunto siempre se pierde 
algo. Es una de las parabolas mas abundantes y profundas y, diriamos, mas 
practicas para nosotros, y es bueno que alguna vez nos detengamos a agotar 
todo lo que el Senor quiere decimos y nosotros seamos capaces de entender en 
esta palabra del Evangelio y, en efecto, ahora lo vamos a hacer asi. 

Dicen los comentadores (y esto es algo que todos ellos observan cuando 
comienzan a explicar las parabolas del Evangelio) que conviene no pasar de 
largo, no mirar superficialmente la imagen que el Senor emplea, porque, una 
vez que se ha entendido la imagen empleada por el Senor, se puntualiza mejor 
y se ahonda mas en su significado. En la ocasion presente, la imagen, como 
habeis escuchado, esta tomada de la vida del campo. La imagen que el Senor 
emplea aqui es la de la siembra, y envuelta en esa imagen esta una 
profundisima ensenanza acerca del reino de Dios. 

Los comentadores que han nacido en una region del norte de Europa, y 
despues han visitado Palestina para entender mejor lo extemo del Evangelio 
con el conocimiento de la Tierra Santa, cuando presentan esta imagen se 
detienen, y con mucha curiosidad nos van describiendo las costumbres agrico¬ 
las de Palestina. Para muchos de ellos son una novedad, porque en su tierra hay 
otros cultivos o se cultiva de otro modo; sus tierras no tienen semejanza con las 
tierras de Palestina. Y de ahi proviene que cuando nosotros, los que no hemos 
nacido en el norte de Europa, leemos semej antes comentarios los encontramos 
hasta enojosos, porque parece que ex profeso se ponen a contamos toda una 
serie de cosas inutiles. En rigor, para nosotros muchas de esas cosas son 
inutiles, porque cuando visitamos Palestina no encontramos tantas novedades 
en su vida agricola como encuentran los del Norte, y si encontramos algunas 
(que siempre hay costumbres diversas en los pueblos, aun en los pueblos donde 
el cultivo es poco mas o menos el mismo), si encontramos algunas no tienen 
trascendencia para la inteligencia del Evangelio. Por eso, en vez de explicar 
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minuciosamente esa imagen, nos contentaremos con hacer unas observaciones 
generales, superficiales, acerca de estos tres puntos: el campo de que habla el 
Senor, la siembra que El nos cuenta y, por ultimo, el resultado de la siembra. 
Esto sin entrar todavia en el fondo de la parabola. 

Para entender bien lo que los sagrados evangelistas nos dicen de esa 
imagen, sobre todo cuando se comparan entre si los tres evangelistas sinopticos 
y se recogen todos los pormenores que ellos cuentan, conviene imaginarse un 
campo que no es precisamente una vega, que no es la fertil llanura de 
Genesaret; mas bien un terreno montanoso cuyas laderas se cultivan y en las 
cuales se recogen abundantes cosechas, En ese terreno montanoso a veces 
abundan las rocas, y aunque hay grandes depositos de tierra, se observa que en 
ciertos parajes, en medio de esa tierra, sobresalen las rocas, y se da un campo 
que en parte es una serie de rocas peladas y en parte es una tierra mas o menos 
fertil. Ese campo no hay que imaginarselo como un jardin cercado: en medio 
de las montanas hay caminos que enlazan naturalmente a las poblaciones unas 
con otras, y hay, ademas, atajos. ^No habeis visto vosotros muchas veces que el 
viandante se abre un camino nuevo por medio de un campo sembrado, y a 
veces se observan unas veredas peladas en medio del campo de trigo, veredas 
que cada ano cambian, pero veredas que siempre se abren? Pues imaginaos un 
campo asi, vecino a una senda espaciosa, surcado por estos atajos que se abren 
arbitrariamente. En esos campos, lo mismo en Palestina que en nuestras tierras, 
crecen facilmente las malezas; esas malezas que nos son conocidas, no otras 
malezas mas poeticas y mas raras: los cardos, los zarzales, esos espinos que 
llamamos nosotros cambroneras, que nacen desordenadamente en medio del 
campo. Como aquellos campos son solitarios, apenas se ha terminado la 
siembra, las aves vienen a devorar la semilla, sobre todo en ciertas regiones de 
Palestina, por ejemplo, en las riberas del lago de Genesaret, donde abundan las 
palomas torcaces y las tortolas. Y hay que hacer alii lo mismo que se hace en 
nuestros campos: dedicar alguien que espante a las aves en el tiempo de la 
siembra. Pues un campo asi es el que aqui describe el Senor. 

En tiempo de la siembra (que en Palestina suele ser la segunda mitad del 
otono, despues que han caido las primeras lluvias) salen los campesinos a 
sembrar campos de esta suerte, y esa escena conocidisima, repetida, familiar, es 
la que el Senor toma aqui como punto de comparacion. Esto es lo que se refiere 
a la descripcion del campo. 

^Como se hace la siembra? Aqui alude el Senor bastante claramente a la 
siembra del trigo. Emplea la palabra general «semilla», y esa palabra general, 
aunque alia en la Tierra Santa puede significar el trigo o la cebada, 
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generalmente, cuando se emplea sin ningun calificativo especial, suele 
significar el trigo. como se siembra el trigo? Lo mismo que se siembra en 
nuestra tierra. Es verdad que algunos, investigando sobre las costumbres de 
Palestina, nos han contado que a veces la siembra se hace de este modo: se 
coloca un costal encima de una cabalgadura, se abre un poco el extremo del 
costal y la cabalgadura camina por el campo y va sembrando el trigo; pero 
parece que la manera de sembrar a que aqui alude el Senor es esa manera de 
sembrar que solemos llamar nosotros, y hasta suelen llamar tecnicamente, 
sembrar a voleo, esparcir ampliamente el trigo. Cuando se siembra asi, no se 
puede medir matematicamente el sitio donde va a caer la semilla, y algunos 
granos se escapan al camino: como se siembra indistintamente todo el campo, 
apenas se ha terminado la siembra, los viandantes comienzan a abrir sus atajos 
a traves del campo e inutilizan una parte de la semilla. Parte de esa semilla cae 
entre esas malezas que hay en el campo, y aun aquella que de momento no cae 
en la maleza, despues se ve sofocada por ella, porque crecen estas rapidamente 
y no dejan a la semilla germinar o, por lo menos, desarrollarse. Vienen las aves, 
lo mismo que en nuestros campos, y arrebatan la semilla, y esto que parece una 
insignificancia, muchas veces en un campo es de una importancia grande. 
Como hay esas rocas sobresalientes en el terreno, la semilla que cae junto a 
esas rocas encuentra poca tierra; pronto germina, pero le falta tierra, y como le 
falta tierra, se agosta en seguida. Y asi, una parte de la semilla, que no suele ser 
la mayor, perece. Perece la que ha caido en el camino, o porque la pisan los 
viandantes o porque se la comen las aves del cielo; perece la que ha caido en la 
maleza, porque la maleza la sofoca, la ahoga, la pudre, la hace perecer; perece 
la que ha caido en terreno rocoso, porque no ha podido echar buenas raices, y 
cuando aprieta un poco el sol se abrasa, y, en cambio, hay una parte de semilla, 
que suele ser la mayor, que germina y da fruto. que fruto da? Segun el 
campo. A veces el campo es muy fertil, y los comentadores del Evangelio se 
entretienen, con una minuciosidad laudable, en recoger de los autores antiguos 
datos sobre la fertilidad de los campos, y nos dicen o nos refieren algunos testi¬ 
monies en los cuales se nos asegura que se recogia hasta el doscientos por uno. 
Se presenta como una cosa no rara el que se recoja en ciertos paises de Oriente, 
en ciertas regiones de Palestina, el ciento por uno, y, en cambio, hay otros que 
dan un sesenta o el treinta. 

De modo que la suerte de la semilla es esta: una parte perece por causas 
muy diversas, otra germina y da fruto mas o menos abundante, segun la 
fertilidad del campo. Esta es la imagen que emplea el Senor, y nosotros no 
tenemos por que entrar en mas detalles que ahora no hacen falta. Puntualizar 
mas seria complicar la explicacion con una erudicion inutil. Pero no quiero yo 
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que abandonemos esa imagen sin que recojamos ciertos aspectos que ofrece en 
conjunto la escena de la siembra. 

^Que es la siembra? La siembra es, por lo pronto, un trabajo callado, un 
trabajo pacifico, un trabajo asiduo y un trabajo hecho con apresuramiento. Hay 
que aprovechar la ocasion, hay que sembrar en seguida, y para sembrar no hace 
falta estrepito, no hacen falta complicaciones. La siembra siempre ha sido y 
siempre sera un trabajo silencioso, pacifico, asiduo v hasta algo apresurado. En 
segundo lugar, advirtamos que la siembra es algo asi como un trabajo 
amorosisimo. <^Que es sembrar? Sembrar es como depositar en los surcos como 
un misterio de vida. La siembra, mirada desde lejos, es una cosa muy material; 
la siembra, algo profundizada, es un misterio de vida: es vida lo que se deposita 
en el surco, es vida lo que germina alii, es vida lo que hay alii de fruto, y ese 
misterio de vida parece que lleva en si algo de amor. El trabajo de la siembra 
no es como otros trabajos humanos en que no se pone nada el corazon; en el 
trabajo de la siembra parece que siempre pone algo. Cuando nosotros hablamos 
de la poesia, de los encantos de la siembra; cuando nosotros nos recreamos en 
los campos y en esos trabajos del campo, ^que estamos haciendo sino, mas o 
menos inconscientemente, poniendo alii algo de amor? Es un trabajo de amor. 
Ese trabajo de amor tiene dejos de tragedia; porque, notadlo bien, la siembra es 
una esperanza, pero la siembra es un temor. jCuantas veces al esparcir la 
semilla en el surco no se ha hecho mas que comenzar una tragedia! Porque en 
aquellos surcos esta depositado el pan de los hijos, y en aquellos surcos puede 
encontrarse el hambre de los hijos. Si el fruto abunda, es la alegria del hogar; si 
el fruto abunda, es la abundancia de los hijos; si el fruto escasea, si la semilla 
se pierde, entonces son las lagrimas, son las necesidades, es el hambre. De 
modo que el sembrar parece que lleva en si ciertos dejos de tragedia. Claro esta 
que en esos dejos de tragedia hay una clave que la descifra, y esa clave que la 
descifra es el santo abandono. Nunca el hombre se entrega a un trabajo en que 
aparezca tan patente como en esta ocasion el abandono en las manos de Dios. 
^Que hace el sembrador? Deposita la semilla en el surco y la abandona en 
manos de la Providencia divina. Dios es el que hara lucir el sol sobre aquellos 
campos, Dios es el que enviara las lluvias oportunas, Dios es el que dara la 
abundancia del fruto. El labrador no hace otra cosa que depositar la semilla al 
mismo tiempo en el seno de la tierra y en el seno de su Padre celestial. Y esta 
es la clave de esa como tragedia que hay siempre envuelta en las. labores del 
campo, que hay siempre envuelta en las siembras, con todas sus poesias, con 
todos sus encantos y con todo su amor. 

Si quereis que esta pagina del Evangelio os parezca todavia mas bella, 
debeis pensar que el Senor predica desde una barca, que el Senor predica sobre 
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las aguas de un lago, que el Senor predica en presencia de una llanura, que es el 
campo mas fertil de Palestina; que el Senor predica delante de unas laderas que 
se levantan desde los confines de aquella llanura, quiza cargada de trigo; que el 
Senor predica, segun alguno piensa, en el poetico mes de abril, y todo este 
marco os servira para sentir la imagen con toda su fuerza, con toda su poesia y 
con todo su amor. Siempre es hermosisimo imaginarse a Jesucristo predicando; 
pero cuando el marco en que predica es este, parece como que se anade belleza 
a la belleza, o mejor aun, parece como que la belleza espiritual que hay en las 
palabras de Jesucristo sale fuera y se despliega en las bellezas de la Naturaleza; 
pero nosotros no nos vamos a entretener en descripciones como estas, sino que, 
una vez entendida la imagen, vamos a comenzar hoy—nada mas que comenzar 
brevisima- mente—la explicacion de esa imagen y el sentido de esta parabola. 
No vamos a pasar muy adelante; se va a reducir todo a una parte. 

Dice el Santo Evangelio que cuando el Senor hubo propuesto esta 
parabola, anadio aquella sentencia conocida: El que tiene oldos para oir, que 
oiga (Mt 13,9); y que luego se acercaron a El sus discipulos mas intimos y le 
preguntaron que significaba aquella palabra. El Senor, cuando oyo aquellas 
preguntas, ensalzo a los discipulos y les dijo que eran felices, dichosos, 
bienaventurados, porque iban a conocer lo que muchos santos anteriores habian 
deseado conocer y no habian conocido. Y en seguida comenzo la explicacion 
de la parabola, segun nos cuentan los evangelistas. 

Reuniendo los datos que en los evangelistas hay, podemos decir que el 
Senor comenzo la explicacion de la parabola diciendo quien era el sembrador, 
aunque esto de una manera no del todo directa, y diciendo cual era la semilla 
que se sembraba. No pasemos de aqui, y en vez de amplificar inutilmente una 
palabra, recojamos en conjunto estos hechos. 

«^Que significan? Acaba el Senor de presentar esa imagen al pueblo, y en 
su corazon santisimo se despierta la ansiedad. Quiere que en aquellas almas se 
despierte el deseo de conocer lo que la parabola significa. Excita la atencion de 
la muchedumbre diciendole: El que tiene oldos para oir, que olga, a ver si con 
esa sentencia misteriosa manifiestan deseos de saber lo que significa aquella 
imagen de la siembra. 

Las muchedumbres debieron de enmudecer; nadie debio de preguntar, 
porque Jesus esperaba esa palabra, esa pregunta, esa interrogacion para verter 
en seguida los raudales de su sabiduria. Cuando El no vertio esos raudales en 
publico es que en publico, en tomo de sus parabolas, se hizo un silencio 
terrible. 
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Hay unos hombres que tienen curiosidad, que preguntan por lo que 
significa la parabola, y aunque el Senor propone esta parabola de una manera 
singular —en otras parabolas el Senor establece ya la comparacion: el reino de 
los cielos es como el grano de mostaza; el reino de los cielos es como la red 
que el hombre arroja al mar; pero en esta ocasion no establece comparacion 
ninguna, sino que empieza diciendo: salio el sembrador a esparcir su semilla—, 
a pesar de esto, ellos han columbrado, han entendido que aquello no es mas que 
una imagen y que han de buscar la aplicacion de esa imagen, que aquello es la 
proposicion de una parabola y que buscan el significado de esa parabola, y 
aunque hombres tardos en entender, acuden al Senor con curiosidad y le 
preguntan. El Corazon de Cristo entonces se dilata, se llena de alegria. Despre- 
cios abundantes va recogiendo para su palabra divina; pero en medio de los 
desprecios, o, mejor dicho, del desvio y del desinteres de aquellas 
muchedumbres, todavia hay una docena de almas que quieren saber, que 
quieren escuchar el misterio del reino de Dios y todavia abren surcos en su 
corazon para recibir la semilla de su palabra evangelica, de la palabra del reino. 
Y entonces, con el amor que en circunstancias semejantes podemos imaginar 
nosotros en cualquier alma, y mucho mas en el alma de Jesus, empieza la 
explicacion diciendoles que es la semilla, y al decir que es la semilla les dice 
quien es el sembrador: el sembrador es El. La semilla es, como dice un 
evangelista, la palabra; como dice otro, la palabra del reino, y como dice un 
tercero, la palabra de Dios, La semilla es el Evangelio, el Evangelio que es la 
palabra del reino, el Evangelio que es la palabra por excelencia, el Evangelio 
que es la palabra de Dios, y al mismo tiempo la semilla es ese mismo reino de 
Dios que se esparce en el mundo, que se siembra en las almas como en un 
campo que espera el Senor que germine. 

Pero detengamonos un momento antes de acabar la leccion sacra en esto 
que parece tan sencillo. Vosotros habeis oido decir mil veces que Jesus es el 
sembrador. Aunque no hayais hecho comentario alguno y aunque no os hayais 
detenido a profundizar esa palabra, solamente el imaginarse a Jesus como 
sembrador es algo que conmueve, es algo que llena el corazon. jEs tan dulce 
imaginarse a Jesus sembrando el bien, sembrando la verdad en el mundo y, 
sobre todo, en el mundo de las almas! jQue sembrador tan singular! Es un 
sembrador que siembra a su tiempo, que esta esperando a que vengan las 
primeras lluvias sobre el alma, lluvias que El envia y que son su gracia 
santisima, y apenas han pasado aquellas lluvias y el terreno esta dispuesto, El 
mismo siembra. Sembro mientras andaba por el mundo; siembra desde el cielo, 
siembra secretamente en las almas con esa muchedumbre de gracias 
sobrenaturales que El esparce en los corazones y que se llaman mociones 
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divinas y las ilustraciones divinas; siembra a veces semillas corrientes, trigo 
sano, y siembra a veces semillas preciosas, que son esa siembra especial que El 
ha hecho en el alma de los santos. Siembra a su tiempo y siembra con amor. 
Cuando nosotros nos imaginamos los campos de trigo esmaltados de amapolas 
no vemos alii mas que un debil reflejo de lo que es la siembra de Jesus, porque 
cuando El siembra, por un misterio singular, aunque siembra la verdad, siembra 
su Corazon. Cuando El siembra, siembra un campo que es de trigo y que es de 
rojas amapolas, campo que es el campo de su amor, y si los hombres no 
siembran siempre con amor, Jesus siembra con toda su caridad infinita; mas 
aun: es un sembrador singular, porque nunca ha sembrado Jesus sin codicia, 
digamoslo asi. Cuando el hombre siembra con codicia, parece que ha entrado el 
mal, ha entrado el hambre de lo terreno, ha entrado la inquietud malsana en sus 
almas; cuando Jesus siembra con codicia no ha hecho mas que difundir su 
amor. Siembra con codicia, porque El quisiera que no se perdiera un grano, y 
El quisiera que cada vino de ellos diera el ciento por uno, y El quisiera que en 
los dias de la siega se llenaran las trojes del Padre celestial, se llenaran los 
cielos con el fruto que El ha sembrado en su campo. Siembra Jesus asi; y 
solamente el pensar que es Jesus el que siembra, ^no es bastante para que 
nosotros miremos esa siembra como un misterio de vida? La semilla que se 
deposita en el surco es un misterio de vida, pero es un misterio de vida que 
alcanza a descubrir nuestra pobre inteligencia. Hay otro misterio de vida 
mucho mas hondo, mucho mas secreto, mucho mas divino, mucho mas 
verdadero y que no ven los ojos de la came, que no alcanza a descubrir nuestra 
pobre inteligencia, que nos descubre la fe, que esta en lo mas hondo de nuestro 
ser y que se llama el misterio de la vida sobrenatural. Vida mas hermosa que la 
vida de nuestros campos; vida mas fecunda que la vida de nuestra tierra; vida 
mas hermosa que toda la vida que alcanzan a comprender los hombres, es la 
vida de Dios. Son semillas de esa vida divina lo que El esparce en el mundo, y 
a veces, cuando siembra esa semilla, el Senor lleva en el alma tambien esos 
acentos de tragedia, esos temores de tragedia. 

Porque caen las semillas en las almas y se agostan; caen y perecen, caen y 
no dan ningun fruto; pero a veces, cuando Jesus esparce su semilla, la semilla 
es para El la esperanza segura, el consuelo y la gloria. ^'Habeis pensado lo que 
son las almas sembradas por Jesus cuando acogen las semillas en los surcos del 
corazon y las caldean alii con su amor y las ven germinar y coronarse de fruto 
con las lluvias que bajan de lo alto y con el fuego de la caridad divina que lo 
caldea? ^Habeis pensado lo que es esto? jAh! El alma que va recogiendo las 
semillas de Jesus y que guarda esas semillas cuidadosamente, que las ve brotar 
y siente la mano de Jesus cultivando ese campo, y ve las semillas desarrollarse, 
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y ve multiplicarse el frato, y tiene el tiempo de la siembra, y tiene su primavera 
en que el campo del alma verdea, y tiene el tiempo de la cosecha, el tiempo del 
calor, el tiempo en que arde el pecho en amor divino y en que las semillas 
maduran, y en que las semillas se recogen, y tiene el tiempo de depositar en la 
era aquella abundancia de su cosecha, y separar la paja, y cribar el trigo para 
presentarlo a Dios, ^habeis pensado en lo que es un alma asi? Un alma que va 
dia por dia abrigando la semilla que Dios pone en su corazon, un alma que dia 
por dia va cultivando su campo, es un alma que puede pensar que llegara una 
hora en que ella podra formar con las espigas que han nacido en su tierra la 
corona hermosisima de Jesus, Agricultor divino. 

jHermoso espectaculo este que Jesus ha encontrado muchas veces en las 
almas! jHermoso placer de Jesus, que asi ha visto germinar la cosecha! Pues 
esto ha de ser hoy, antes que entremos en la tragedia que tiene esta pagina del 
Evangelio, lo que llene nuestro corazon, lo que despierte en vosotros vivos 
deseos. 

Si nosotros abrigamos la semilla que Jesus va depositando en nuestra 
alma; si una inspiracion divina alumbrara nuestra inteligencia; si un grano de 
ese trigo divino, de ese trigo divino que es amor, de ese trigo divino que es vida 
sobrenatural, de ese trigo divino que es el reino de Dios, de ese trigo divino que 
vale tanto como Dios, porque en el se nos da Dios, ese trigo divino es el que 
nos lleva a Dios; si cada uno, repito, de nosotros lograra que esto se conservara 
en nuestra alma, jque dicha para nosotros! Arariamos nuestro campo, y en vez 
de encontrar alii trozos de roca que sobresalen, en vez de encontrar abrojos y 
espinas para que se hieran los pies del Agricultor divino cuando venga a visitar 
nuestra tierra, en vez de encontrar que las semillas estan en medio del camino 
para que las huellen los viandantes y las devoren las aves del cielo, en vez de 
todo esto, lograriamos que, cuando El viniera, encontrara el campo limpio, 
viera que aquel campo era digno de El. jAh! Si hicieramos esto, «^no es verdad 
que a estas horas ya el reino de Dios estaria en nuestras almas, y ya el reino de 
Dios estaria dilatado en toda la superficie de la tierra? 

Pues ese ha de ser nuestro anhelo y nuestro deseo. Mirad ese Sembrador 
divino y mirad como siembra con un amor inmenso; apreciad ese tesoro 
sobrenatural que El deposita en nuestra alma, a veces de una manera invisible y 
secreta, a veces de una manera exterior y visible por la palabra de los 
predicadores, por las lecturas buenas, por todo lo que nos habla de Evangelio; 
mirad esto, repito, con el mismo amor con que Jesucristo siembra y a ver si 
este amor nos lleva a que en nuestro campo no haya jamas una tragedia, no 
haya mas que espigas doradas, y cuando venga Jesus se corone con ellas, llene 
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con ellas sus trojes: El nos dara a nosotros el salario del que ha sabido cultivar 
el campo del Padre celestial. 
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Leccion VI 


Parabola del sembrador 


El capltulo 13 del Evangelio de San Mateo, desde el verslculo 18 en 
adelante, dice asi: 

Forzoso, pues, es olr la parabola del sembrador. Quienquiera que 
oyere la palabra del reino y no entendiere, viene el malo y se lleva lo 
sembrado. Esto es lo sembrado junto al camino. Pues el sembrado entre 
pehascales es el que oye la palabra y la recibe luego con alegrla. Pero no 
tiene ralz en si mismo, sino que es temporal; el que sufre tribulaciones o 
persecuciones por la palabra, luego se escandaliza. Mas el sembrado en los 
abrojos es el que oye la palabra; pero los cuidados de este siglo y la 
seduccion de la riqueza ahogan la palabra y se hace infructuosa. 

Deciamos en la ultima leccion sacra que la siembra tiene dejos de 
tragedia. Cuando se deposita la semilla en el surco no se sabe si aquello es la 
fertilidad o es el hambre. Semejantes dejos de tragedia se perciben claramente 
en la parabola del sembrador. 

Cuando propuso el Senor esa parabola, hablo de semillas que caen en el 
camino, de otras que caen en los penascales, y de otras, por fin, que perecen 
sofocadas por las espinas. Despues, al explicar esta parabola privadamente a 
sus Apostoles, esos dejos de tragedia vuelven a resonar de nuevo, y aplicando a 
la palabra evangelica lo que habia dicho de la semilla, nos asegura que en el 
campo de las almas hay tambien terrenos que se asemejan al camino, terrenos 
que son verdaderos penascales y terrenos que estan cubiertos de abrojos. 

Esta explicacion de la parte mas dolorosa que hay en esta parabola es la 
que contienen los versiculos del Evangelio de San Mateo que acabo de leer y 
que nos toca explicar esta manana. 

Conviene que antes de reflexionar acerca de esas palabras del Evangelio 
recordemos, aunque sea de paso, con que animo las pronuncia nuestro divino 
Redentor. Hemos de pensar que mientras Nuestro Senor predicaba, ardia su 
amor. ^Que era k obra de su predicacion sino una obra de amor? Y hemos de 
pensar juntamente que cuando Jesus habia de ese amor menospreciado, de esa 
predicacion suya recibida mal, de esas almas que se hacen sordas a su 
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llamamiento divino; cuando Jesus habla, repito, de estas cosas, no puede 
hacerlo sin honda amargura en su Corazon. 

Para entender algo de esta amargura, volvamos a recordar que Jesus 
siembra siempre con una codicia infinita; codicia de almas, deseo de que los 
hombres se sacrifiquen; y que la medida de aquella amargura es esta codicia 
divina que hay en el corazon de nuestro Redentor. Si recordamos esta reflexion, 
la explicacion de la parabola sera menos fria, sera menos seca, estara 
impregnada con el amor y con las lagrimas de Jesus. Aquello que dice el salmo 
cuando habla de los sembradores, que van sembrando con lagrimas la semilla, 
nunca se ha realizado de una manera tan perfecta como en la ocasion presente. 
Cuando el Senor esparce su semilla, cuenta de antemano con que parte de esa 
semilla no va a dar fruto. En la ocasion presente en que Jesus siembra, sabe que 
en gran parte esta sembrando en terreno esteril. 

Dispuesto el animo con esta reflexion para el comentario, conviene, 
ademas, que no seamos muy sistematicos al comentar esta parabola. Vais a ver 
lo que significa aqui esta frase: «no seamos muy sistematicos». 

Cuando se oye hablar a Jesucristo Nuestro Senor de unos corazones que 
son como el camino abierto, otros que son como un penascal, y, por ultimo, 
otros que estan llenos de maleza, nosotros, entendiendo estas palabras de una 
manera demasiado material, separamos cuidadosamente esas tres clases de al¬ 
mas, y a veces se olvida que un mismo corazon puede ser camino abierto, duro 
penasco y terreno cubierto de abrojos, porque pueden acumularse en un 
corazon humano todos los obstaculos a la palabra de Dios que estan 
significados en estos simbolos o con esas imagenes del Evangelio. A medida 
que esos obstaculos se acumulan, es mas dificil que la palabra de Dios de fruto, 
y es indudable que en ocasiones la esterilidad es completa. Hay caminantes 
que, en parte, dejan la semilla para que la huellen los caminantes, en parte la 
reciben como en un penascal y en parte la sofocan con abrojos. 

Esto significa la frase que os he dicho al asegurar que no conviene que 
seamos demasiado sistematicos al explicar esta parabola. Pero significa algo 
mas. Hay corazones que ofrecen el aspecto de ese campo que describe el Senor 
en la parabola del sembrador: tienen una parte fertil, capaz de dar fruto; tienen 
otra parte semejante al camino, y otra parecida a los penascales; habiendo 
ademas otra parte que puede compararse con el campo de abrojos. Porque 
cuando cae en nuestra alma la semilla divina, ora sea por las inspiraciones 
interiores de Dios, ora sea por la palabra externa de los predicadores o de los 
que han de ayudarnos en el camino del espiritu, no siempre se inutiliza toda la 
semilla: una parte de esa semilla se recoge, se abriga en los surcos del corazon; 
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otra parte se deja expuesta en medio del camino para que perezca; otra brota un 
momento, pero se agosta pronto, como si hubiera caido en un penascal, y, por 
ultimo, hay alguna que brota, que comienza a desarrollarse con lozania, pero 
que luego es sofocada por los abrojos y acaba pereciendo. Por eso no conviene 
que hagamos una division muy sistematica de los corazones en que cae la 
semilla. 

Conviene que pensemos en que, de un lado, un solo corazon puede 
acumular todos los obstaculos, y de otro lado, un solo corazon puede ofrecer 
todos los aspectos de ese gran campo a que alude el Senor en la parabola de la 
siembra. 

Entendidas asi las explicaciones de la parabola, recorramos, aunque sea 
rapidamente, esas tres fases de la siembra, o esos tres aspectos del campo de 
que habla el Senor en la parabola del sembrador. 

Habla en primer termino de las almas que son semejantes al camino 
abierto. Al describir esas almas lo hace con palabras muy breves. La 
explicacion mas amplia esta en el evangelista San Mateo, y todo lo que dice es 
que se trata de unas almas que reciben la semilla, pero que no la entienden y 
viene el malo, el mal espiritu, y la arrebata. Esta es, como he dicho, la 
explicacion mas amplia. Ahondando un poco en el sentido que pueden tener 
estas palabras, con una sencilla aclaracion quedan entendidas del todo. 

Cuando dice el Senor que algunas almas reciben la semilla y no la 
entienden, no hemos de tomar esta frase «no la entienden» en el sentido de una 
ignorancia absoluta. A veces, es verdad, esa palabra se realiza de una manera 
absoluta; pero otras veces no significa mas sino que cuando se recibe la se 

milla queda en la superficie, no se procura abrigarla en los surcos del 
corazon, no se reflexiona, no se medita, no se madura lo que aquella palabra 
significa; se recibe como una cosa indiferente, y con la misma indiferencia se 
permite que los enemigos la arrebaten. 

Esto es todo lo que dice esta sencilla explicacion de San Mateo, que es la 
mas larga que hay en los evangelistas por lo que toca a esta parte del campo 
que se compara con el camino. 

Pero ^que es en concreto lo que en esas palabras se contiene? <^Que almas 
son a las que alude aqui el Senor? ^Que obstaculo es el que describe con las 
palabras que yo acabo de repetiros? «^No podriamos fijar algo mas concreto y 
senalar con el dedo a las almas que pueden compararse con el camino cuando 
el Senor las siembra, cuando el Senor derrama en ellas la semilla de su santa 
inspiracion, la semilla de su divina palabra, cuando el Senor derrama en ellas la 
palabra del reino, como dicen los evangelistas? <^Que almas son esas? 
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Asi como no es conveniente sistematizar demasiado cuando se quiere 
distribuir el campo del Sembrador divino, as! tampoco es conveniente 
sistematizar demasiado cuando se quiere hacer aplicacion de sus palabras. En 
esta primera categoria entran muchos generos de almas: almas que estan 
distribuidas 

por todos los caminos de la vida espiritual, desde el comienzo de ese 
camino hasta las cumbres del mismo. Hay almas que viven absolutamente 
encenagadas en el vicio, entregadas a los desordenes de su propio corazon. 
Sobre esas almas cae la semilla de la palabra de Dios, cae la inspiracion interna 
de la gracia; pero esas almas muchas veces desprecian esa palabra de Dios, 
desprecian esas inspiraciones de la gracia, las miran como algo que no es capaz 
de atraer su atencion ni un momento, y dejan que esa semilla perezca 
arrebatada por sus enemigos, o tal vez hollada por las propias concupiscencias 

y por los propios pecados. 

jCuantas de esas semillas que Dios esparce en las almas pereceran 
holladas precisamente por una muchedumbre de vicios, por una muchedumbre 
de pecados, que siguen como una respuesta maldita a la inspiracion de Dios. 
Estas almas, aunque esten en lo mas bajo y en lo mas miserable, bien pueden 
compararse con el camino. 

Hay almas completamente entregadas a las cosas exteriores, viven 
simplemente para lo extemo. Para ellas no tiene sentido esa palabra «vida 
interior)); no tienen nada que ver cuando miran dentro de si; unicamente les 
interesa lo que esta fuera, y como ahi, en el interior, dentro del alma, es donde 
se deposita esa semilla que se llama «palabra del reino)), como ahi, en el 
interior, es donde siembra el Sembrador divino, no advierten que tal semilla ha 
caido sobre su corazon; y como no la advierten, no cuidan de esa semilla, no la 
defienden ni la abrigan en los surcos interiores de su espiritu y queda expuesta 
a que las mil divagaciones de la mente, como transeuntes que ignoran la 
semilla, los espiritus contrarios al buen espiritu vengan y arrebaten esa semilla, 
y entonces un alma disipada es un alma abierta como un camino, y todo el que 
pasa por alii o huella la semilla o la arrebata. 

Hay almas que buscan en el Evangelio y en la predicacion lo que no 
deberian buscar. Buscan, por ejemplo, literatura, buscan elocuencia, buscan 
sabiduria mundana, buscan historia; pero no lo advierten, no cuidan de la 
semilla que hay que buscar, que no es otra que la semilla divina de que habla 
Jesus. Ponen su atencion toda en el aspecto literario, en el aspecto historico, en 
el aspecto cientifico, si es que lo hay; y si encuentran algo de ciencia, de 
elocuencia, de literatura o de cosas semejantes, alii descansa su corazon, lo 
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demas no les interesa; si no lo encuentran, abandonan el Evangelio, a veces por 
pura impiedad, a veces por ese engano miserable que padecen las almas, 
semejante a aquel engano que padecia San Jeronimo cuando se deleitaba y 
sentia llenarse su corazon con la lectura de los autores paganos, y encontraba 
insipida y desabrida la palabra de la Escritura. Para estas almas hay algo en el 
Evangelio que ellas recogen; pero ese algo no es mas que una semilla de 
conocimientos humanos, no es en modo alguno la semilla divina de que habla 
Jesus cuando en esta parabola se presenta El como un sembrador. 

Hay almas que en parte aceptan el Evangelio, y lo aceptan como verdad 
divina; pero, en vez de acomodar su vida a lo que el Evangelio les ensena, 
miden al Evangelio por su propia vida; en vez de rendirse a la palabra de la fe 
con sencillez, con humildad de corazon, con generosidad absoluta, tratan de 
rendir el Evangelio a su propia pequenez, a sus propios criterios, a sus propias 
normas teoricas o practicas de vida; quieren medir la ensenanza de Jesucristo 
por su propia estatura. A esas almas les interesa lo que no pasa de su estatura; 
pero en cuanto hay en el Evangelio una palabra que es un poco mas alta, un 
consejo que es algo mas elevado, algo que viene a romper esa red de intereses 
creados que se llama la propia vida, algo que viene a tocar esos criterios que ya 
ellos de antemano han generalizado como verdad infalible y divina, o 
menosprecian lo que en el Evangelio hay abiertamente, o retroceden abando- 
nando la semilla, o lo interpretan de tal manera que solo venga a quedar lo que 
ellos tienen en el alma y desaparezca todo lo demas que hay en el Santo 
Evangelio. Almas de esta clase son realmente almas que no cuidan de la 
semilla, de la palabra de Dios; almas que no miran que puede sembrarse en su 
campo lo mas hermoso, lo mas pulcro, lo mas sublime del Santo Evangelio; y 
bien pueden compararse con las almas anteriores, y decir de ellas que son como 
el camino abierto. 

jCuantas veces mirando Jesus a su campo, que es el campo de las almas, 
habra visto corazones asi! jCuantas veces habra regado con sus lagrimas esos 
caminos polvorientos! jCuantas veces habra tenido que retirarse con el corazon 
lleno de amargura, al ver que donde El esperaba cosechas abundantes de virtud, 
no ha encontrado mas que la soledad, no ha encontrado mas que la esterilidad 
absoluta, no ha encontrado mas que la tierra vacia y ni un solo grano de semilla 
ha prendido en aquellos corazones! 

Continua el Senor diciendo que hay almas semejantes a un penascal. Y al 
determinar en que consiste esa semejanza de ciertas almas con un penascal, 
dice que, asi como en los penascales a veces germina la semilla, pero perece 
pronto porque hay poca tierra, porque falta el jugo, asi en algunas almas cae la 
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semilla, cae la palabra de Dios y germina; pero apenas ha comenzado a 
germinar, se agosta. Concretando mas. dice que estas son las almas que, cuando 
oyen o conocen la palabra de Dios, la reciben con alegria, se dejan llevar de 
una primera impresion y aceptan aquella palabra divina; pero cuando llega el 
tiempo de la prueba, la hora de la tentacion, vuelven atras, retroceden en el 
camino de la virtud. Esta es la explicacion que el Senor da de esa segunda parte 
esteril del campo que El ha descrito. 

Asi como en la primera parte hemos podido ver que las maneras de 
asemejarse al camino son multiples, asi en esta segunda parte podemos 
encontrar muchos generos de almas. Hay almas que son simplemente 
superficiales. Como el penascal, tienen un poco de tierra; pero si se ahonda 
algo, en seguida se encuentra la roca. Hay almas asi completamente su¬ 
perficiales, almas que cuando oyen hablar de Dios, cuando conocen la 
revelacion divina, cuando se enteran de algo relacionado con la vida espiritual, 
por un primer impulso aman a Dios; pero como hay que ahondar, porque no 
hay nada mas profundo que la vida espiritual (y el que crea que puede llevar 
una vida espiritual perfecta y mantenerse en un piano de puras 
superficialidades, se equivoca), como hay que ahondar y son almas que no 
saben ahondar, que se pagan de lo superficial, de lo que aparece a primera 
vista, en cuanto llega el momento de ahondar en el surco, se cansan, 
retroceden, abandonan el trabajo. Hay almas que son ligeras (lo cual no es lo 
mismo que almas superficiales), son volubles. Esas almas estan siempre 
mariposeando en las cosas de Dios y en las cosas espirituales, y mientras 
encuentran una nueva flor en que mariposear, se detienen un momento, pero 
pronto encuentran lo amargo de la flor. Hay frutos bellos en el jardin de Dios, y 
estas almas tienen el don de encontrarse muy pronto el hueso amargo de esos 
frutos. Mientras a esas almas se les permite que vayan, como mariposas, de flor 
en flor, conservan cierto aspecto de vida espiritual, pero cuando llega la hora de 
perseverar, de hacer el sacrificio silencioso, humilde, pero generoso, de 
perseverar en un camino, ora ese camino este sembrado por arboles frondosos, 
ora este cubierto de penas puntiagudas, ora sea un dia esplendido y tibio de 
primavera, ora caigan los ardores del verano o se sienta el frio del inviemo, 
cuando se trata de seguir por ese camino y de perseverar, jah!, para eso no 
sirven. Apenas cambian el camino, o se les obliga simplemente a que 
perseveren a traves de los obstaculos, lo abandonan, vuelven atras. En esas 
almas ha comenzado a brotar la semilla como en una primavera; pero apenas 
ha salido el sol, se han agostado sus brotes. 

Hay almas que entienden el camino de la vida hasta cierto punto. Cuando 
se comienza a andar y ese camino es una novedad, cuando se comienza a andar 
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y en ese camino se saborean las primeras consolaciones divinas, cae el roclo de 
esas primeras consolaciones, esas almas son fieles; pero llega el momento en 
que ese camino es camino de cruz, es camino de tribulacion, es camino de 
persecuciones, porque el misterio de la propia santificacion es el misterio de la 
cruz, y mientras no se entiende el santo misterio de la cruz, no se ha entendido 
el camino de la propia santificacion. La cruz es la soledad, !a cruz es el 
menosprecio, la cruz es la persecucion, la cruz son las desolaciones interiores, 
la cruz son los sacrificios con que hay que abrazarse, y esas almas, unas veces 
superficiales, otras ligeras, demasiado amigas de si mismas, poco generosas en 
el amor de Dios, cuando ven levantarse en el horizonte de su vida espiritual la 
cruz de Cristo, se aterran y vuelven la espalda. Y esto lo hacen unas veces las 
almas que acaban de abandonar la senda de sus pecados, que cuando ven que 
para desarraigar de si los malos habitos adquiridos en el camino ele las propias 
pasiones necesitan cruz y necesitan mortificacion, se desalientan; y lo hacen las 
almas espirituales que, cuando ven que en esa vida del espiritu el tesoro de 
Cristo es la cruz y hay que abrazarse a ella y hay que amarla, se espantan de la 
cruz y se creen que su bien, que su felicidad, que su dicha, esta en seguir las 
sendas anchas del mundo, y que es algo asi como una verdadera locura y un 
desatino seguir por la senda estrecha que lleva hasta la cima del Calvario, hasta 
la propia inmolacion. 

Estas almas tienen, si, cierto sentimiento generoso: dejan que genuine un 
momento la semilla de la palabra del Senor. Pero apenas llega el fuego de la 
tribulacion, se agostan los brotes de esa semilla, vuelven atras y abandonan a 
Jesucristo. Aqui estan caracterizados los Apostoles, que siguen al Senor 
mientras va triunfante sembrando su campo en Palestina, pero le abandonan 
apenas columbran que va a levantarse la cruz sobre el Calvario. 

Por ultimo, hay almas que, segun la palabra del Senor, son semejantes a 
un campo cubierto de abrojos. Este grupo es algo mas dificil de caracterizar. 

En los evangelistas hay una explicacion mas abundante, y hasta se 
encuentran en ellos mayores divergencias. Dicen que estas almas son aquellas a 
quienes aparta del camino del Senor, despues que han emprendido ese camino, 
el amor y el cuidado de las riquezas, la solicitud por las cosas de este mundo, 
otros anhelos y concupiscencias. Y con palabras como estas van 
describiendonos ese grupo de almas. 

^Que hay debajo de esto? Todas estas frases, ^que quieren decir, en 
resumen, para que entendamos su alcance? Yo bien se que seria muy facil ir 
colocando aqui muchos generos de almas que caben en esta tercera categoria. 
Por ejemplo, podriamos colocar aqui un cierto numero de almas que suelen 
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profesar esa maxima: «el Evangelio no es para andar por el mundo». Maxima 
ambigua. Ciertamente, el Evangelio, en un sentido, es para andar por el mundo, 
y en otro sentido, no es para andar por el mundo. Es para andar por el mundo, 
porque el Evangelio es el que nos ensena a caminar por el mundo sin caer, sin 
abandonar a Jesucristo, sin ofender a Dios; no es para andar por el mundo, 
porque los caminos mundanos no son los caminos evangelicos, y cuando se 
quiere andar por los caminos mundanos, no se puede tomar como guia el 
camino del Evangelio; el Evangelio no ensena a andar por esos caminos. Hay 
almas que con el mismo equivoco con que entienden esta frase, entienden esta 
otra: «hay que vivir en el mundo»; y no encuentran mejor solucion para 
ordenar su vida que desdoblarse: vivir, por ejemplo, para el Evangelio dentro 
de casa y en el templo, y luego dejar el Evangelio fuera de casa y fuera del 
templo, porque no es para andar por el mundo. Estas almas reciben la semilla 
de Dios, la dejan germinar; pero luego la ahogan con la solicitud y con el amor 
de las cosas mundanas. 

Hay almas (y anadamos algun otro ejemplo) que confunden los premios 
del Evangelio con los premios del mundo, y dicen: con el Evangelio no se 
llega. Porque es verdad. Con el Evangelio se llega infaliblemente a los premios 
de Dios; pero con el Evangelio no se llega a los premios del mundo. No se 
llega; y como por encima de todo hay que llegar, cuando ven que no llegan, 
abandonan el Evangelio, y entonces cuidan de las cosas terrenas, de ese llegar, 
que puede ser una palabra de codicia, y puede ser una palabra de ambicion, y 
puede ser una simple palabra de vanidad; cuando ven que no se llega, 
abandonan el Evangelio, repito, porque sobre todo hay que llegar. El Evangelio 
no es un camino para triunfar en la vida, como dicen los hombres mundanos; y 
los que quieren por encima de todo triunfar en la vida, acaban por abandonar el 
Evangelio; los que quieren asi triunfar en la vida, dejan que germinen las 
espinas de la solicitud temporal y terrena, el amor de las cosas mundanas, y 
ahogan esos germenes de la palabra del Senor. 

Mas aun; sigamos poniendo algun ejemplo, aunque ya os dire despues 
que estos ejemplos se resumen con extraordinaria facilidad. El Evangelio 
muchas veces se llega a tomar como una escala para ascender; pero no como 
una escala para ascender en el servicio del Senor, sino como una escala para 
ascender en el mundo. Personas a quienes se les han cerrado todos los caminos 
en el mundo quieren abrirse un camino nuevo haciendo profesion de que 
siguen el Evangelio. En rigor, entonces lo que hacen es que aman al mundo y 
falsean el Evangelio. Cuando el Evangelio se toma asi, como puro motivo de 
vanidad, como pura escala para subir por la senda de la propia ambicion, como 
puro medio para llegar a ser algo notable en el mundo, entonces vuelve a 

478 



aparecer lo mismo: la solicitud, el cuidado de las cosas terrenas ahoga la 
semilla del Evangelio. 

Hay mas. A veces las mismas obligaciones propias y los mismos cuidados 
propios de estas obligaciones se interpretan mal y se confunde lo que es el 
cumplimiento de un deber con lo que es la solicitud angustiosa por las cosas 
terrenas de que habla el Evangelio, esa confusion sutil que existe en tantas 
almas. Una cosa es que tengamos la obligacion, que tengan la obligacion los 
padres de familia de cuidar de su propia casa y de su propio hogar, de pensar 
hasta cierto punto en el porvenir de sus hijos, y otra cosa es que se deje entrar 
en el corazon esa solicitud demasiada por las cosas terrenas, con la cual no se 
puede decir con verdad que lo unico que buscamos es el reino de Dios y su 
justicia. Cuando entra esta solicitud sutil cubriendose con el manto del deber, 
se nota bien pronto que el corazon se abate, que se abaten las almas, que cesa la 
generosidad; en una palabra, que falta eso que hay de mas hermoso en el Santo 
Evangelio; y entonces se advierte que han comenzado a nacer en el campo los 
abrojos y las espinas, y que esos abrojos y esas espinas van ahogando los 
germenes hermosisimos que Dios habia depositado en las almas. 

Adviertase bien que, cuando aplicamos esta parabola en las tres partes en 
que la estoy explicando hoy, no hay que creer que se refiere exclusivamente a 
las almas que estan comenzando, o a las almas que adelantan en el campo 
espiritual, o a las almas que ya podian llamarse perfectas. Esa parabola puede 
aplicarse lo mismo en los comienzos de la vida espiritual, que en medio del 
camino, que cuando ya se esta muy avanzado en el mismo; porque en todos los 
trozos del camino, digamoslo asi, las almas pueden retroceder y abandonar a 
Dios. El Evangelio es una ascension continua al amor de Dios; y en esa 
ascension, unas almas se cansan cuando han levantado un poco del suelo, otras 
se cansan cuando ya estan muy arriba, otras cuando parece que ya van a 
estrecharse con un abrazo en el seno del Padre celestial. Por eso hay que hacer 
la aplicacion a todas las almas, hay que pensar que, aunque se tenga cierto 
adelanto en el camino espiritual, esa palabra nos llama a todos. Pero volvamos 
a la tercera categoria, para deciros en que consiste todo. 

Hay una palabra en el Evangelio que se llama odiar al mundo; y odiar al 
mundo no es un sofisma, odiar al mundo no es una palabra ambigua; odiar 
significa odiar. Hay una palabra en el Evangelio que dice que se ha de buscar 
unicamente el reino de Dios, de modo que el unico amor de nuestra alma sea 
ese reino de Dios. Cuando en un corazon no hay puramente el reino de Dios, ni 
hay puramente ese odio del mundo, sino que el corazon esta dividido entre el 
amor de las cosas terrenas y el amor de las cosas divinas, entonces es el campo 
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de malezas, entonces es cuando brotan espinas, entonces es cuando se inutiliza 
la semilla de la palabra del Senor, ahogandola como ahogan los abrojos el trigo 
en el campo de que habla Jesucristo. 

Ya veis que por este camino que hemos emprendido no acabarlamos 
nunca. Se habla de un campo que tiene partes diversas: una es el camino, otra 
los penascales, otra aquella que esta sembrada de maleza. Y cuando quiere uno 
darse cuenta de cada una de esas partes del campo, se extiende el horizonte y 
ve los campos de maleza, penascales, caminos abiertos que encuentra el Senor 
en todo genero de almas. Es muy dificil encontrar almas que no se asemejen a 
esta parabola del Evangelio. 

Ahora, cuando hayamos sentido todo lo que tiene de tragico esa 
descripcion y hayamos pensado en aquel Sembrador divino de que hablabamos 
en la leccion sacra precedente, que esta sembrando como semillas su amor y su 
sangre, y le veamos contemplando ese campo cubierto de trechos esteriles, de 
penascales, de caminos desiertos y de malezas; cuando veamos esto, pensemos 
en algo que ha de ser el resumen de esta parabola. Decidme: cuando siembra 
asi su amor, cuando Jesus siembra hasta en campo que ya sabe El que no va a 
dar fruto, cuando siembra hasta en las almas mundanas, hasta en las almas que 
le odian, y cuando Jesus recoge por unico fruto la esterilidad, ^no es digno al 
menos de que nosotros, que hemos tenido la suerte de conocer el misterio del 
reino de Dios, tratemos de consolar a ese Sembrador divino, tratemos de acoger 
su semilla en nuestro corazon con todo el amor que en el cabe, tratemos de 
atraer sobre esa semilla las lluvias de lo alto para que de el mayor fruto, el 
ciento por uno? Cuando Jesus se lamenta de que en el mundo no ha encontrado 
mas que frialdad y que las tinieblas de ese mundo han rechazado la luz, cuando 
Jesus se lamenta de que no encuentra almas que puedan amar y que sepan amar 
con el amor puro con que El amo, cuando Jesucristo se lamenta de esto, ^no 
hay el deseo en nosotros de purificar nuestro campo y de hacer que no se 
pierda una sola semilla en el? «^No hay el deseo de ofrecer una cosecha 
abundante a Jesucristo? Pues dejemonos llevar de ese sentimiento, y no nos 
contentemos con ello, sino que pensemos que podemos explotar una parte de 
ese campo que para Jesus es esteril, y podemos hacerlo fertil, porque podemos 
trabajar con ese trabajo silencioso, humilde, sosegado, continuo que se llama la 
siembra; podemos trabajar por la salvacion de nuestros hermanos, con nuestra 
palabra y con nuestras obras; y podemos, cuando menos, tener el consuelo de 
mirar a Jesus, que riega con lagrimas su campo esteril, y unirnos a El para 
regarle tambien nosotros con nuestras lagrimas y llorar sobre esos corazones 
que no saben amar a Dios, llorar sobre esos corazones que rechazan la semilla 
santa del Evangelio y ver si nuestras lagrimas, unidas a las lagrimas de Jesus, 
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fertilizan esos surcos esteriles, y un dia, cultivando nuestro propio campo, 
podemos ofrecer al Senor una cosecha abundantisima, que sea su corona y que 
sea su gloria etema en los cielos. 


481 



Leccion VII 


Parabola del sembrador 


Vamos a terminar esta manana la parabola del sembrador, que venlamos 
explicando en las ultimas lecciones sacras. Como los textos que hemos de 
explicar son breves, y como ademas difieren algun tanto en los tres 
evangelistas que han conservado esta parabola, voy a leeros esas frases 
conforme se encuentran en cada uno de ellos. 

En el Evangelio de San Mateo, capitulo 13, versiculo 23, la parabola del 
sembrador termina de este modo: 

Pero el grano sembrado en la tierra buena, este es el que oye la 
palabra y la entiende; el cual, en consecuencia, fructifica y lleva quien 
ciento, quien sesenta y quien treinta. 

El evangelista San Marcos, en el capitulo 4, versiculo 20, termina la 
parabola de este modo: 

Y estos son los sembrados en la tierra buena. Los que oyen la palabra 
y la abrazan, llevan fruto, treinta por uno, y sesenta por uno, y ciento por 
uno. 

Por ultimo, el evangelista San Lucas, en el capitulo 8, versiculo 15, 
termina la parabola asi: 

Lo que en la tierra buena se sembro, estos son los que con corazon 
sano y bueno, oyendo la palabra, la retienen y llevan fruto en paciencia. 

Como veis, el asunto de esta leccion sacra es brevisimo. Ha sido 
providencia del Senor que nos toque explicar esta manana unos textos tan 
breves, porque otra ocupacion ineludible me obliga a abreviar hoy la leccion 
sacra. 

Si habeis oido con la atencion debida esas palabras de los evangelistas 
que acabo de leer, habreis podido observar que en todas ellas se habla de 
aquella parte del campo sembrado que lleva fruto. Esa parte del campo se 
describe en los diversos evangelistas con palabras algun tanto diversas. 
Reuniendo todo lo que dicen los tres sinopticos, encontramos que los caracteres 
de ese campo fertil, o sea de las almas simbolizadas por el, son: primero, que 
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reciben la semilla; segundo, que la reciben con corazon sano y bueno; tercero, 
que no solo reciben la semilla, sino que la retienen, la entienden y hasta la 
abrazan; cuarto, que en este campo, o mejor dicho, en las almas a que aqui se 
alude, aunque siempre hay fruto, hay unas que dan un fruto mediano, otras un 
fruto grande, y otras un fruto colmado. Que esto viene a significar el Evangelio 
cuando nos dice que unos dan el treinta, otros el sesenta y otros el ciento por 
uno. Por ultimo, en esas palabras que he leido se nos dice que todos los que dan 
fruto, lo dan en paciencia. Es una frase que encontramos en el evangelista San 
Lucas y con la cual el caracteriza el campo o esa parte del campo que los otros 
han descrito tambien, contando el fruto que el campo tiene. 

Recogiendo estas ideas, dos cosas se ofrecen acerca de las mismas. Estas 
palabras tienen un aspecto que tocan a la vida espiritual de cada uno, un 
aspecto que puede llamarse individual; y tienen otro aspecto en relacion con lo 
que llevamos explicado de la parabola, que puede llamarse general, que abarca 
a todos y que pertenece a las notas (digamoslo asi, aunque no tomemos estas 
palabras en sentido teologico), a las notas que acompanan siempre a la Iglesia 
de Dios. 

El sentido, que hemos llamado particular, es otro. Creo que todos lo 
habeis entendido ya sin necesidad de mas explicacion. Se dice ahi como hay 
siempre, cuando el Senor siembra su semilla, algun campo donde esa semilla 
de fruto; un campo que no rechaza la semilla, sino que la acoge en su surco, un 
campo que se califica de sano y bueno. Son personas, las simbolizadas por este 
campo, que reciben la semilla con un corazon sano y bueno, es decir, con las 
debidas disposiciones, con la humildad conveniente, con la obediencia 
conveniente, con la docilidad conveniente y con el deseo de que la semilla no 
se pierda, con el anhelo fervoroso de que la semilla fructifique. Cuando nos 
dicen los evangelistas que esas almas a que ahora estamos aludiendo no 
solamente perciben la semilla, sino que la retienen, la entienden, la abrazan, 
hablan de aquellos corazones que saben el valor de ese tesoro que se llama la 
palabra de Dios, y estimando el valor de este tesoro, lo guardan, meditan esa 
palabra, la revuelven en su corazon hasta conseguir que de los frutos deseados 
por la misericordia del Senor. 

Dicen ademas que hay desigualdad en las almas: y todos entendemos que 
la misma palabra del Evangelio, sembrada en nuestras almas, en unas lleva 
fruto mas abundante que en otras. Esta desigualdad es algo que podria llamarse 
un hecho de experiencia universal; creo que todos hemos hecho alguna vez esa 
experiencia. Y se entiende perfectamente la ultima frase en que San Lucas nos 
dice que las almas a que aqui se alude son aquellas que dan fruto, que dan fruto 
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desigual, segun las condiciones o disposiciones con que se recibe la palabra de 
Dios, pero siempre dan fruto de paciencia. 

Expliquemos ligeramente esta palabra, y el aspecto individual de estos 
versiculos del Evangelio quedara perfectamente claro. Habreis visto en la 
primera parte de la parabola que estaba formada por una serie de imagenes con 
las cuales se describian las almas superficiales, las almas ligeras, las almas 
inconstantes, las almas entregadas a los halagos del mundo, a las solicitudes 
terrenas, a su propia condicion o a cualquier otra pasion que puede compararse 
con las espinas. Llevar fruto cuando se oye la palabra de Dios supone que se ha 
contradicho y se ha luchado con esas dificultades que anteriormente ha ex- 
puesto el Senor; dejar de ser superficiales y ligeros, perseverar en los santos 
propositos o en el trabajo para cultivar mejor nuestro campo, rechazar o 
arrancar las espinas que continuamente nacen en el corazon y sofocan la 
palabra de Dios, es algo que no puede hacerse sino con constancia, con 
fortaleza, perseverando en el trabajo. Y esto es lo que significa aqui la palabra 
paciencia. Siempre, para que la palabra del Senor de el fruto que el mismo 
Senor desea, hace falta eso que se llama paciencia aqui; es decir, hace falta que 
se de de mano a las ligerezas y volubilidades del corazon; hace falta que se 
ahonde un poco mas en esa palabra y no se contente uno con mirarla 
superficialmente; hace falta que se persevere en el trabajo ingrato de arrancar 
las malezas que en nuestro campo nacen, sin fatigarse jamas, sin abandonar 
nunca esa labor silenciosa y amarga; hace falta que se persevere, sin abrir 
parentesis, en la vida espiritual, sin detenerse en el camino, sin abandonar el 
campo para que los enemigos lo siembren de maleza. Y todo esto que hace falta 
en cualquier caso en que se miren los frutos de la palabra de Dios y en las 
almas de cualquier condicion que se quiera, todo esto que hace falta, es lo que 
el evangelista San Lucas ha subray ado cuando dice que el que quiera dar fruto 
lo ha de dar en paciencia. 

De estas condiciones, que pertenecen al aspecto individual de la parabola, 
no hay mas que decir. No hay aqui mas que una serie de ideas de esas que se 
estan inculcando todos los dias, de esas que se han repetido mil veces en la 
predicacion, esas que todos llevamos en el alma, y hasta de esas que podiamos 
llamar de sentido comun; y en esa consideracion no voy a insistir ahora. 
Dejemos, pues, a un lado las consideraciones particulares y vayamos a la 
consideracion general de que os he hablado en un principio. 

Cuando poniamos una introduccion a este grupo de parabolas que se 
llaman las parabolas del lago, deciamos que todas ellas se referian al mismo 
asunto. Queria el Senor, con ese grupo de parabolas, darnos a conocer el reino 
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de Dios o el reino de los cielos. Ese reino de Dios o ese reino de los cielos, aqui 
era la Iglesia; lo cual equivale a decir que Nuestro Senor queria dar a conocer 
en ese grapo de parabolas a su propia Iglesia. 

Hemos de buscar siempre, cuando comentemos alguna de estas parabolas, 
que es lo que nos dicen acerca de la Iglesia. Y aplicando esta consideracion a la 
parabola de la siembra, nos encontramos con algunas ensenanzas de esas que 
entran mas dificultosamente en las almas, pero de esas que son fundamentales 
cuando o se quiere juzgar a la Iglesia de Jesucristo, o se quiere cooperar a esa 
obra del Sembrador divino y ejercitar el apostolado. 

^Que consideraciones son estas? La primera consideracion que salta a la 
vista es que Nuestro Senor en esta parabola nos dice como se va a fundar y 
como se va a difundir su propia Iglesia. La Iglesia se va a fundar y se va a 
difundir a semejanza de la siembra: se esparcen semillas en abundancia; esas 
semillas en parte se pierden, en parte fructifican. Lo mismo acontecera en la 
Iglesia. Se habla de la Iglesia a las almas, y esas almas en parte reciben la 
palabra del Evangelio, en parte la inutilizan. En las almas que reciben la 
semilla del Evangelio, esa semilla se desarrollara; es decir, la Iglesia, que se ha 
sembrado en esas almas, se desarrollara lo mismo que se desarrolla la semilla 
en el campo. 

Sin pasar adelante, esta consideracion nos da a entender que la Iglesia no 
se ha de propagar en el mundo con el estrepito de la gloria mundana y en 
medio de un clamoreo triunfal de conquista por uno de esos acontecimientos 
fulminantes que transforman en pocas horas la faz de la tierra; no, no ha de 
propagarse asi. Una labor humilde, callada, continua, la llevara por todos los 
ambitos del mundo, y alii se desarrollara lentamente, como la semilla en el 
campo, hasta cargarse de frutos, La Iglesia no es una de esas organizaciones 
puramente exteriores y de apariencia mas o menos brillante. Es visible, puesto 
que es para los hombres; pero tiene hondas raices en los corazones, ha de 
transformar las almas. Lo mismo lo intimo de la Iglesia que lo extemo, se ira 
implantando en el mundo con el sosiego con que una semilla se desarrolla. 
Evitad a esta frase todo ese sabor que los modemistas le han dado 
introduciendo el evolucionismo en los mismos dogmas fundamentales que se 
refieren a la Iglesia; porque ese sabor no es Evangelio. El Senor describe 
simplemente como se propagara su Iglesia, que El fundo, no solo en lo que 
tiene de invisible y misteriosa, sino tambien en lo que tiene de visible y 
jerarquica. 
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Pero seguid adelante esta consideracion y os encontrareis con aquello que 
he llamado al principio algo sorprendente y algo que se recibe con gran 
dificultad. 

Decir que la Iglesia se va a propagar en el mundo a semejanza de una 
siembra equivale a decirnos que la Iglesia se va a desarrollar en el silencio, que 
la Iglesia se va a desarrollar en el misterio, que la Iglesia se va a desarrollar 
lenta, pausadamente; porque este es el desarrollarse de la semilla. La semilla se 
desarrolla sin estrepito, silenciosamente; no advierten ese desarrollo los 
hombres aunque esten continuamente observandolo. Alii no hay ni un rumor. 

La Iglesia se va a desarrollar en el misterio. Porque, lo mismo que en las 
plantas, sin que se perciba su desarrollo, se ve despues que se han desarrollado 
y ofrece eso ciertas apariencias de misterio, asi acontecera en la Iglesia; su 
desarrollo sera tal, que los hombres se espantaran cuando la vean llenando al 
mundo, pero no podran seguir los caminos por donde ese desarrollo se ha 
realizado. 

La Iglesia se desarrollara lentamente. No es la Iglesia el reino de Dios que 
concebian los rabinos, los cuales pensaban que en una suerte de estampido y de 
espectaculo teatral iba a quedar establecido entre los hombres el reino de Dios. 
La Iglesia no es asi. La Iglesia, como dice el Senor, «non venit cum 
observatione», viene sin que se advierta; lentamente se ira desarrollando, como 
ademas nos dice la historia, porque ya sabemos que al cabo de dos siglos fue 
cuando la Iglesia pudo afirmar que lo habia llenado todo. Pero este desarrollo 
se fue haciendo con un trabajo muy parecido al trabajo que ponen los que 
cultivan el campo, trabajo silencioso, trabajo humilde, trabajo lleno de 
misterio, trabajo lento. 

Cuando se piensa en el fruto que dieron los Apostoles, particularmente en 
el fruto que dio el apostol San Pablo, que, segun el mismo asegura, trabajo mas 
que todos los demas; y se piensa que no fue dejando en los paises por el 
recorridos sino corto fruto, grupos pequenos de almas que entraban en el reino 
de Dios; y que esos pequenos grupos de almas se fueron lentamente 
desarrollando hasta formar Iglesias mas numerosas y hasta llegar a ser lo que 
llamamos nosotros ahora la Iglesia universal; cuando se piensa en esto, se ve 
con que lentitud se fue desarrollando la semilla del Evangelio. 

Esto es algo que, cuando se refiere al pasado de la Iglesia, todos 
reconocemos y miramos como incontrovertible. ^Quien puede dudar que la 
Iglesia ha ido penetrando paulatinamente en las almas y paulatinamente en los 
pueblos? Pero cuando se quiere transportar esa ensenanza a los tiempos 
presentes y cuando va uno a trabajar por la gloria de Dios, facilmente se pier- 
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den de vista esas ideas, y entonces lo que se busca es todo lo contrario. En vez 
del silencio con que se ha de esparcir la semilla, se busca el rumor, se busca el 
estrepito, y hasta se llega a creer que, si falta el rumor y falta el estrepito, no se 
esta trabajando conforme a la voluntad divina o no se esta haciendo una labor 
fructuosa. Se quiere que la semilla que se siembre no sea silenciosa, y al mismo 
tiempo, que el crecimiento de esa semilla sea rapido, que en seguida se vean 
los frutos, que en seguida sea una obra universal, que haya muchedumbres; y 
se olvida que la velocidad en esto suele set a expensas de la consistencia de la 
obra, que no son las mejo. res obras las que rapida y velozmente se desarrollan, 
sino las que se desarrollan normalmente. 

Los grandes apostoles son los que saben esperar y los que no se empenan 
en aumentar el crecimiento artificialmente, pata de esa manera crear plantas 
enfermizas y caducas. Pero trabajar asi, silenciosamente, en el misterio, 
esperando con la paciencia del sembrador a que el campo de fruto, esto es algo 
que las almas entienden con grandisima dificultad. Mas aun: se llega a creer lo 
contrario o, lo que es igual, se llega a dar como criterio inconcuso lo contrario; 
y cuando se habla de la obra, no se suele hablar del fruto espiritual que se 
percibe, del cambio que se ha realizado en las almas, sino del numero de los 
actos de resonancia, de lo que esas obras han llenado con sus rumores el 
mundo y de todo lo exterior. Al contrario de lo que dice el Evangelio. 

Pero hay algo mas. Notemos que cuando se habla de una siembra en esas 
condiciones, se habla de la siembra por excelencia; es decir, de la obra 
predilecta de Jesucristo. Se habla de su Iglesia alii donde El mismo es el 
sembrador, alii donde El cuida de que a la siembra no le falte nunca la luz, el 
calor y la lluvia; porque Jesus, desde el momento en que esparce la semilla, con 
esa semilla da la promesa de que han de caer las lluvias a su tiempo y de que ha 
de salir el sol sobre su campo. Se ve que el plan de la Providencia del Senor es 
que (aun en esas obras predilectas suyas, y particularmente en la obra de su 
Iglesia, que es la obra fundamental de Jesucristo, puesto que El vino a la tierra 
para difundir el reino de Dios y ese reino de Dios es la Iglesia), aun en esas 
obras, se ve que el plan divino es que esas cosas procedan asi, sin que el 
apostol se canse ni se desanime, sin que el apostol se desaliente. 

Nosotros, que cuando comenzamos a trabajar por las almas solemos tener 
la intencion de conseguir en seguida grandes frutos, y cuando no viene ese 
fruto y no lo recogemos inmediatamente se nos caen las alas del corazon y nos 
sentimos desilusionados, tenemos aqui una gran leccion que aprender: Jesus 
sembrador espera; Jesus sembrador tolera que se pierda 
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parte de su semilla; Jesus sembrador muere, digamoslo asi, casi sin haber 
recogido quiza ni una sola gavilla de su campo. «?,Por que nosotros, que 
deseamos trabajar como Jesucristo y seguir sus sendas y sembrar como El, no 
le hemos de imitar en esto, teniendo en cuenta que lo mas hermoso que hay en 
estas siembras evangelicas es que el apostol se convierta en semilla y sepa 
morir en el surco y que el sea el grano de trigo que en el surco muera para 
despues llevar fruto? como han de morir los apostoles de esta siembra y los 
que esparcen esta semilla, si en cuanto ponen la mano en una obra buscan 
efectos gloriosos que el mundo admire? ^Como han de morir, si no tropiezan 
en el camino con el silencio, con el abandono, con la soledad, con la 
persecucion con que tropezo nuestro Redentor divino? No es el discipulo mas 
que el Maestro, y para entregarse de veras a Cristo en la obra del apostolado 
hay que arraigar en el corazon esa gran verdad: a Jesucristo se le imita 
sembrando, y se le imita sembrando con caridad infinita, con fruicion, sin 
fatigarse nunca; se le imita muriendo con El en el surco y buscando el silencio, 
la humillacion, el esconderse y esperando tranquilamente a que el Senor quiera 
dar el fruto, que quiza venga a coronar otras frentes que no sean las nuestras, 
pero que no faltara, porque cuando el grano de trigo muere en el surco nunca es 
esteril. 

Estas son las ensenanzas de caracter general que hay al final de esta 
parabola. Con esto damos por terminada la parabola del sembrador, y, Dios 
mediante, el domingo proximo comenzaremos la parabola de la cizana, que es 
mas breve y mas facil. Para terminar, unicamente os digo que todo este 
conjunto de ideas que hemos ido explicando en las tres ultimas lecciones 
sacras, y que se refieren a la parabola del sembrador, tocan a un punto que es 
fundamental en nuestra vida. Tened en cuenta que lo que hemos de ser nosotros 
o lo que hemos de hacer, todo depende de como recibamos esa semilla 
evangelica, de como recibamos la semilla que esparce el Sembrador divino, ora 
sea semilla que El esparce por medio de sus ministros, ora sea semilla que El 
esparce interiormente en el corazon. Segun nuestro corazon responda a esa 
semilla, eso seremos y eso liaremos. Este es el problema fundamental que 
tantas veces se plantea en la predicacion y del cual se habla tanto, que se 
reduce a la fidelidad a la gracia divina. Esa fidelidad a la gracia divina es algo 
en que podemos decir que todos hemos faltado alguna vez. ^Quien es el que se 
puede gloriar de que ni sola una de las gracias divinas que ha tocado a su 
corazon se ha perdido inutilmente? ^Quien es el que se puede gloriar de que 
apenas ha soplado el viento del divino espiritu se ha dejado impulsar por el? 
Pues acerca de esta ensenanza fundamental, que es el nucleo de la parabola, 
cuando la miramos unicamente desde el punto de vista individual, llamo 
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vuestra atencion. Delante de Jesucristo pensad que vuestra alma es campo que 
Cristo ha sembrado; y despues preguntaos a vosotros mismos como habeis 
respondido a esa siembra divina. jQuiera el Senor que todos podamos decir que 
nuestro campo ha sido fertil, que en nuestra alma no ha habido penascales, que 
en nuestra alma no ha habido abrojos, que en nuestra alma no ha habido 
camino abierto a todos nuestros enemigos, que no ha habido sino campo fertil! 
jQuiera el Senor que podamos decir que ese campo ha dado siempre, por lo 
menos, el treinta por uno; por lo menos, un fruto bueno! Pero si tuvieramos la 
desgracia de vemos obligados a confesar que el campo no ha dado siempre ese 
fruto, esta es la hora de resucitar de aquellas tibiezas, de abrir los surcos de 
nuestro corazon a las gracias divinas. Porque Cristo no se ha cansado de 
sembrar. Que la siembra que venga desde hoy en adelante la recibamos con 
amor, con celo, con docilidad, con corazon humilde, como quiere el 
evangelista, con un corazon sano y bueno. Todavia es tiempo; todavia tenemos 
abierto delante de nuestros ojos el camino de nuestra santificacion, que es el 
camino de nuestra gloria etema. 
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Leccion VIII 


La cizana 


El Sagrado Evangelio segun San Mateo, en el capltulo 13, verslculo 24 y 
siguientes, dice de esta manera: 

Otra parabola les propuso, diciendo: Se asemeja el reino de los cielos 
a un hombre que sembro buena semilla en su campo. Pero mientras los 
hombres dormlan, vino el enemigo suyo y sobresembro cizana entre el trigo, 
y fuese. Pues cuando broto la hierba e hizo fruto, entonces aparecio 
asimismo la cizana. Y llegandose los criados del amo de casa, le dijeron: 
Senor, ino sembraste buena simiente en tu campo? Pues jde donde tiene 
cizana? Y el les dijo: Hombre enemigo ha hecho eso. Y le dicen los criados: 
Pues iquieres que la cojamos? Mas el, no, dice: No sea que al coger la 
cizana arranqueis juntamente con ella el trigo. Dejadlos crecer juntos uno y 
otra hasta la siega; y al tiempo de la siega dire a los segadores: Recoged 
primero la cizana y atadla en gavillas para quemarla; pero el trigo, reco- 
gedlo en mi granero. 

Mas adelante, en el mismo capitulo, el Senor explica esta parabola. Pero 
como esa explicacion no va a ser comentada esta manana, por ahora bastara 
para nuestro intento con los versiculos que hemos leido. 

Comenzaremos la explicacion de esta parabola precisando algunas de las 
palabras que encontramos en el texto evangelico, Nos servira lo que digamos 
acerca de este punto para entender el alcance de la narracion que aqui propone 
nuestro divino Maestro, y suplira esa brevisima explicacion a lo que hemos 
hecho en la parabola precedente cuando, sin atenemos demasiado a la letra del 
texto, hemos procurado formamos una idea cabal de la imagen que el Senor 
proponia. 

En el texto que acabo de leer hay algunas particularidades. La primera es 
esta: Se asemeja el reino de los cielos a un hombre que sembro buena semilla 
en su campo (Mt 13,24). Aunque la comparacion se establece aqui de un modo 
explicito entre el reino de los cielos y el hombre que sembro, ha de entenderse 
con un alcance mayor. En realidad, lo que aqui se compara es el reino de los 
cielos y toda la narracion de Jesucristo relativa a la cizana. Es un modo de 
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hablar que encontraremos con alguna frecuencia en el texto evangelico este que 
hallamos aqul en el evangelista San Mateo; y puede servimos esta advertencia 
para no caer en equivocaciones, que nos apartarlan del recto camino, en la 
inteligencia del texto sagrado. 

Hay una frase en esta historia narrada por Nuestro Senor que, por haber 
dado lugar a un equlvoco lamentable, merece notarse. Dice el Senor asi: Pero 
mientras los hombres dormian, vino el enemigo suyo y sobresembro cizana 
entre el trigo (Mt 13,25). 

Esta frase mientras los hombres dormian ha sido objeto de una atencion 
particular por parte de los enemigos de la Iglesia. Han querido averiguar 
quienes eran estos hombres que dormian, y buscando en la misma narracion 
evangelica a quienes se referian semejantes palabras, vinieron poco mas o 
menos a decir que aqui habia una acusacion contra los criados del amo de la 
casa o contra los guardianes del campo. Se habian descuidado, entregandose al 
descanso, y habian dado ocasion a que ese hombre enemigo sembrara la cizana 
entre el trigo. 

Esta manera de interpretar no esta conforme con la verdad evangelica. La 
frase mientras los hombres dormian no significa mas que lo que entendemos 
nosotros con la misma frase en nuestro lenguaje ordinario. Cuando queremos 
decir que cualquier cosa se ha hecho de noche, solemos emplear palabras como 
estas: Se ha hecho tal cosa mientras todos dormian. Y en el texto evangelico, 
repito, no tiene otro alcance la frase; quiere decir simplemente que el hombre 
enemigo sembro la cizana de noche. Ya veremos despues que aplicacion 
pueden tener semejantes palabras; pero ahora contentemonos con saber cual es 
el alcance de las mismas. 

Ademas, la interpretacion a que acabo de aludir es absolutamente 
tendenciosa. Hombres que han leido el Evangelio para encontrar en sus paginas 
pretextos para apartarse de la Iglesia santa y acusaciones contra ella han 
querido encontrar aqui lo que no habia. 

Y la razon de ello es clara. Cuando el Senor habia con los criados que le 
han advertido de la cizana sembrada en su campo, no les dirige la menor 
acusacion. Mas aun, explica el hecho diciendo que un enemigo suyo ha sido el 
que sembro la cizana, y en modo alguno dirige reproches a los criados y a los 
guardianes del campo. Por ahora bastara esto que habeis escuchado para que 
esa palabra no tenga un alcance que perturbaria el texto evangelico. 

En la conversacion de los criados con el amo de casa hay estas frases que 
merecen anotarse: Pues iquieres que la cojamos? Mas El, no, dice: No sea que 
al coger la cizana arranqueis juntamente con ella el trigo (Mt 13,28-29). 
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Sabemos que la planta llamada cizana en el lenguaje evangelico y aun en 
nuestro lenguaje Castellano, cuando brota y hasta que no ha dado fruto, se 
distingue muy dificilmente del trigo. Cuando ha comenzado a dar fruto y se 
compara su fruto con la espiga legitima del trigo, se observa en seguida la 
diferencia por la forma exterior de ambos frutos. Nada tiene, por consiguiente, 
de extrano que cuando el hombre enemigo sembro la cizana y esta comenzo a 
brotar no se advirtiera que habia cizana en el trigo y que solo llegara a 
advertirse cuando ambas cosas, el trigo y la cizana, habian comenzado a llevar 
fruto; que entonces se distinguiera a primera vista, y entonces tambien se 
alarmaran los fieles criados del padre de familia o del amo de casa. En su deseo 
de evitar el dano que podia sufrir el trigo, en su deseo de purificar el campo del 
padre de familias, propusieron arrancar la cizana antes de que acabara de 
madurar su fruto; pero el padre de familias no lo consintio, porque pensaba que 
el arrancar la cizana no podia hacerse sin danar el trigo. No ya porque entonces 
se confundieran el trigo y la cizana, sino porque, sembradas en el mismo 
campo ambas cosas, habian de estar entrelazadas sus raices. como se iba a 
arrancar la cizana sin que corrieran peligro las matas de trigo, sin que esas 
matas se arrancaran juntamente? 

Advertid esta explicacion que acabo de dar, porque la vamos a necesitar 
muy pronto para contestar a una objecion que se ha hecho a estos pasajes 
evangelicos. Lo demas que hay en el texto sagrado se entiende facilmente; no 
necesitamos insistir mas en particular en cada una de estas frases. 

Acaba el Senor su narracion diciendo que el padre de familias o amo de 
casa aconsejo a los criados dejar que crecieran juntos el trigo y la cizana y 
esperar al tiempo de la siega; entonces se podria apartar la cizana y el trigo, 
para que la primera fuese echada al fuego y el segundo fuera conservado en los 
graneros. 

Esto es lo que queria deciros para mostrar todo el alcance que tienen 
algunas frases del texto sagrado. Y ahora, una vez que hemos entendido ese 
alcance, comencemos nuestra explicacion por algo que quiza os va a parecer 
tedioso, inutil, pero que no quiero pasar por alto, porque puede tener para 
nosotros un gran fruto espiritual. 

Hay autores que se han consagrado con predileccion a estudiar las 
parabolas evangelicas; los hay entre los catolicos, entre los protestantes y entre 
los racionalistas. Los catolicos, indudablemente, alguna vez han podido 
cometer algun yerro acerca de la interpretacion de las parabolas. En ocasiones, 
por ejemplo, han querido alambicar demasiado, han querido encontrar una 
significacion especial a cada pormenor de las parabolas evangelicas, y han ido 
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mas lejos de lo que alcanza el pensamiento de Jesucristo en esas ocasiones; 
pero estos yerros siempre han sido pequenos, accidentales, sin danos para las 
almas. Quedaban sin dano ninguno las ideas fundamentales del Evangelio; se 
insistia en el espiritu del Evangelio y siempre permanecia incolume la verdad. 

Los protestantes, aun conservando algo de creencia en el Evangelio 
(porque no todos los protestantes han mirado el Evangelio como lo miran los 
racionalistas, sin concederle mas autoridad que una autoridad puramente 
humana), han cometido yerros mucho mayores; porque han tratado sistematica- 
mente de acomodar el Evangelio a los propios errores y a las propias herejias, y 
han querido defender sus propias afirmaciones hereticas y sus propios 
desordenes morales con textos del Evangelio, que naturalmente han tenido que 
tergiversar. 

Pero los racionalistas, queriendo ir mas alia y pretendiendo superar la 
ciencia de los catolicos y la ciencia de los protestantes, que habian conservado 
algun resto de fe en la inspiracion de los Evangelios, han tratado de comentar 
los Libros Sagrados, en especial los libros del Nuevo Testamento, de una 
manera que ellos califican de alta critica o de critica superior. A1 explicar el 
Evangelio asi, principalmente han atendido a lo que ellos llaman la critica 
interna y a lo que en realidad podria ser un gran auxiliar para la inteligencia de 
las Escrituras santas. 

No hay duda de que el examen atento del mismo texto evangelico puede 
dar mucha luz para resolver muchas cuestiones. Ellos, ateniendose a esa critica 
interna y pretendiendo ejercitarla de una manera superior, de una manera mas 
cientifica que aquella que empleaban los catolicos y los protestantes, han 
llegado a analizar palabra por palabra el texto evangelico, con tal teson que 
muchas veces en cada una de las palabras han pretendido encontrar un 
tropiezo. 

A muchos seduce ese aparato cientifico; y aun a los mismos que estudian 
el texto evangelico con buen espiritu, a veces les atrae ese alarde de ciencia. 
Ese alarde de ciencia se ha mostrado especialmente en las parabolas 
evangelicas, a las cuales los racionalistas han dedicado gruesos volumenes, y 
quisiera mostraros que es eso que se llama alta critica o critica superior, que es 
eso que se llama en boca de los racionalistas critica interna de los Evangelios, 
para que al menos desapareciera de vuestro animo esa impresion dafiosa que a 
veces hay en el animo de los fieles y que se refiere a la ciencia encerrada en 
semejante frase. En esta parabola especial que ahora comentamos, o sea, en la 
parabola de la cizana, se han encontrado mediante la critica interna (y la critica 
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interna precisamente superior) algunos tropiezos que quisiera referiros ahora, 
porque al referirlos vais a ver lo que todos esos nombres significan. 

Habreis oido, cuando os he leido el texto evangelico, que este texto 
afirma que el amo de casa sembro su campo. Ademas, los criados, cuando 
hablan con su amo, le dicen: ^No sembraste tii buena simiente en tu campo? 
(Mt 13,27). Aproposito de esta frase, en nombre de la critica superior, se ha 
argiiido de este modo: «Esta narracion es inverosimil. En la narracion se habla 
de un hombre rico; es un hombre que posee campos, es un hombre que tiene 
criados; no es, por consiguiente, un labrador pobre; no es lo que llamamos 
nosotros un bracero. Y ^como puede decirse, hablando de un labrador rico, de 
un hombre que tiene posesiones y criados, que es el mismo el que siembra su 
campo? Al decir el Evangelio que el sembro su campo, dice algo que es 
inverosimil». 

Advertid, y con eso entendereis la puerilidad de semejante argumento, 
que el texto sagrado no pone unas palabras que tienen que anadir estos 
hombres para encontrar lo inverosimil. El Evangelio dice que el amo siembra 
su campo, y ellos convierten esa frase en esta otra: «E1 amo de casa sembro su 
campo por si mismo)). Este «por si mismo)) lo ponen ellos; este «por si mismo)) 
no esta en el texto evangelico. Mas aun: advertid que en nombre de la critica 
literaria y de la critica interna se olvidan hasta las cosas mas conocidas del 
lenguaje humano. Cuantas veces habreis oido vosotros decir a hombres que 
poseen campos extensisimos frases como estas: «jYo he sembrado este ano 
tantas hectareas de terreno de trigo o de maiz!)) Cuando oimos esa frase, no se 
nos ocurre pensar que esas hectareas las haya sembrado aquel hombre por sus 
propias manos; las ha hecho sembrar; y el que ha hecho sembrar un campo bien 
puede decir que lo ha sembrado. Pues esto, que es sabidisimo en el lenguaje 
ordinario, esto se ignora cuando hay que interpretar los textos evangelicos; y, 
repito, en nombre de la alta critica, se quiere decir que esta narracion es 
inverosimil porque emplea precisamente el modo de hablar mas conocido y 
mas verosimil que hay entre los hombres. 

Al decir el texto evangelico que se conocio la cizana cuando el trigo 
comenzo a dar fruto, han querido encontrar aqui otra dificultad parecida. Dicen 
ellos: «La cizana se desarrolla mas rapidamente que el trigo; por consiguiente, 
da fruto antes que el; luego, antes que comenzara a dar fruto el trigo, ya la 
cizana habia sido conocida, puesto que se la conoce, sin confusion posible, 
apenas comienza a dar fruto; luego el texto evangelico contiene aqui unas 
frases que no son exactas, y esto da a entender que la narracion esta hecha o 
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con ligereza, o con ignorancia de las cosas, o al menos de una manera invero- 
slmil». 

Semejante objecion supone un dato que nosotros no encontramos en el 
texto. El evangelista no dice que el trigo y la cizana fueron sembrados en el 
mismo dia; no dice mas sino que el amo de casa sembro su campo de trigo, de 
trigo bueno, de trigo sano, de trigo puro; y que despues el hombre enemigo 
sembro en ese mismo campo y entre el trigo la mala cizana. Por consiguiente, 
no hay base para semejante acusacion. Lo que acontece es que cuando el 
Evangelio no precisa alguna fecha, algun dato cronologico, y estos hombres lo 
necesitan para objetar contra el Evangelio, ellos anaden ese dato cronologico al 
texto sagrado y de esa manera crean la dificultad, que ellos mismos despues no 
saben resolver, para concluir que el texto evangelico o contiene errores o es 
inverosimil. 

Como esta dificultad hay otras que ahora no quiero referir. Basten para 
muestra esas dos y con ellas entenderemos que puerilmente procede eso que se 
llama la critica superior, eso que en labios de racionalistas se llama critica 
interna del Evangelio. Realmente apena el animo pensar que libros cargados de 
prodigiosa erudicion, en los cuales se echa mano de todos los autores sagrados, 
profanos, en los cuales se multiplican interminablemente las citas de esos 
autores, no son mas que una perdida miserable de tiempo; y son miserable 
perdida de tiempo porque, amontonando datos, amontonando citas, 
amontonando nombres de autores, acaban estos comentarios del Evangelio por 
quedarse sin un atomo de verdad. Todo lo que el Evangelio tiene de mas 
grande, de mas prodigioso, de mas profundo, de mas sublime (para emplear un 
lenguaje puramente humano y no decir todo lo que el Evangelio tiene de mas 
divino), se escapa de las manos de estos hombres, les pasa inadvertido; y, en 
cambio, derrochan su erudicion y su trabajo en puerilidades como estas que 
acabais de escuchar. 

Se ha llegado incluso a reputar inverosimil esta narracion evangelica por 
esta razon, que tiene el mismo caracter que las que he puesto anteriormente. 
«^,C6mo es posible que a un hombre se le ocurra vengarse de otro sembrando 
cizana en el campo de su enemigo para de esta manera inutilizar la cosecha? 
Esa venganza es dificil, peligrosa, y hay otras venganzas mas faciles.» A eso, 
naturalmente, se ha respondido con hechos, y autores que han visitado la Tierra 
Santa y se han detenido a examinar escrupulosamente las cosas que se rozan 
con el Evangelio han dado testimonio de que esto no solamente es verosimil, 
sino que es muy frecuente, y hasta han tenido la fortuna de sacar a luz algunos 
textos de la antigua legislacion romana en que se preve este caso de un 
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enemigo que siembra la cizana en el campo del hombre a quien odia. Por este 
camino, repito, van los que se consagran a eso que los racionalistas llaman 
crltica interna, critica superior. 

Dejando estas cosas que siempre fatigan, y que en un auditorio como el 
nuestro son casi absolutamente inutiles, vamos a entrar en el comentario del 
texto con una observacion general, que sera la ultima que hagamos en la 
leccion sacra de hoy. Aunque nosotros todavia no sabemos como debe inter - 
pretarse esta parabola y como deben aplicarse los pormenores de la misma al 
reino de Dios, que en ella esta figurado, podemos hacemos estas preguntas: 
donde va a parar esta parabola? iQue se propone el Senor al contar esta 
historia? ^Cual es el punto fundamental de la semejanza entre esta narracion y 
el reino de los cielos de que aqui se habla? A estas preguntas podemos 
responder con la observacion general a que he aludido hace un momento; y al 
responder con esa observacion general, haremos todo lo que nos proponiamos 
hacer esta manana. 

Si mirais la parabola en su conjunto, entendereis desde luego que se ha de 
aplicar a la Iglesia, o sea, al reino de los cielos, en esa forma que el adopta aqui 
en la tierra entre los hombres mortales. Esta parabola no se puede aplicar al 
reino de los cielos, entendiendo por reino de los cielos la etemidad de la gloria, 
porque en aquella etemidad de la gloria no crecen juntos el trigo y la cizana; 
alii no queda mas que la cosecha del buen trigo; aqui, en la tierra, es donde el 
reino de los cielos, o sea, la Iglesia, lleva en su seno trigo y cizana, porque hay 
en ella buenos y malos, justos y pecadores, creyentes sinceros y hombres que 
flaquean en su fe. A la Iglesia, por consiguiente, tal y como subsiste en la tierra 
entre los hombres mortales, se refiere esta parabola. que es lo que quiere 
explicarnos acerca de esta Iglesia? 

En la Iglesia de Dios (vosotros lo sabeis por vuestras lecturas y por 
vuestra experiencia personal) hay algo que puede llamarse el escandalo, el 
pecado, el mal en todas sus formas. Cuando se lee, por ejemplo, la historia 
eclesiastica, se encuentran alii caidas estrepitosas, escandalos que estremecen, 
naufragios lamentabilisimos; y eso llega a encontrarse lo mismo entre los fieles 
mas modestos que entre los pastores de la Iglesia, entre aquellas almas que 
debian mirar por el bien de sus hermanos. 

Estos hechos, por desgracia, se multiplican en las paginas de la historia 
eclesiastica de una manera lamentabilisima. 

El espectaculo que la historia eclesiastica ofrece lo ofrece la vida de la 
Iglesia en cualquier epoca. ^Quien de nosotros es el que no ha visto en torno 
suyo sino almas santas, almas puras, almas fervientes, almas entregadas al 
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servicio del Senor? ^Quien es el que no ha encontrado en tomo suyo pecadores, 
escandalo y ese ambiente del mal que antes hemos visto en la historia de la 
Iglesia? Todos hemos encontrado eso. 

Mas aun, el trabajo incesante que traemos para luchar contra el pecado, el 
trabajo apostolico en si mismo, supone la existencia del mal. ^Que hace e l 
apostol sino luchar contra el mal en todas sus formas, y no contra el mal que 
esta exclusivamente fuera de la Iglesia, sino contra el mal que anida tambien en 
la Iglesia, contra la cizana que crece en este campo del padre de familia que se 
llama la Iglesia? 

Este hecho produce en el animo efectos muy diversos. Unas veces 
produce desaliento, tentacion, escandalo; deja en las almas veneno; lo mismo 
que la cizana de que habla el texto evangelico es algo venenoso, hasta como 
indica su propio nombre tecnico, esta cizana que hay en la Iglesia de Jesucristo 
produce efectos venenosos en las almas, y esos efectos venenosos se 
manifiestan con el desaliento, con el escepticismo, con la tibieza del corazon. 
Parece que se nos caen las alas cuando estamos en presencia de esos males. Y 
no hay nada que tanto adormezca las energias y tanto quite los brios para el 
apostolado como la presencia del mal. En muchas almas es indudable que 
produce ese efecto desalentador. 

Otras veces produce en las almas efecto contrario: una reaccion tan viva, 
que con radicalismo absoluto se quiere acabar defmitivamente con la cizana, y 
entonces se lanza el anatema a diestro y siniestro y contra todo lo que significa 
mal, ora sean pecados publicos y escandalos, ora sean puras miserias humanas, 
y brotan en la Iglesia de Jesucristo hasta sectas, como, por ejemplo, la secta de 
los montanistas, que de tal manera conciben el ideal de la vida cristiana, que la 
hacen imposible a los hombres y la hacen incompatible con las flaquezas 
humanas. 

De manera que lo mismo que se acaba el celo cuando se encuentra uno en 
presencia de ese mal, se puede producir el efecto contrario: un celo indiscreto, 
un celo intemperante, un celo amargo, un celo cruel, un celo, en ultimo 
termino, exagerado; un celo sacado de quicio. 

Ademas, cuando se encuentra uno en presencia del mal, se pregunta que 
ha de hacer; y es necesaria una prudencia sobrenatural exquisita para luchar 
contra el mal. No se puede asi, de primera intencion, lanzarse al combate de la 
manera que sea, de una manera desesperada, sino que es preciso una prudencia 
sobrenatural para saber como ha de conducirse uno en esa lucha contra el 
pecado, en esa lucha contra los enemigos de Dios, en esa lucha contra el mal, 
que anida a veces hasta en la Iglesia. Y entonces comienzan a resonar palabras 
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como estas: tolerancia, intolerancia. Y se discute ampliamente que es mejor: si 
tolerar un mal o no tolerarlo; como se llegara a corregir mejor ese mal: si con 
un poco de tolerancia o con intolerancia absoluta. Y este problema de la to¬ 
lerancia o de la intolerancia de tal manera acongoja nuestro espiritu, que en 
unos momentos nos parece que estamos haciendo una obra que se cree 
intolerante, y en otros momentos nos parece que esa misma tolerancia es una 
claudicacion. Hay momentos en que nos parece que la resistencia al mal y la 
lucha contra el con santa intolerancia es asi santa intolerancia, y hay momentos 
en que nos parece que eso mismo que llamamos antes santa intolerancia, no es 
mas que una terquedad, no es mas que una manifestacion de ira, no es mas que 
una manifestacion de soberbia, no es mas que una falta de caridad. 

^Que hay de verdad en todo esto? Si lograramos nosotros sacar idea clara 
acerca de estos puntos y matar en nuestro corazon, no permitir que entraran alii 
esos efectos de celos indiscretos, del celo exagerado y del desaliento, de los 
que hemos hablado hace un momento, si lograramos esto, habriamos 
conseguido un gran fruto espiritual. 

Pues bien; esta parabola va a parar ahi. Y lo que el Senor se propuso al 
hablamos del campo donde se ha sembrado el trigo y la cizana es explicamos 
ese complejisimo problema. Nos va a presentar el hecho de que el mal vive en 
la Iglesia junto a la virtud, junto al bien, resistiendo a las gracias de Jesucristo; 
nos va a mostrar cual es la primera impresion que tienen los hombres cuando 
ven ese mal y que preguntas se hacen a si mismos; nos va a decir que piensa El 
acerca de la lucha contra el mal y acerca de la existencia de ese mal, y, en una 
palabra, va a aquietar nuestro entendimiento mostrandonos con toda claridad, 
con toda luz, cual es la senda y el camino de la verdad, el camino caritativo, el 
camino apostolico, el camino divino. 

Esto es lo que, Dios mediante, hemos de encontrar cuando comentemos el 
significado de esta parabola en la proxima leccion sacra. 

Pero no quiero que termine asi, de esta manera tan fria, tan apagada, tan 
especulativa, el comentario de una pagina del Evangelio. Quisiera yo que, aun 
cuando fuese rapidamente cuando hemos pasado por ese campo, nos 
llevaramos en el alma algun fruto mas sabroso, algun fruto mas agradable a 
nuestro paladar, y ese fruto puede ser este. 

Pensemos que, sin mas que haber leido la parabola y sin necesidad de 
hacer un largo comentario de la misma ni de aplicarla en particular, ya 
encontramos ese hecho terrible de que en la Iglesia la cizana crece junto al 
trigo, de que en la Iglesia de Dios se necesitara prudencia suma para extirpar la 
cizana. Al menos esta consideracion general la hemos de hacer. 
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Y esta consideracion general, ^a que nos invita? Primero, nos invita a 
mirar el reino de la Iglesia de Jesucristo con aquella disposicion de animo que 
decla el Apostol al aconsejarnos que trabajaramos en la obra de nuestra 
salvacion con temor. <^Hay algo que as! pueda aterrarnos como ser, en medio de 
esta Iglesia de Dios, la cizana que crece junto al trigo? 

Segundo, la vigilancia suma. Como el hombre enemigo sembro la cizana 
en las tinieblas de la noche, nosotros no podemos dormimos; hemos de vigilar 
siempre, y en el momento en que parezca mas lejana esa siembra de la cizana, 
hemos de estar con los ojos puestos en nuestro campo para impedir que, 
merced a la sombra y al descuido, o a la falta de vigilancia, nuestro campo se 
vea lleno de cizana. Y esto en nuestra alma, y esto cada uno en su familia, y 
esto cada uno en la casa donde vive, y esto en general con nuestros hermanos. 
Vigilancia suma, y toda vigilancia sera poca, porque, a pesar de nuestra vigi¬ 
lancia, todavia llegara algun momento en que el hombre enemigo pueda 
ocultamente sembrar el mal. 

Sobre todo, hemos de pensar en lo que significa para nosotros 
convertimos en sembradores de cizana. Nosotros, de quienes dice Jesucristo 
que hemos de ser la luz del mundo; nosotros, que hemos de ser como la sal de 
la tierra y, como se insinua ahora en la parabola anterior, que hemos de ser 
sembradores del reino de Dios; nosotros, convertidos en sembradores de la 
cizana, ora sea por nuestra palabra, ora sea con nuestro ejemplo, ^podemos 
imaginamos algo mas horrible? 

jAh! Este es uno de los grandes dolores que hay en el corazon de 
Jesucristo, que sigue sin cesar a los hombres para que trabajen por su reino; 
que El tiene un rebano que se llama su Iglesia y, a veces, se encuentra dentro de 
ese rebano que sus gritos son inutiles, sus alarmas no son oidas; a veces 
encuentra que los mismos a quienes El habia hecho la gracia de que sembraran 
el buen trigo en su campo, por una alucinacion, por una miseria, por una 
infidelidad, por una ingratitud, por una soberbia del corazon, se han convertido 
en sembradores de cizana. Estos son los sentimientos de temor, de vigilancia y 
de celo que podemos sacar nosotros de la parabola de hoy, aunque no la 
hayamos comentado. 

jQuiera el Senor que los saquemos, porque entonces no haremos otra cosa 
en nuestra vida que multiplicar la cosecha del padre de familias y un dia 
tendremos el placer de ver toda esa cosecha reunida en el granero celestial! 
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Leccion IX 


La cizana 


El evangelista San Mateo, en el capltulo que venimos explicando, o sea, 
el 13, verslculo 36 y siguientes, dice de esta manera: 

Entonces, habiendo despedido a las turbas, vino a la casa y se llegaron 
a El sus disclpulos, diciendo: Expllcanos la parabola de la cizana del 
campo. Y El, respondiendo, les dijo: El que siembra la buena semilla es el 
Hijo del hombre. El campo es el mundo; y la buena semilla son los hijos del 
reino. Mas la cizana son los hijos del malo. Y el enemigo que la sembro es el 
diablo. La siega es el remate del siglo, y los segadores son los angeles. Pues 
como se recoge la cizana y se echa al fuego, asl sera al fin del siglo: 
despachara el Hijo del hombre sus angeles y recogera de su reino todos los 
escandalos y los que obran la iniquidad, y los echara en el homo de fuego; 
alll sera el llanto y el rechinar de los dientes. Entonces los justos luciran 
como el sol en el reino del Padre de ellos. jQuien tiene oldos para oir, que 
oiga! 

Esta es la explicacion de aquella parabola que comenzamos a comentar 
en la leccion sacra precedente. Es una de las pocas parabolas evangelicas cuya 
interpretacion hizo expresamente Jesucristo. 

En esa interpretacion, tal y como la ha conservado el evangelista San 
Mateo, se nota en primer termino un caracter de intimidad que tienen estas 
parabolas del Salvador. Advierte el evangelista que cuando estuvieron de nuevo 
en la casa, o sea, en aquella morada donde solia recogerse el Senor mientras es- 
taba en Cafamaum, los Apostoles se llegaron al Maestro y le pidieron la 
interpretacion de esa parabola que venimos comentando nosotros. En la 
intimidad, en ese trato familiar del divino Maestro con sus discipulos 
predilectos, explico el Senor lo que significaba la cizana y una buena parte de 
los pormenores que El mismo habia puesto en la parabola que a la cizana se 
refiere. 

Con solo recordar estas palabras del evangelista San Mateo, se ve muy 
bien que esta interpretacion tiene, en efecto, el caracter de intimidad que acabo 
de decir; es algo que refleja de antemano la luz del Cenaculo. Asi como en el 
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Cenaculo el Senor expansionaba su corazon entre los amigos, entre los que 
recibian amorosamente sus palabras, asi aqui, como trasladando las intimidades 
del Cenaculo, les habla de la misma forma, dandoles la interpretacion de unas 
parabolas que propone misteriosamente a las turbas, porque estas turbas no tie- 
nen oidos para oirle ni corazon para entenderle. Con ese espiritu de familiar 
intimidad hemos de procurar nosotros comentar y oir comentar esta 
interpretacion de la parabola de la cizana, que nos ha conservado el evangelista 
San Mateo. 

Si miramos atentamente la interpretacion de Nuestro Senor, observamos 
con facilidad que hay algo, y aun mucho, en la parabola de la cizana que el 
Senor explica a todo pormenor; y hay algo en esa misma parabola que el Senor 
pasa en silencio. 

Explica el Senor quien es el amo de casa que sembro su campo con buena 
semilla; que campo es ese donde el amo de casa sembro; cual es la buena 
semilla; quien es el hombre enemigo que sembro la cizana en medio del trigo; 
que significa esa cizana; quienes son los segadores que van a separar la cizana 
y el trigo; y cual es el fuego donde la cizana ha de ser arrojada, y cuales los 
graneros donde se ha de depositar el trigo. Todo esto se interpreta puntualmente 
en estas palabras de nuestro divino Redentor. Pero hay algo que en esas pala¬ 
bras no se encuentra, que no forma parte de la interpretacion, y ese algo es 
aquel dialogo que, segun vimos en la leccion sacra precedente, tuvieron entre si 
los criados del amo de casa y ese mismo amo de casa. 

^Recordais que los criados, dirigiendose a su amo, le dijeron que habia 
nacido la cizana en medio del trigo y que, si el les permitia, ellos irian a 
arrancar la cizana y a no dejarla llevar fruto? ^Recordais como el amo de casa 
respondio que no era tiempo aun de arrancar la cizana; que convenia mas de¬ 
jarla crecer en medio del trigo hasta el tiempo de la siega, y entonces el 
mandaria los segadores que la separaran del trigo y la arrojaran al fuego? Pues 
este dialogo que paso entre el amo de casa y sus criados es el que se omite en la 
interpretacion. 

De modo que nosotros podemos hacer aqui dos cosas: primero, comentar 
lo que el Senor interpreto, y luego, mirar esto que omite, por si en eso que 
omite Nuestro Senor encontraramos alguna de aquellas lecciones que nos dan 
los Sagrados Evangelios con su silencio, y que a veces son tan importantes y, 
en ocasiones, hasta mas importantes que las verdades que expresamente se 
contienen en las mismas paginas del Evangelio. Esto es lo que vamos a hacer 
en la leccion sacra de hoy. Separemos esas dos partes. Comentaremos primero 
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con brevedad, porque no necesitan largas explicaciones, las interpretaciones del 
Senor, y luego hablaremos de eso que el Senor omite al interpretar su parabola. 

Si habeis oido con atencion la lectura del Santo Evangelio, habreis visto 
que toda esa interpretacion de la parabola que llamamos nosotros parabola de 
la cizana es clara y facil. Seria posible, indudablemente, amplificar cada una de 
las palabras de Jesucristo que hallamos en semejante interpretacion. De esta 
manera el comentario de la parabola se haria extensisimo; pero esa 
amplificacion, que seria facil, ahora no es necesaria. Nosotros entendemos con 
facilidad como interpreta el Senor sus propias ensenanzas, y esto nos basta para 
el comentario del Evangelio. 

Hay, sin embargo, en toda esa serie de interpretaciones divinas un gran 
numero de insinuaciones, sembradas delicadamente en las palabras del Senor, 
que merecen sacarse a clara luz, que merecen ponerse ante los ojos de todos, 
que merecen senalarse con todo su relieve. Y siguiendo una a una las inter¬ 
pretaciones de Jesucristo, aunque sea con brevedad y simplemente repitiendo 
sus palabras, podemos recoger un fruto algo mas escondido de las 
insinuaciones que El mismo ha sembrado. Esas insinuaciones son un hondo 
misterio de amor y de dolor que palpita en esta pagina verdaderamente tragica 
de los Santos Evangelios. Vamos a verlo. 

Interpreta el Senor la parabola llamandola con un nombre tecnico: la 
llama simplemente la parabola de la cizana. Al hablar asi, nos da a entender 
que lo que El tenia primero en su corazon, lo que embargaba su pensamiento al 
predicar esa parabola, era la mala hierba que crece en medio del trigo, era la 
cizana. En torno de esa cizana giran sus pensamientos y giran los sentimientos 
de su Corazon divino. 

Por aqui ya entendemos nosotros una dolorosa insinuacion. Va a hablar el 
Senor de una espina que lleva siempre clavada en el Corazon, de lo que 
llamariamos nosotros en nuestro lenguaje humano la suprema preocupacion de 
su alma. Va a hablar de la llaga mas honda que le atormenta y acabara por 
llevarle a la muerte en la cruz: la consideracion de la cizana esparcida en el 
mundo, o sea, la consideracion de los pecados que en el mundo se cometen. Al 
insinuar esa llaga de su alma, al hablar de esa preocupacion suya, al descubrir 
esa espina que lleva continuamente clavada en su Corazon, anade que el 
sembrador de la buena semilla, o sea, el amo de casa, es El mismo; el que 
siembra en su campo buena semilla es el Hijo del hombre. 

En estas palabras «el Hijo del hombre», que no hemos de suponer 
elegidas al acaso entre todos los nombres del Mesias, vuelve a aparecer otra 
insinuacion dulcisima de Jesus. Ese nombre mesianico parece que nos recuerda 
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como el que mas el amor de Jesucristo, que le ha hecho, repitamoslo mil veces, 
segun la frase de San Pablo, anonadarse a Si mismo y hacerse semejante a 
nosotros. Cuando El, en su exceso de amor, habia querido aparecer hecho 
hombre entre los hombres para salvar a los hombres; cuando El, en su afan 
divino, en su caridad sin limites, bajaba a la tierra envuelto en profundisimas y 
en oscuras humillaciones para esparcir sus tesoros que son la semilla de su 
Corazon, entonces es cuando encontraba en este mundo la cizana, entonces es 
cuando los hombres le habian clavado esa espina, entonces es cuando se habia 
llenado su alna santisima de preocupaciones dolorosas, entonces es cuando ha¬ 
bia tenido que derramar copiosas lagrimas y entregarse a muerte. 

Dice el Senor que la buena semilla son los hijos del reino (Mt 13,38). 
Parece que en estas palabras hay algo poco coherente con lo que hemos 
explicado antes. Si la buena semilla es la palabra de Dios, ^como puede ser 
ahora la buena semilla ese numero mas o menos grande de almas buenas, de al¬ 
mas santas, que merecen el nombre de hijos del reino? Sin entrar en 
alambicamientos inutiles, digamos que nosotros mismos, en nuestro lenguaje, 
unas veces empleamos la palabra «semilla» para indicar el trigo que se esparce 
sobre el campo, y otras veces empleamos la misma palabra «semilla» para 
indicar el trigo que se recoge en el campo que habiamos sembrado. El Senor en 
estas parabolas tomo la palabra «semilla» en ambos sentidos; y aqui, como 
pasando rapidamente al fin de la parabola, mira el fruto que su campo lleva y 
habia de ese fruto caracterizandole con estas palabras: «los hijos del reino». 

Pero ahi vuelve a aparecer otra insinuacion del corazon de Cristo: los 
hijos del reino. Notese bien que cuando El siembra su campo, cierto que lo 
siembra con una codicia infinita y con una codicia amorosisima; pero la codicia 
de Jesus tiene algo que no tiene la codicia de los hombres. La codicia de los 
hombres es algo de egoismo; el propio «yo» lo avasalla todo. La codicia de 
Jesus es (permitidme esta paradoja) la codicia de la caridad. Asi como los 
hombres tienen codicia de poseer bienes de este mundo exclusivamente para 
ellos, asi Jesus tiene codicia de que todos se enriquezcan con los bienes del 
cielo. Y esa santa codicia, que es una de las muestras mas regaladas de amor 
que nos ha dado nuestro Redentor divino, es lo que aparece en esa frase con 
que El caracteriza a la semilla recogida en su campo: «los hijos del reino». 
Como si dijera: «La buena semilla son los frutos de mi palabra, y los frutos de 
mi palabra son dar a los hombres un reino, que es el reino celestial, el reino 
eterno, que aqui en la tierra es el reino de la Iglesia; pero como la Iglesia no es 
mas que un camino para llegar a ese reino eterno, definitivamente viene a ser el 
reino eterno el darles ese reino. Pero no darselo asi como se da a los subditos, 
admitiendoles a que sean simplemente ciudadanos de esa ciudad etema; sino 
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darles ese reino como se da a los hijos del rey, como lo da un padre a sus 
propios hijos; hacerles ciudadanos del cielo, pero como hijos de Dios». Asi, al 
decir estas palabras «hijos del reino», para los que saben entender el lenguaje 
del Evangelio, para los que saben entender lo que significan las palabras de 
Jesucristo, no hace otra cosa el Senor que descubrirnos ese misterio hondisimo 
de caridad, del amor que Dios nos tiene, y del amor que exige de nosotros. 

En medio de esta parabola tragica se abre un horizonte luminosisimo, un 
horizonte que puede llamarse de amor y de caridad infinita, y ese horizonte se 
abre cuando el Senor insinua que en el mundo habra buena semilla, y que esa 
semilla estara formada por los hombres que mereceran llamarse «hijos del 
reino». 

Todavia podriamos atrevemos a decir que, a medida que el Senor va 
comentando esta parabola, al hablar en primer termino de la buena semilla y 
despues de la cizana, hay otra insinuacion en su modo de comentar. Cuando se 
habla de la cizana, o sea, de los malos del mundo, de los pecadores, suele 
acontecer que los hombres colocan en primer termino esos malos, esos 
pecados, esa cizana, y en segundo termino colocan la virtud, colocan el bien, 
colocan las almas santas. Con esto acontece que la perspectiva se falsea. Lo 
que esta en segundo termino se aminora, y lo que esta en primer termino se agi- 
ganta. Cuando se agiganta la consideracion de los malos y se aminora la 
consideracion de los buenos que en el mundo hay, se hace un dano gravisimo al 
corazon, porque entra el pesimismo con todo lo que el tiene de amargo, de 
desalentador, de desconfiado, de rebelde, y a veces hasta de blasfemo. Parece 
como que el Senor quiere damos a entender que cuando consideramos nosotros 
los malos del mundo, los pecados de los hombres, la multitud de las almas que 
corren por el camino ancho de la perdicion, procuremos colocar en primer 
termino la virtud, en primer termino las almas santas, en primer termino los 
ejemplos edificantes, para que asi no falseemos la perspectiva y podamos mirar 
con el corazon lleno de caridad a esa cizana que el mundo crece, sin que su 
vista nos escandalice, nos amargue, nos aparte de Dios, nos desespere o nos 
ponga en los labios esas palabras y en el corazon ese espiritu de blasfemia. 

Continuan las insinuaciones de Jesus. Dice El quien es el que ha 
sembrado la cizana, y habla del enemigo de las almas. El hombre enemigo de 
la parabola no es mas que una significacion o una imagen de Satanas. Aqui las 
insinuaciones se multiplican. Parece que el Senor quiere avisarnos, una vez 
mas, de que Satanas anda en tomo nuestro para impedir que fructifiquemos con 
los frutos de buenas obras, anda rondando el campo del padre de familias para 
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esparcir la semilla mala, la cizana en medio del trigo; parece que el Senor nos 
exhorta a la vigilancia. 

Pero al mismo tiempo que esto, podriamos encontrar en las palabras de 
Jesus algo que tiene dejos de disculpa. Si bien es verdad que el Senor quiere 
despertar en los corazones con estas palabras el santo temor de Dios, tambien 
es verdad que quiere ensenamos la caridad, y la caridad exige que miremos, 
cuando vamos a trabajar por el bien, lo que son la flaqueza humana, las 
persecuciones que asaltan al hombre, la parte que hay en nuestros pecados que 
a nosotros mismos nos pertenece y la parte que no es nuestra, sino que viene de 
fuera, de nuestros enemigos, para que asi luchemos contra el mal, pero 
luchemos con misericordia, luchemos con amor, luchemos con una compasion 
infinita para los pecadores. 

Cuando miramos que el alma pecadora no es mas que una ciudadela 
combatida y asaltada por feroces enemigos, es verdad que tenemos que 
indignarnos contra sus males y contra sus pecados; pero tambien es verdad que 
nuestra indignacion, la mayor indignacion, ira contra los que hacen ese mal a 
las almas, ira contra los enemigos de la salvacion; y todavia quedara en 
nuestros ojos alguna lagrima y en nuestro corazon algun movimiento de 
compasion para los infelices que gimen en esa lucha contra las potestades 
invisibles. 

Ambas cosas parece insinuarlas aqui Nuestro Senor. Luego, cuando ya ha 
dicho quien es el que siembra la cizana, habla de lo que esa cizana significa, y 
dice lo mismo que antes habia dicho de la buena semilla, que tambien se trata 
aqui de hijos, pero no de hijos de Dios (palabras que descubren un infinito 
misterio de caridad), sino de hijos del mal, de hijos de Satanas, hijos del 
tentador, hijos del enemigo etemo de las almas. Y al decir esto parece como 
que esta sacudiendo las conciencias para hacemos ver como trocamos los 
hombres un tesoro por una perdicion, como trocamos los hombres el titulo de 
hijos de Dios por el titulo de hijos de Satanas; parece que esta sacudiendo las 
conciencias contraponiendo esos dos nombres, el uno que es nombre de amor, 
y el otro que es nombre de odio; el uno que es nombre de esperanza, y el otro 
que es nombre de desesperacion; el uno que es nombre de gloria, y el otro que 
es nombre de perdicion; el uno que es nombre de eterna felicidad, y el otro que 
es nombre de maldicion eterna. Para que, al oir resonar en nuestros oidos estos 
dos nombres, huyamos de lo que significan las ultimas palabras «hijos del 
malo», y vayamos a refugiamos en brazos de nuestro Padre hasta alcanzar de 
su misericordia que nos haga «hijos del reino». 
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Despues (mirad que las insinuaciones no terminan nunca en esta parabola 
gravlsima y cargada de amorosos y dolorosos pensamientos), despues dice que 
la cizana sera segada. Los segadores son los angeles, que en el ultimo dia, en el 
juicio final, apartaran el trigo y la cizana, y esa cizana sera arrojada al homo 
del fuego, y alii sera el llanto y el rechinar de dientes. Palabras rapidisimas, 
pero con las cuales nos descubre toda la desesperacion, todos los tormentos de 
la etema perdicion, todo lo que significa la condenacion etema de las almas. 
Palabras breves, pero palabras de una energia infinita; porque cuando 
pensamos en ese homo de fuego (palabras con que aqui se significa el 
infiemo), se nos viene al pensamiento toda aquella pena que llamamos la pena 
de sentido, todo ese cumulo de males que llamamos la pena de sentido, y 
cuando habla del llanto y del crujir de dientes, que es algo asi como dolor ul¬ 
timo y desesperacion, parece se nos pone ante los ojos la desesperacion 
desgarradora de los condenados. Llegara un dia en que la cizana sera recogida 
en gavillas y arrojada a ese fuego del infierno. Los hombres que asi se llaman 
cizana y asi seran recogidos en gavillas tendran por unica ocupacion en toda la 
etemidad llorar y rechinar sus dientes, con dolor amarguisimo y con 
desesperacion inconsolable. 

Al mismo tiempo que esta insinuacion terrible, hace el Senor otra dulce, 
amorosa, radiante, cuando dice que los hijos del reino resplandeceran alia en el 
reino como el sol. Es el reino de la luz. Esta palabra «luz» debia de ser una 
palabra predilecta de Jesucristo, ya que en el Evangelio encontramos tantas 
veces la vida cristiana representada por esa formula de la luz; ya que tantas 
veces El se llama a Si mismo la luz; ya que tantas veces, cuando quiere 
explicamos lo que es su doctrina, repite la palabra «luz»; ya que cuando quiere 
explicamos lo que significamos nosotros en el mundo nos dice que hemos de 
ser la luz; ya que cuando nos habla del cielo nos lo presenta como reino de la 
luz. La luz lo dice todo. La luz dice la alegria del corazon, la luz dice la dicha 
etema, la luz dice el conocimiento de Dios, la luz dice el rasgarse los velos de 
la fe para contemplar cara a cara a nuestro Dios, la luz es el conjunto de bienes 
que nuestra alma puede poseer; y llegara un dia en que los que aqui se han 
visto rodeados de la mala cizana, acosados de ella; los que han tenido el dolor 
de crecer en este campo del padre de familias en union de hombres que no 
daban fmto de virtud, sino fmto de pecado; llegara un dia, repito, que estas 
almas tengan el consuelo de verse en el reino de la luz, y no en el reino de la 
luz de cualquier modo, sino convertidos alii en soles resplandecientes que 
alegran la misma ciudad de Dios. 

Cuando el Senor ha descubierto estos dos panoramas de etemidad y ha 
mostrado con sus palabras el reino de la luz y el reino del etemo dolor, repite 

506 



esa sentencia que otras veces hemos escuchado ya: El que tenga oldo para olr, 
que oiga (Mt 13,43). Esa sentencia, que siempre esta cargada de insinuaciones 
divinas, la volvemos a encontrar aqui con mas abundancia de insinuaciones; 
porque parece que, al decir el Senor esas palabras, nos esta diciendo que hay 
muchos que escuchan su doctrina evangelica unicamente con oidos corporales, 
pero no saben escucharla con el corazon. Nos habla de almas que escuchan 
materialmente, pero no entienden lo que escuchan, porque no lo aman. Al 
mismo tiempo nos dice que los que sepan escuchar estas palabras encontraran 
en ellas un inmenso tesoro: es el reino de la luz con que les brinda su Salvador 
eterno. Y los que no sepan escuchar estas palabras, encontraran alii una 
responsabilidad terrible, porque son almas que, como la cizana, crecen en ese 
campo hermoso del padre de familias, y un dia se veran reunidas como en 
gavillas, como se recoge en gavillas la cizana y arrojadas al homo del fuego 
eterno para pasar la etemidad llorando y rechinando los dientes. 

Ved si os decia con razon que en la parte de la parabola que el Senor 
explica de una manera tan clara y tan puntual hay toda una serie de 
insinuaciones divinas que debemos nosotros poner de relieve, mirar con mas 
atencion y explicar con claridad. 

Pero os decia (que aunque no sea mas que en dos palabras, voy a cumplir 
lo que os prometi y voy a realizar mi proposito para que no quede esta parabola 
interrumpida un dia mas), os decia que ademas en esta parabola hay algo que el 
Senor no dice, algo que el Senor no comenta. ^Por que no explica el Senor 
aquella parte de la parabola en que se contiene el dialogo entre el amo de casa, 
o el padre de familias y sus criados? «^Por que? Hay en ese dialogo cuestiones 
muy hondas. Cuando los criados preguntan: jNo sembraste buena simiente en 
tu campo? Pues ide donde tiene cizana? (Mt 13,27), parece que estan 
planteando esa cuestion dolorosisima que tantas veces nos habremos planteado 
nosotros: ^por que hay malos, por que hay pecados, por que hay escandalos en 
el seno mismo de la Iglesia? Y todavia con mas amplitud, ^por que existe el 
pecado? ^Por que existe el mal? 

Cuando los criados preguntan de nuevo, y desean saber del padre de 
familias si deben ir a arrancar la cizana que ha nacido en medio del trigo, o la 
deben dejar que crezca juntamente con el trigo, en esas palabras podriamos ver 
planteada esta otra cuestion; en presencia de este mal que de hecho existe en el 
mundo, mas aun, que de hecho existe en el seno de la Iglesia, ^que hemos de 
hacer nosotros queriendo, como queremos, ser servidores fidelisimos del padre 
de familias? ^Hemos de ir inmediatamente a ese campo y arrancar con energia, 
con rapidez, sin piedad, la cizana que en el campo crece, o la hemos de dejar 
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que crezca en medio del trigo? ^Hemos de combatir sin mas consideracion y 
sin mas atenuantes, sin cuartel, todo el mal que vemos en el mundo; hemos de 
tolerar que exista el mal entre los hombres, al mismo tiempo que otros hombres 
practican el bien? ^Cual es nuestra conducta? Cuestion gravisima, en la cual se 
envuelve ese problema que llamamos nosotros de la tolerancia o de la intole¬ 
rance con el mal, de la lucha contra el error y en favor de la verdad, ese 
problema que tanto atormenta a las almas y que tanto las ha dividido en todos 
los tiempos. 

Claro esta que, una vez planteadas estas cuestiones, se ve claramente el 
desenlace de esa cuestion gravisima; porque el Senor despues de haber dado 
los consejos oportunos acerca de cada una de estas cosas y las ensenanzas 
convenientes, acaba mostrando a los hombres el triunfo del bien. La justicia 
triunfara un dia, la verdad reinara un dia. Dios, que sabe esperar, sabe 
establecer el orden definitivamente en los seres, y ese dia quedara cada uno con 
su merecido, quedara cada uno con lo que se merezca; se separaran en el 
mundo dos bandos que no volveran a unirse jamas, y no volvera a verse por lo 
tanto la cizana creciendo en medio del trigo. 

Como veis, nosotros podriamos encontrar en las palabras del Evangelio 
planteados todos estos problemas. ^Por que el Senor, cuando da la 
interpretacion de la parabola, no lo dice? Desde luego se ve muy claro que la 
intencion de Jesucristo Nuestro Senor no fue hablar aqui ex profeso de esos 
problemas acuciantes. Principalmente El queria mostrar lo que es la cizana, y 
como la tolera Dios, y como llegara un dia en que la cizana sea segada y 
arrojada al fuego. Lo demas parece que no entra en la perspectiva de esta 
parabola. Mas, aunque no entrara en la perspectiva de la parabola, nosotros 
podemos tomar la parabola misma como un indice que alude a estas cuestiones 
y ver si estan o no estan, o hasta que punto estan, en consonancia con las 
palabras de Jesus. 

Respecto al origen del mal y el porque de los males, el Senor indica las 
causas proximas. Las causas proximas son estas: hay enemigos que tientan con 
tentacion, y hay almas que sucumben. Las causas remotas no las indica, porque 
las causas remotas se reducen al juicio inescrutable de Dios. Cuando nosotros 
queremos resolver ese problema del mal que contemplan nuestros ojos, cuando 
nos preguntamos por que Dios permite que haya malos y pecados en su Iglesia, 
como no sabemos los motivos eternos de Dios, las razones etemas de Dios, 
como no reconocemos profundamente el plan divino, no tenemos mas refugio 
que este: Dios es sabiduria, Dios es justicia, Dios es amor, Dios es 
misericordia; en esa misericordia, en esa justicia, en ese amor, en esa sabiduria 
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divina descanso yo sin querer escudrinar sus secretos; llegara un dia en que ese 
misterio del mal quede patente ante mis ojos; ahora me basta fiarlo todo a Dios 
y humildemente adorar sus designios inescrutables. Y si no, echen los hombres 
por otra senda, traten de encontrar la explicacion ultima de estas cosas, 
prescindiendo de Dios, y a ver si alguna vez encuentran una solucion que sea 
aceptable. Los vereis que andan como rodando por todos los caminos de la 
soberbia humana, los vereis que andan tanteando todas las veredas y todos los 
pasos, y van siempre a parar a la ignorancia, a la interrogacion y hasta a la 
desesperacion interior, desesperacion del hombre que se ha creido capaz de 
descifrar con sus fuerzas todos los enigmas, y se ha encontrado cerrados todos 
los caminos, y a medida que mas avanza, se va metiendo en mas espesas tinie- 
blas. Prescindiendo de Dios, no hay solucion; con Dios hay esta solucion: que 
nosotros, humilde, rendidamente, humillemos nuestro juicio al juicio divino y 
lo fiemos todo al amor, a la justicia, a la sabiduria de nuestro Dios. De estas 
causas altisimas el Senor no habla ahora en la parabola. 

Respecto a la tolerancia y a la intolerancia que debe emplearse con el 
mal, no trata el Senor, como he dicho, de dar una explicacion; pero por el tono 
general que lleva la parabola entendemos nosotros que el Senor ha querido 
hacemos ver como, dadas las condiciones actuales y el orden puesto en el 
mundo, no se puede aspirar a que desaparezcan de el todos los males. Intentar 
desarraigar toda la cizana seria arrancar juntamente con la cizana el trigo. A eso 
no podemos aspirar. Pero eso no quiere decir que la cizana, o los hombres que 
estan representados por la cizana, queden impunes. De un lado, llegara el dia 
de la siega, y en el dia de la siega la cizana sera arrojada al fuego; y de otro 
lado, el Senor no impide que trabajemos nosotros en lo que toca a la cizana. 
Cierto, hay que trabajar con tino, mejor dicho, hay que trabajar con prudencia 
sobrenatural; y se trabaja con prudencia sobrenatural cuando la caridad reina en 
el corazon del apostol; cuando ese apostol tiene fortaleza, si es preciso, para 
luchar con los enemigos; cuando ese apostol tiene abnegacion, cuando no va 
buscandose a si mismo, no va buscando el desahogo de las propias pasiones, no 
va lleno de odio el corazon. Hay prudencia sobrenatural cuando las normas que 
se emplean para luchar contra el mal son las normas de las ensenanzas, sobre 
todo, de la conducta de Jesucristo, que lucha contra el mal no sacrificando a 
todos, sino sacrificandose El. Porque el sello que indica el camino de Dios, el 
sello que nos da a entender cuando tenemos el espiritu de Jesucristo, es ese 
espiritu de sacrificio. Mientras no pongamos mas sacrificio que el nuestro, y 
mientras estemos dispuestos a sacrificamos nosotros, a sacrificarnos del todo 
por la gloria de Dios, podemos estar seguros que por ahi esta la luz, por ahi 
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quiere el Senor que vayamos, por ahl se acierta en el apostolado, por ahl se 
trabaja bien. 

La cizana espiritual no es como la cizana material; la cizana material 
sigue siendo cizana siempre; en cambio, la cizana espiritual puede llegar un dia 
a ser un buen trigo. Asi como el trigo espiritual puede llegar a ser un dia mala 
cizana, porque el hombre que hoy es virtuoso puede caer manana de su virtud y 
convertirse en pecador; asi la cizana espiritual puede llegar a ser buen trigo, 
porque el hombre que hoy es un pecador o un impio, manana puede ser un 
hombre virtuoso, fervoroso y hasta santo. Un pecador era San Agustin, que 
acabo por ser un gran doctor de la Iglesia de Occidente y una de las lumbreras 
en ese cielo de la Iglesia catolica; hombres ha habido elegidos para el 
apostolado, como Judas, que han caido hasta el abismo. Pues bien; como la 
cizana y el trigo pueden confundirse, mientras estemos en este mundo no hay 
que dejar imperterritos que la cizana crezca. Con eso solo entendemos que hay 
que trabajar contra esto, y hemos de trabajar por lograrlo, trabajar por hacer ese 
milagro, por merecer la gracia de Dios, y todos, como instrumentos de esa gra- 
cia divina, hemos de luchar para que la cizana desaparezca y se trueque, como 
he dicho, en buen trigo. 

Esta es la lucha que hemos de hacer; pero la hemos de hacer sin que 
nuestro apostolado sea imprudente, sin que nuestro apostolado sea 
intemperante, sin que nuestro apostolado sea danoso y perjudicial, sin esa 
especie de celo malo de los hombres que confunden el celo con la propia 
pasion, con la propia ira, con los propios deseos de venganza, y quieren que 
aparezca como buena mercancia de Jesucristo lo que es una mercancia 
averiada: las pasiones que albergan en el propio corazon. 

Pero tener en cuenta que, cuando decimos aqui estas palabras 
«intolerancia» e «imprudencia», las hemos de entender segun Dios. La 
prudencia segun el mundo es muy distinta de lo que es segun Dios. Llama 
imprudencia el mundo a todo lo que exige sacrificio, llama imprudencia el 
mundo a todo lo que exige lucha, llama imprudencia el mundo a todo lo que es 
negarse a si mismo, llama imprudencia el mundo a todo lo que es padecer, 
llama imprudencia el mundo a todo lo que es humillacion, llama imprudencia 
el mundo a todo lo que es division entre malo y bueno. Y eso no es 
imprudencia. La imprudencia que ha de entenderse aqui es la que reprueba 
Dios, es la imprudencia segun el Evangelio. La prudencia que el Evangelio nos 
ensena es la que esta conforme con ese espiritu de abnegacion, de sacrificio, de 
humildad, de pobreza, de lucha contra el mal, de apostolado generoso; en una 
palabra, la prudencia divina de Jesucristo. 
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Mientras se entiende asi, prudentemente se puede trabajar por que la 
cizana desaparezca; cuando no se entiende asi, hay que tener cuidado, no sea 
que con capa de apostolado hagamos un dano inmenso. Los apostolados falsos, 
esos son los que aqui se reprueban: esos apostolados que no son cristianos ni 
evangelicos, esos apostolados en los cuales se da mas escandalo que 
edificacion; en los cuales, debajo de una superficie brillante, hay una 
satisfaccion de sentimientos inconfesables; en los cuales, bajo apariencias de 
bien, hay el mal, las pasiones disfrazadas, escondidas como la serpiente en el 
cesped; esos son los que aqui reprende Jesucristo. Cuando se trata de otro 
apostolado, es evidente que ese apostolado y que esa intolerancia han de ser los 
nuestros. 

Consolemos nuestra propia alma; dejemosla que se dilate pensando que si 
ahora estamos en tiempo de agonia, en que andan juntos la cizana y el trigo, en 
que se mezclan pecados y virtudes, en que hay buenos y malos revueltos aqui 
en el reino de la Iglesia, llegara el dia de la verdad, el dia de la luz, el dia del 
juicio verdadero; llegara el dia de Dios, y en ese dia de Dios es cierto que hay 
muchas cosas que entristecen el corazon, pero tambien es cierto que hay algo 
que dilata el corazon, y ese algo es pensar en la glorificacion divina. Entonces 
definitivamente todo se convertira en una gloria de Dios; a su modo le 
glorificaran los reprobos; a su modo hermosisimo, santo, divino, le glorificaran 
los buenos. La paciencia que tiene Jesus con las almas la hemos de tener 
nosotros, y en vez de escandalizamos cuando vemos los malos en la Iglesia, al 
ver cumplida su palabra con la cual dijo que la Iglesia llegaria a ser como un 
campo de trigo y de cizana, acrecentemos nuestra fe. Cristo nos dijo la verdad. 
En vez de sentir esa indignacion pesimista y amarga contra los malos, 
concibamos el deseo de un apostolado generoso y fecundo; en vez de llorar 
lagrimas esteriles, sepamos ofrecer todo cuanto tenemos para que la cizana se 
trueque en buen trigo; sepamos ofrecerlo todo al Senor, darle no solo nuestras 
protestas, sino nuestras lagrimas, nuestros sacrificios, nuestra honra, nuestros 
bienes, nuestra vida, cuanto tengamos, solo porque una de esas plantas de ci¬ 
zana venga a ser una hermosisima espiga de trigo. 

jOh! Dichosas almas esas que al ver el campo de Jesus, en vez de 
escandalizarse, se entregan como victimas propiciatorias, se entregan del todo 
al Senor para que El las acepte, a fin de que sus hermanos pecadores se 
conviertan. Que este sea el sentimiento que en nosotros predomine, y no el 
escandalo; no el dolor de un corazon fariseo, sino el dolor de un corazon de 
apostol. Y que ese dolor nos haga crecer en la virtud, nos haga desplegar cada 
vez mas nuestro celo, nos haga mirar cada vez mas la gloria de Dios, y 
veremos como entonces nuestro campo se trueca, y en tomo nuestro va 
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creciendo el trigo, va desapareciendo la cizana y tenemos el consuelo de que 
llegaremos a henchir las trojes del padre de familias. 
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Leccion X 


El grano de mostaza 


El Evangelio de San Mateo, en el capltulo 13, verslculo 31 y siguientes, 
dice de esta manera: 

Otra parabola les propuso, diciendo: Semejante es el reino de los cielos 
a un grano de mostaza, que lo tomo un hombre y lo sembro en un campo: Y el 
es por cierto mas pequeno que todas las semillas; pero cuando ha crecido, es 
mayor que todas las verduras, y se hace arbol, tanto que vienen las aves del 
cielo y anidan en sus ramas. 

Esta brevisima parabola hemos de explicar hoy siguiendo la serie que 
hemos comenzado ultimamente y que lleva el nombre de las parabolas del 
lago. 

Como en la parabola anterior, esta en que se nos habla del grano de 
mostaza se refiere al reino de los cielos, o sea, a la Iglesia de Jesucristo 
establecida aqui entre los hombres, y nos descubre otro aspecto de ese reino de 
los cielos que quedo como velado, como escondido en esa parabola anterior. 

San Juan Crisostomo, al comentar esta parabola del grano de mostaza, 
dice que sirve para desterrar cierto temor que se apodera del corazon cuando se 
ha leido la parabola precedente. Al oir que del grano sembrado por el 
Sembrador divino en el campo de este mundo, una parte se inutiliza porque cae 
en las piedras, otra parte porque brota con los abrojos y otra parte porque se 
derramo en medio del camino, y al anadir despues Jesucristo que aun en esa 
parte que ha caido en tierra buena andan juntos el trigo y la cizana, nace el 
temor que el reino de los cielos va a ser algo para muy pocos, no se va a 
desarrollar ampliamente y, mirando con ojos humanos, va a tener algo de mala 
cosecha, de eso que llamamos los hombres un fracaso. Para quitar esa 
impresion que producen las parabolas anteriores, el Senor presenta esta otra del 
grano de mostaza. Y como de ese grano de mostaza se dice que llegara a ser 
como un arbol y que en las ramas de ese arbol vendran a reposar las aves del 
cielo, con esto se da a entender la difusion que tendra el reino de Dios, la 
extension que alcanzara entre los hombres, y se destierra esa mala impresion de 
que hablabamos y que dejan las dos parabolas anteriores. 


513 


Es cierto que esta reflexion de San Juan Crisostomo cuadra muy bien con 
el texto evangelico. No se puede negar que leyendo la parabola del grano de 
mostaza despues de las dos parabolas anteriores, o sea de la parabola del 
sembrador y la parabola del trigo y la cizana, esos efectos los experimenta el 
corazon. Pero hemos de pensar que en esta parabola hay algo mas que 
ponemos delante de los ojos la difusion que ha de alcanzar el Evangelio, la 
extension del reino de Dios. En esta parabola hay algo que es como una ley 
universal de la Iglesia y de toda manifestacion de vida cristiana; ley universal 
que dificilmente entra en el corazon de los hombres, pero ley universal que, por 
estar basada en la palabra del Senor, es verdad inmutable. Vamos a ver si 
descubrimos nosotros ahora, en el comentario, esa ley universal de que vamos 
a hablar. 

En la parabola del grano de mostaza conviene hacer algunas breves 
reflexiones acerca de la imagen empleada por Nuestro Senor si se quieren 
romper ciertas telas de arana que sobre esta pagina del Evangelio han tendido 
los enemigos de nuestra fe. 

El Senor afirma que el grano de mostaza se siembra; el Senor afirma que 
el grano de mostaza es la mas pequena de las semillas; anade despues que es 
mas grande que todas las verduras y que llega a ser como un arbol en el cual 
vienen a cobijarse las aves del cielo. Y estas afirmaciones de Jesucristo algunos 
las han encontrado hasta poco exactas. 

Mirando de una manera sutil esta imagen empleada por el Evangelio, 
ciertamente las palabras del Senor serian inexactas. Porque no puede dudarse 
que hay otras semillas mas pequenas que el grano de mostaza. Tampoco puede 
dudarse de que la mostaza nace espontaneamente, sin necesidad del cultivo del 
hombre en muchas ocasiones. Nadie ignora que, si vamos a comparar todas 
esas plantas que nuestro traductor llama verduras, facilmente se podria 
encontrar alguna que la aventajara en tarnano. Y hasta comparar la planta de la 
mostaza con un arbol grande parece una hiperbole excesiva, una verdadera exa- 
geracion. 

Todo esto es cierto. Mirando las cosas asi, alambicando de ese modo, 
sutilizando en el texto del Evangelio y haciendo hablar a Jesucristo como 
hablaria, por ejemplo, un naturalista, es evidente que sus palabras no serian 
exactas. Pero toda esa dificultad desaparece cuando se tiene en cuenta que el 
Senor no hace mas que emplear aqui una manera de hablar corriente, una 
manera de proverbio que corria entre el pueblo de Dios, que empleaban los 
mismos rabinos, que aparece en varias ocasiones en la misma literatura 
rabinica. En esa forma familiar de expresarse, en esa locucion proverbial que se 
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refiere al grano de mostaza, se suele presentar esta como algo tan pequeno que 
es la mas pequena de las semillas. Sin entrar a mediar matematicamente cual es 
la semilla mas pequena, se toma la representacion de algo minimo, y la 
representacion de algo minimo ha venido a ser, por el uso corriente, el grano de 
mostaza. Es cierto que la semilla crece en estado salvaje; pero tambien es cierto 
que en Palestina algunas veces se cultivaba cuidadosamente, en particular en lo 
que llaman los judios jardines (que son no como nuestros jardines publicos, un 
pedazo de campo dedicado exclusivamente a recreo; un jardin para un judio es 
algo que equivale a lo que nosotros llamamos una huerta), y en su propia 
huerta sembraban ellos el grano de mostaza. Es cierto, ademas, que el grano de 
mostaza germinaba alii y producia una planta de proporciones extraordinarias, 
plantas hasta de cuatro o cinco metros, y a esas plantas de cuatro o cinco 
metros bien podia compararse con un arbol y podian llamarse las mayores entre 
todas las plantas semejantes; es decir, tomarse como representativa de una 
planta muy desarrollada. Uniendo estos dos terminos y pensando en la 
pequenez del grano de mostaza y en la grandeza de la planta que produce, 
dificilmente se encontrara un ejemplo que le aventaje; y los que no tratan de 
hablar cientificamente, si no hablan de la experiencia que tienen, de lo que ven 
los ojos, de lo que ellos conocen de una manera facil, los que hablan asi, suelen 
valerse de estas representaciones para decirnos lo que es mas pequeno y lo que 
es mas grande, y establecer una comparacion entre la pequenez de los 
principios y la grandeza del desarrollo del fruto. 

Estas sencillas observaciones bastan para que deshagamos esta tela de 
arana, formada por las inexactitudes aparentes, que se ha querido tender sobre 
la parabola del grano de mostaza. Una vez que esas inexactitudes han sido 
deshechas, comentemos el fondo mismo de la parabola. 

«^Que quiso significar el Senor aqui? Desde luego es evidente que el 
Senor quiso comparar el reino de los cielos con algo muy pequeno. Lo dice 
claramente. Y como el reino de los cielos es la Iglesia, bien podemos nosotros 
afirmar, sin hacer otra cosa que sustituir las palabras de Jesucristo por otras que 
significan exactamente lo mismo, que la Iglesia ha de ser en los comienzos 
algo muy pequeno, lo mas pequeno, en el sentido en que es lo mas pequeno el 
grano de mostaza. 

Es evidente que, despues de haber afirmado que la Iglesia comenzara 
como algo muy pequeno, el Senor anade que la Iglesia se desarrollara 
ampliamente, de una manera extraordinaria, produciendo una suerte de 
asombro ese desarrollo cuando se compara con los comienzos de la Iglesia 
misma. Mas aun, se insinua en esta comparacion que la Iglesia se desarrollara 
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con rapidez. La mostaza se desarrolla asi; y esa rapidez con la que la mostaza 
se desarrolla da a entender, insinua, la rapidez con que se ha de desarrollar la 
Iglesia de Jesucristo, viniendo a ser algo muy grande despues de haber 
comenzado siendo algo muy pequeno, lo mas pequeno. Todavia mas: despues 
de insinuar la grandeza de la Iglesia, la difusion de la Iglesia, el Senor quiere 
dar a entender con esta comparacion que las almas vendran a encontrar su 
descanso, vendran a encontrar su solaz en las ramas de ese gran arbol de la 
Iglesia; y al hablar de las aves del cielo insinua de una manera clara que no 
seran exclusivamente los judios los que se posen en las ramas de ese arbol, sino 
todas las aves que cobija el cielo, o sea todo genero de hombres; de toda la 
redondez de la tierra vendran esas almas a posarse en las ramas floridas de la 
Iglesia. Y hasta se insinua tambien que vendran a posarse con cierto deleite, 
que vendran a posarse con cierta ilusion, que vendran a posarse con cierta 
hambre. Porque hay este fenomeno singular: lo que atrae a las aves a posarse 
en el arbol de la mostaza es su fruto; hay aves que lo apetecen con afan, que lo 
devoran. Y cuando se nos representan las almas posandose en las ramas de este 
arbol que se llama la Iglesia, se insinua que esas almas vendran tambien 
sedientas de ese fruto de la Iglesia, hambrientas de ese fruto, anhelosas de 
saciarse de ese fruto que la Iglesia ofrece. Todo esto es clarisimo en la 
parabola. 

En resumen: ensena el Senor que la Iglesia comenzara siendo algo muy 
pequeno, tan pequeno que merezca compararse con el grano de mostaza, que es 
en la opinion del vulgo la mas pequena entre todas las semillas. La Iglesia 
seguira desarrollandose rapidamente, y llegara a ser como un arbol frondoso, 
tan frondoso que produzca admiracion por su grandeza. Y en las ramas de ese 
arbol, es decir, en el seno de la Iglesia, vendran a cobijarse las almas que moran 
bajo el cielo: esto es, hombres de todas las regiones. 

Esto es claramente la ensenanza de Jesucristo en la parabola que estamos 
ahora comentando. No hay por que insistir, por lo tanto, en amplificar lo que es 
tan sencillo. Pero debajo de esa sencillez aparente, sencillez que resplandece en 
la aplicacion de la imagen, hay algo muy grande y algo que muy dificilmente 
penetra en el corazon de los hombres. Sea esto que hemos llamado muy 
grande, esto que dificilmente penetra a los corazones humanos, lo que forme el 
nucleo principal de la leccion sacra de hoy. 

Si quisiera el Senor que en nuestros corazones penetrara ese algo muy 
grande que hay en la parabola del grano de mostaza, podriamos decir que 
nuestra vida rendiria esos frutos incalculables y nuestra actividad mereceria el 
nombre de actividad verdaderamente apostolica. Vamos a ver ahora si logramos 
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no solo poner claro, sino hacer amable ese algo muy grande que nos descubre 
la parabola de la mas pequena semilla, del grano de mostaza. 

Nosotros, cuando hablamos de la Iglesia, solemos mirarla en conjunto, es 
decir, como algo colectivo. Mirando as! a la Iglesia, le aplicamos esta 
interpretacion que acabamos de exponer y decimos: la Iglesia comenzo de una 
manera humildisima; era, como decia Jesucristo, «pusillus grex», un rebano 
pequeno, escaso, poco numeroso; era un corto numero de almas. Empezo, 
ademas, en persecucion, en desprecio, que viene como a empequenecer su 
propia pequenez; y nacio tan desconocida de los hombres, que, cuando Jesus 
murio en la cruz, ni aun ese «pusillus grex» acababa de cobijarse del todo en 
ese gran arbol de la Iglesia por nuestro divino Redentor fundada. La Iglesia, 
pues, en conjunto, comenzo como arbol muy pequeno; bien puede decirse que 
es el grano de mostaza. Aqui solemos traer muchas consideraciones, muchos 
testimonios de las Escrituras, para hablar de esa pequenez de la Iglesia y para 
ver la exactitud de la comparacion. 

Solemos seguir ese camino de mirar a la Iglesia en conjunto, de esa 
manera colectiva, en el desarrollo que ella tiene. Es evidente que, cuando se 
mira ese desarrollo de la Iglesia, sorprende en muchas ocasiones su rapidez. 
Pensad que apenas San Pedro comienza a predicar en Jerusalen, se agregan a la 
Iglesia muchos millares de almas, y esto en un solo sermon; pensad que San 
Pablo, en los cortos anos de su apostolado, deja sembrado todo el imperio, 
desde la Siria hasta Espana, de pequenas comunidades cristianas; pensad que 
los demas apostoles desarrollan una actividad semejante en regiones que no 
habia visitado el apostol San Pedro, y que pronto se ve el mundo hecho 
cristiano, mas pronto de lo que podra esperarse de la corrupcion de aquel 
mundo, tan pronto que es preciso un milagro de Dios para que esa difusion se 
haga con la rapidez con que se hizo, que a nosotros nos parece lenta porque 
vemos desde lejos los acontecimientos, pero que, mirados un poco mas por 
dentro, fue rapidisima. 

Es cierto, repito, que cuando vemos todo esto nos produce la impresion 
de que, en efecto, la Iglesia en su desarrollo se parece tambien al grano de 
mostaza, se desarrolla rapidamente, se desarrolla pronto, de una manera 
energica, de una manera inmediata; y asi seguimos nuestra comparacion 
colectiva, hasta tomar proporciones inmensas. Cuando decia Tertuliano, apo- 
logista del siglo II: «Somos de ayer y ya lo llenamos todo; unicamente os 
dejamos vacios los templos de vuestros idolos, en los que nosotros no 
penetraremos jamas; pero todo lo demas que poseeis en el imperio lo hemos 
llenado con el olor de Jesucristo», aunque en esas palabras del apologista 
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hubiese algo de Impetu oratorio y algo de exageracion si se miran a traves de 
estadisticas y a traves de consideraciones demasiado matematicas; tambien es 
cierto que, si miramos la cantidad de martires distribuidos por toda la 
superficie del mundo conocido en los primeros siglos cristianos y calculamos 
lo que significa esa cantidad de martires distribuidos por todo el imperio, para 
entender lo que es la vida cristiana y que eran las comunidades cristianas, nos 
asombramos de que tan pronto se haya demostrado con hechos que la Iglesia es 
catolica, es decir, la Iglesia es universal. Siguiendo, repito, esta comparacion 
colectiva, todavia podemos mirar en esa Iglesia ampliamente desarrollada y 
que llena el mundo, segun la frase de Tertuliano, como las aves del cielo, es 
decir, hombres de todas las razas, de todas las regiones, vienen a posarse en las 
ramas de ese arbol, a gustar su fruto, a buscar los bienes que en el arbol de la 
Iglesia se encuentran. Y de esta manera resulta la historia de la Iglesia 
esplendidamente delineada en esta parabola del Senor. 

La Iglesia es, en efecto, historicamente, el grano de mostaza; la Iglesia es 
el gran arbol que produce el grano de mostaza; la Iglesia es el refugio de todas 
las aves del cielo, de todas las almas. 

De esta manera colectiva solemos nosotros mirar la parabola, y hacemos 
bien; porque esa manera colectiva entra en el pensamiento de Jesucristo cuando 
tal parabola ensena, 

Pero advirtamos que la Iglesia no es algo como un conglomerado de seres 
heterogeneos que cada uno se gobiema por su ley, por sus principios, que cada 
uno lleva su camino; advirtamos que la Iglesia no es una pura agregacion de 
esas cuyos elementos no tienen la misma vida, ni la misma historia, ni tienen la 
misma finalidad. La Iglesia es un organismo; asi como el arbol de la mostaza es 
un verdadero organismo, asi la Iglesia es algo organico. Y de la vida de ese 
organismo participan todas las ramas del mismo, todo esta sometido a la misma 
ley vital, a la misma ley de nacimiento y de desarrollo; y por eso esta ley que 
aplicamos a la Iglesia de una manera colectiva, la podemos aplicar a todos los 
que entran en la Iglesia, a su divino Fundador, a las almas que pertenecen a la 
Iglesia, a la obra que la Iglesia desarrolla; en una palabra, cuanto tiene vida en 
la Iglesia. Aplicandola asi, encontramos una ley de crecimiento espiritual en la 
que esta practicamente esa dificultad de que yo hablaba en un principio. 

«^Que quiere decir esa ley? Toda obra que pertenezca a la Iglesia, toda 
obra que sea como una rama de ese arbol de la Iglesia, toda obra cristiana, tiene 
que participar de las vicisitudes, de la historia de la Iglesia mirada de una 
manera colectiva. Es decir, para que sea segun Dios, tiene que nacer en 
humildad, pequena como el grano de mostaza; para que sea segun Dios, ha de 
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tener una fuerza vital muy grande que la lleve a un continuo desarrollo; y solo 
entonces podra aspirar con la bendicion de Dios a ser obra de gran extension, a 
ser una obra desarrollada, a ser una obra que abarque mucho. 

La ley de la humildad, que aqui se inculca, segun la cual todo lo que ha 
de ser grande en la Iglesia catolica ha de comenzar siendo muy humildemente; 
esa ley que abarca no solo a la Iglesia mirada en su conjunto, sino a cada una 
de las obras que pertenezcan a la Iglesia y quieran participar de su vida, esa es 
ley de todas las almas. Cada alma en particular, si quiere llegar a ser delante de 
Dios como un gran arbol cargado de frutos sazonadisimos, donde vengan a 
posarse las aves del cielo, ha de seguir esa historia; tiene que comenzar siendo 
pequena o haciendose pequena por humildad, formando parte de ese rebano 
insignificante que el Senor llama «pusillus grex»; siendo de aquellas almas que 
el Senor llama pequenas, infantiles, sencillas, y a las cuales El revela su 
secreto; ha de comenzar por ahondar seriamente en la santa virtud de la 
humildad. 

De aqui es que cuando los Santos han querido llegar a ser algo grande 
delante de Dios, dar mucha gloria a Dios, lo primero que han hecho ha sido 
morir a si mismos, empequenecerse tanto que llegaron como a morir a sus 
propios ojos, ahondar el pensamiento en la propia miseria, no espantarse de 
ella, ver la nada de su ser. Cuando ha entrado esa consideracion de la nada del 
propio ser, de la muchedumbre de nuestras miserias, de ese abismo de pecados 
que llevamos en el corazon; cuando ha entrado todo eso en nosotros y nos ani- 
quilamos a ejemplo de Jesucristo, y nos hacemos por tanto mas pequenos que 
el grano de mostaza, entonces es cuando tenemos esperanza verdadera de ser 
algo delante de Dios, entonces tenemos esperanza de ofrecer a Dios frutos 
sazonados y de hacer algo grande. 

El que quiera ser grande a los ojos de Dios y hacer cosas grandes por la 
gloria divina, asi ha de comenzar, empequeneciendose, hasta que se pueda 
decir de el que es tan insignificante como un grano de mostaza, la mas pequena 
de las semillas. Es ley de cada alma catolica; es ley de cada alma que pertenece 
a la Iglesia, y es ley hasta del mismo Jesucristo. Pensad en el misterio que 
estarnos meditando estos dias, en el santo misterio de Navidad; pensad un 
momento mas que ese nino reclinado en un pobre pesebre, sobre unas duras 
pajas, es el que viene a traer una vida nueva al mundo, el que viene a 
transformar ese mundo, el que viene a trocar las almas, el que viene a hacer de 
una tierra de pecado una tierra de corazones generosos y una tierra que 
produzca virtudes heroicas y santidad. Despues que hayais pensado en la 
grandeza de la mision de Jesucristo, no solo de una manera teorica, viendo que 
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es lo que nuestro Padre celestial le encomienda, sino de una manera practica, 
pensando lo que es la historia de la influencia de Jesucristo en el mundo, 
volved los ojos a ese portal y vereis realizada la ley que aqui pone el Senor en 
el Evangelio; 

El se ha hecho pequeno como un grano de mostaza; es Dios hecho 
pequeno, y no solo hecho pequeno por el tamano de su cuerpecito delicado, 
sino hecho pequeno por la humildad, hecho pequeno por la pobreza, 
empequenecido por el propio sacrificio; es un Dios que ha llegado a renunciar 
a si mismo de tal manera (permitidme esta palabra demasiado energica, yo no 
encuentro otra con que sustituirla), que, segun la frase del Apostol, nunca 
habiamos de cansamos de repetir, llega como a aniquilarse a si mismo; es un 
Dios que nace entre los hombres perfectamente ignorado, perfectamente 
escondido; es un Dios que nace en la pobreza, que no hace alarde de su 
sabiduria infinita ni de su poder; todo queda en la sombra, todo queda en el 
misterio, todo queda en la nube sagrada de la humildad. 

Si la Iglesia ha de ser como el grano de mostaza, y por eso ha de tener 
una fuerza vital grandisima y ha de desarrollarse en un gran arbol, Jesucristo da 
el ejemplo viniendo El a convertirse, por su parte, en ese pequeno grano de 
mostaza de su propia humildad. Esta es la ley de todo el que a la Iglesia 
pertenece, es la ley que Dios ha establecido para todos los que entran en su 
reino, ora se mire de una manera colectiva y en conjunto, ora se mire en 
particular. 

Esta es la gran leccion que hay en la parabola del grano de mostaza. Y 
digo que esta leccion es dificilisima, al mismo tiempo que es grande (que es 
grande, no lo dudeis, puesto que esta parabola da esos frutos que estamos 
comentando); digo que es dificil, al mismo tiempo que es grande, porque, en 
efecto, la leccion que mas dificilmente entra en las almas es la leccion de la 
humildad. Lo mismo en la prosperidad que en los dolores, lo mismo en los 
momentos de exaltacion que en los momentos de abandono, lo mismo en las 
riquezas que en la pobreza, anida con frecuencia ese venenoso reptil de la pro¬ 
pia soberbia y de la propia estima. La vanidad, el halago de los hombres, el 
brillar de un mundo, el saciar las ambiciones del corazon, todo eso forma una 
trama en nuestro interior, y es tan dificil romper esa trama, es tan dificil 
desarraigar esa mala hierba que llevamos alii dentro, es tan dificil matar ese 
reptil de la propia vanidad, de la propia soberbia, que sin duda podemos 
afirmar que no hay nada tan dificil como eso. 

El hombre renunciara a todo, renunciara a sus comodidades, renunciara a 
sus bienes; y a lo ultimo que renunciara sera a esa soberbia suya tan arraigada 
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en el corazon. Por eso es dificil aprender la leccion de Jesucristo en que nos 
dice que hemos de ser como el grano de mostaza; y es mucho mas dificil 
cuando se piensa que no son solo resistencias del corazon lo que hay que 
veneer aqui, sino resistencia de la mente. Porque eso de empequenecerse, eso 
de ocultarse, eso de humillarse, eso de renunciar a la propia gloria, eso de 
renunciar a si mismo, parece un absurdo cuando se quiere hacer algo por Dios. 
Parecen cosas contradictorias; y no puede uno entender que precisamente 
cuando destruye eso que lleva en el corazon es cuando edifica el templo de 
Dios. Parece una paradoja tan contradictoria que las almas cristianas que no 
tienen hambre del cielo y que no viven conforme a lo que les dice su revelacion 
y su fe, las almas cristianas llegan a juzgarlo como un ideal, pero lo miran tan 
fuera de la realidad que llegan a tener la persuasion intima, que no confiesan 
los labios, pero que esta arraigada en el corazon, de que ese es un camino 
realmente contradictorio y, permitidme que llegue a emplear esta palabra, 
realmente absurdo. 

Es dificil esa leccion, es dificilisima. Pero la leccion que es dificil y que 
al mismo tiempo es grande, se nos puede hacer facil en estos dias cuando, al 
ponemos delante de Jesus recien nacido y al mirar al portalito de Belen, 
pensamos que por nuestro amor El se ha hecho insignificante como un grano 
de mostaza. Si nuestro Dios ha llegado a convertirse en algo tan pequeno, si 
nuestro Dios se ha humillado hasta ahi por nuestro amor, si nuestro Dios ha 
ocultado su gloria y se ha anulado por el amor que nos tenia, ^no ha de haber 
en nuestro pecho un poco de amor para envolvernos en esa santa nube de la 
humildad, de la pequenez evangelica, de la renuncia de nosotros mismos, y asi 
asemejamos a Aquel a quien debe amar nuestro corazon con el unico amor que 
llene nuestra vida? 

Humildad exterior y humildad interior. No solamente empequenecerse en 
el exterior delante de los hombres, sino en el interior, delante de nuestro propio 
corazon; de tal manera que a nuestros ojos espirituales seamos algo tan 
pequeno como el grano de mostaza, para imitar la pequenez de Jesucristo. 

Este es el milagro que hace el amor. Estas cosas, cuando las mira un 
corazon indiferente, un corazon que no sabe lo que es amar a su Redentor 
divino, las considera como algo medio absurdo; pero cuando brota un poco de 
amor a Jesucristo, y ese poco de amor tiene que brotar por fuerza cuando 
pensemos como El nos ama y como nos da testimonio de su amor en estos 
santos dias de Navidad especialmente, cuando brota ese poco amor, da fuerza y 
al mismo tiempo da luz. Da esfuerzos para amar lo que a la naturaleza repugna, 
da esfuerzos para convertir en algo dulce lo que la naturaleza mira como algo 
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absurdo; y al mismo tiempo ilumina el entendimiento para que llegue a ver que 
la verdad esta ahi, que la verdad esta en ese esconderse, la verdad esta en esa 
pequenez, la verdad esta en asemejamos a lo que es la misma verdad, 
haciendonos como El, un pequeno grano de mostaza, el pequeno grano de 
mostaza evangelico. 

Por estos caminos del amor verdadero y de la caridad, lo que es grande y 
lo que es dificil en la parabola del grano de mostaza vendra a ser la norma de 
nuestra vida, y entonces es cuando podremos llamamos hijos de la Iglesia. La 
Iglesia tiene esa ley segun la cual ha nacido, se ha desarrollado y ha triunfado 
en el mundo. La Iglesia tiene esa ley que Dios mismo ha establecido para 
desarraigar las normas de la sabiduria humana, para combatir los criterios del 
mundo, para ahogar las vanidades, las ambiciones de los hombres. La Iglesia 
tiene esa ley que esta patente en toda su historia. Si queremos ser hijos de la 
Iglesia, si queremos formar parte de ese organismo vivo que es el Cuerpo de 
Jesucristo, si queremos pertenecer a Cristo, hemos de entrar de lleno en esa ley, 
convencidos de que cuanto mas nos envuelvan las mallas de esa ley, mas 
estrechamente estaremos unidos a Nuestro Redentor, empequenecido por 
nuestro amor. 

Esa es la manera de vivir esa vida sobrenatural que hay en el fondo de la 
Iglesia y que es lo intimo de la Iglesia; esa es la manera de pertenecer al reino 
de Dios aqui en la tierra; y esa es la manera de tener un corazon lleno de santa 
esperanza. Porque los que han pertenecido aqui en la tierra al reino de Dios de 
esta manera espiritual, sincera, real, los que han pertenecido asi, tienen la 
esperanza de que seguiran perteneciendo a este reino cuando caigan las 
sombras de la fe y veamos el pleno desarrollo del grano de mostaza, veamos a 
este Jesus humillado y empequenecido por nuestro amor en todos los 
esplendores de su eterna gloria. 
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Leccion XI 


La levadura 


El texto evangelico que nos corresponde explicar esta rnanana es 
brevlsimo. No abarca mas que un verslculo del Evangelio de San Mateo, el 
verslculo 33 del capltulo 13, y dice de esta manera: 

Otra parabola les dijo: Semejante es el reino de los cielos a la 
levadura, que tomando una mujer la escondio en tres satos de harina hasta 
que toda fermento. 

En estas parabolas brevisimas se contiene una de aquellas parabolas del 
Senor que, por las circunstancias en que se pronunciaron, hemos llamado 
nosotros las parabolas del lago. 

No hay en el Evangelio, por lo que se refiere a esta parabola, algo que se 
parezca a lo que hemos encontrado en otras parabolas anteriores. El Senor se 
limito a decir la parabola con brevedad, sin dar despues una explicacion de la 
misma, como hizo con la parabola del sembrador, o, al menos, si el Senor 
explico esta parabola, a nosotros no ha llegado la explicacion. 

Esta parabola de que ahora tratamos, y que suele llamarse de la levadura, 
es bastante diafana para que podamos entender con toda certidumbre el sentido 
que en ella se encierra, y es bastante profunda para que, no obstante su 
brevedad, podamos dedicarle toda una leccion sacra. 

Para que procedamos con el orden que solemos guardar otras veces, y 
para que asentemos bien en todos sus pormenores una gravisima leccion que en 
esta parabola se contiene, limitaremos la leccion sacra de hoy a explicar los 
siguientes puntos: primero, siguiendo aquella norma de San Agustin, segun la 
cual conviene atender con toda minuciosidad a la imagen empleada por 
Jesucristo, procuraremos dar una idea de la imagen que aqui emplea el Senor; 
segundo, mostraremos cual es el fin de esta parabola, o cual es la leccion 
fundamental que en ella se contiene; y por ultimo, veremos de que manera 
concreta, practica, podemos nosotros realizar esa leccion en nuestra vida, o 
verla realizada en el mundo. 

Si explicamos estos tres puntos con orden, precision y claridad, la leccion 
gravisima a que he aludido hace un momento y que en esta parabola se 
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contiene perdera algo de su dificultad. Es una de esas lecciones que entran 
dificilmente en las almas, sobre todo cuando el ambiente donde esa leccion se 
recibe es como el ambiente de nuestros dias, el cual me atreveria a decir, sin 
temor de equivocarme, que es refractario a la ensenanza fundamental de que 
voy a tratar y que se contiene en esta parabola del Evangelio. 

Comencemos aclarando la imagen. Como veis por la simple lectura del 
Evangelio, el Senor emplea aqui un termino de comparacion muy familiar. La 
imagen esta tomada de una escena del hogar, de una escena de la familia, de 
una de las acciones mas triviales que podian encontrarse en cualquier casa de 
Palestina. Aqui, en esta parabola, se ve completamente de relieve lo que en 
otras ocasiones hemos dicho: que el Senor solia ser aficionado a 
comparaciones caseras. Habla aqui de una accion muy casera, y esa accion 
muy casera que podia pasar sin importancia, porque es una accion muy 
repetida y muy trivial, la convierte El en vehiculo de sus ensenanzas. 
Conviene, sin embargo, advertir que esta accion tan casera tiene antecedentes 
biblicos frecuentes y hermosisimos. Muchas veces en la Sagrada Escritura se 
presenta a la madre de familia amasando el pan para su esposo, para sus hijos y 
para sus criados. Si recordais aquella escena del Genesis cuando los angeles se 
aparecieron al patriarca Abraham, y al recordar esa escena no olvidais el 
mandato que Abraham dio a Sara, a fin de que preparase el pan que habian de 
comer aquellos peregrinos, vereis que los antecedentes de esta escena casera 
son antecedentes envueltos en santos recuerdos biblicos. 

Esa escena tan casera y tan biblica es al mismo tiempo, en cierto sentido, 
una escena sagrada. El pan con levadura y el Pan sin levadura aparecen con 
frecuencia en los sacrificios. Cuando en el templo de Jerusalen tenia que 
ofrecerse el pan, unas veces estaba preceptuado que se ofreciera el pan acimo, 
otras veces estaba preceptuado que se ofreciera el pan con levadura, segun la 
significacion que al sacrificio se queria dar. 

Cuando se queria presentar a Dios el alimento cotidiano de los hombres, 
se ofrecia el pan con levadura; cuando se queria infundir una impresion de 
pureza o de prisa en preparar los alimentos, entonces se ofrecia el pan sin 
levadura. Por esta ultima razon, en los dias de Pascua los judios solian cenar 
pan sin levadura; como para dar a entender que cuando salieron de Egipto todo 
hubieron de hacerlo aceleradamente, hasta la preparacion del pan. Y asi las 
fiestas de Pascua, por medio del pan sin levadura, venian a ser un recuerdo 
muy grafico de aquel apresuramiento con que los antiguos hebreos habian 
abandonado la tierra de los Faraones. 
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Dice el Evangelio en esta parabola que ahora estamos comentando que la 
mujer, la madre de familia, deposito, o mejor dicho, escondio, la levadura en 
tres satos de harina. No se sabe con toda seguridad lo que significa esta 
medida, traducida, o mejor dicho, casi transcrita a nuestra version castellana. 
La palabra «satos» no es mas que la transcripcion de una palabra aramea, con 
la cual se habla de una medida especial empleada en Palestina hasta los 
tiempos de Jesucristo, y la equivalencia de esa medida, con relacion a las 
medidas actuales, es desconocida. Hay dos computos: el uno basado en el 
historiador Josefo, seguido despues por San Jeronimo, segun el cual los tres 
satos de harina equivaldrian a unos cuatro kilos, y hay otro computo basado en 
otros datos rabinicos sacados de los libros judios que no son sagrados, segun el 
cual el valor de esa medida oscila, porque mientras algunos sacan la misma 
cantidad que indica Josefo, otros la reducen a la mitad. 

Pero sea cualquiera la significacion de esa medida, siempre resultara en la 
imagen esto que vais a oir: se comparan algo muy pequeno, la pequena 
cantidad de levadura que suele depositarse en la masa, y una cantidad grande 
de esa masa, porque los tres satos de harina parece que viene como a significar 
la cantidad del pan que solia prepararse para un banquete muy solemne. 
Siempre queda la comparacion entre algo muy pequeno y algo muy grande. 
Ese algo muy pequeno, que es la levadura, transforma aquello otro que es muy 
grande, o sea, transforma los tres satos de harina. 

Respecto de esta imagen de la levadura depositada en la masa y que 
transforma los tres satos de harina, hay otro rasgo que conviene no perder de 
vista. Observese que la accion de la levadura es una accion muy profunda, muy 
secreta, es una accion en cierto sentido misteriosa, aunque, naturalmente, la 
ciencia actual haya aclarado ese misterio de la fermentacion. Digo la haya 
aclarado en cuanto se pueda aclarar dejando siempre subsistir el misterio, si es 
que misterio puede llamarse. 

Cierto que es una accion profunda. Cuando el Evangelio dice que la 
mujer escondio la levadura en los tres satos de harina, da a entender que la 
sepulto alii como de hecho suele sepultarse. Cuando el Evangelio dice despues 
que la levadura transformo toda la masa, habla de esa accion insensible, porque 
a simple vista no podemos nosotros percibir todo ese proceso de la 
fermentacion y al mismo tiempo de esa accion profunda que transforma toda la 
masa. Y cuando habla de esa accion oculta y profunda, nos esta hablando en los 
mismos terminos de una accion muy misteriosa. De modo que nos encontramos 
con una imagen que, de un lado, es muy casera, muy biblica y hasta en cierto 
sentido muy sagrada, ya que es una imagen que alude a los sacrificios del 
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templo de Jerusalen; en segundo termino, es una imagen en la cual se establece 
una comparacion entre algo muy pequeno y algo muy grande, con esta 
particularidad, que lo muy pequeno llega a transformar lo muy grande; y por 
ultimo, nos encontramos con una imagen que habla de una accion profunda, 
oculta, misteriosa y eficacisima. 

Conservemos estas ideas acerca de la imagen empleada por el Senor; y 
ahora preguntemonos que es lo que quiere Jesucristo dar a entender con esta 
parabola tan breve que se llama la parabola de la levadura. 

Un comentador modemo, que tiene fama singular entre todos los que han 
comentado las parabolas del Evangelio, para aclarar este punto, establece una 
comparacion entre la parabola que hemos explicado anteriormente, o sea, la 
parabola del grano de mostaza y esta parabola de la levadura. Mediante esa 
comparacion llega a esclarecer el alcance de la parabola que ahora explicamos. 
Encuentra el que entre las parabola del grano de mostaza y la de la levadura 
hay grandes semejanzas. Hay semejanzas, y grandes semejanzas, como estas. 
En las dos parabolas se trata de algo muy pequeno comparado con algo muy 
grande: en la primera parabola es el grano de mostaza, la mas pequena de las 
semillas segun la explicacion del Evangelio, comparado con el arbol o casi 
arbol, con el grande arbusto que dice el Evangelio, que llamamos nosotros de 
la mostaza; y en la segunda parabola se compara el punado de levadura con los 
tres satos de harina. Ademas, en la primera parabola se trata de algo que se 
desarrolla mucho: el grano de mostaza llega a desarrollarse de suerte que se 
convierta en albergue para las aves del cielo sin limitacion. En ella se nos habla 
de la catolicidad de la Iglesia; es la Iglesia que se va a difundir para dar 
albergue a todas las almas. En la segunda parabola tambien se habla de una 
difusion, de una expansion, puesto que es la fuerza de la levadura que se 
extiende a toda la masa, que por ella se difunde, que en ella se expansiona. En 
este sentido hay entre las dos parabolas profundas analogias. 

A1 lado de estas analogias hay algunas desemejanzas. Es cierto que en los 
dos casos se trata de una expansion, de una difusion; pero tambien es cierto que 
esas dos expansiones o difusiones tienen caracteres muy diversos. Cuando se 
habla del grano de mostaza, se trata de una difusion y de una expansion que no 
transforma nada: es el grano de mostaza que se transforma a si mismo, y 
transformandose llega a convertirse en un grande arbol; mientras que en la 
parabola de la levadura se subraya la idea de algo que transforma otra cosa: es 
la levadura que transforma la masa en que ella se contiene. En el primer caso se 
habla de una expansion que esta a la vista, de una extension que es muy visible, 
mientras que en el segundo caso se trata, segun hemos indicado anteriormente, 
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de una influencia, de una actividad, de una expansion que es muy misteriosa, 
que queda oculta, que no puede percibirse con los ojos hasta que se ha 
realizado del todo. 

Es verdad que estas dos frases que acabo de pronunciar ahora no son del 
todo exactas; pero tambien es verdad que ese caracter que he senalado para la 
parabola del grano de mostaza y el otro que acabo de senalar para la parabola 
del punado de levadura, ese caracter es algo que las distingue; hasta que punto 
no hemos de precisarlo ahora, pero ciertamente las distingue. En este sentido, 
hay entre las dos grande semejanza. Teniendo en cuenta esas semejanzas y esas 
desemejanzas, se puede averiguar que es lo que se propone ensenar Jesucristo 
Nuestro Senor con la parabola de la levadura. 

Podemos ya decir, sin temor a equivocamos, y asi lo han deducido los 
interpretes siempre y todos ellos lo dan por averiguado, que en la parabola del 
grano de mostaza se trata de explicar simplemente la extension del reino de 
Dios. El reino de Dios no sera algo escondido en un rincon de la tierra o en un 
corto numero de almas: sera algo que se difunda mucho, se extendera a todos 
los hombres y cubrira con sus ramas toda la tierra; a esas ramas podran venir a 
reposar todas las aves del cielo, es decir, todas las almas. Asi explicabamos la 
parabola en la leccion sacra precedente. En cambio, cuando se habla del 
punado de levadura, parece que lo que se pone mas de relieve no es la difusion, 
sino la fuerza del reino de Dios. El reino de Dios, algo tan energico, tan eficaz, 
tan poderoso, que transforma; transforma eso que esta significado en el 
Evangelio por la masa. Y si dijeramos nosotros, simplificando estas ideas, que 
se trata de explicar aqui la fuerza viva, divina, del santo Evangelio que se 
deposita en el mundo y lo transforma, que se deposita en el corazon de un 
hombre y lo transforma igualmente; si quisieramos decir que aqui lo que se 
trata de explicar es esa fuerza transformadora que tiene el Evangelio, que tiene 
el reino de Dios en todas sus manifestaciones, habriamos adivinado 
completamente cual es el fin de la parabola. Se pone simplemente ante los ojos 
de todo aquel auditorio que escucha al Senor, y aun del auditorio de todos los 
cristianos, esa fuerza divina del Evangelio que lo cambia todo, que lo 
transforma todo, que infunde en todo una nueva vida. Esta es la ensenanza 
fundamental de la parabola. 

Asi como el Senor, hablando de la siembra, nos ha dicho de que manera 
se iba a difundir el reino de Dios en la tierra, por que procedimientos, por que 
caminos, que obstaculos encontraria; asi como en la parabola de la cizana nos 
ha dicho cual iba a ser la contextura de ese reino de Dios y como en ese campo 
que se llama el reino de los cielos iban a andar mezclados el trigo y la cizana; 
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asi como nos ha dicho en la parabola del grano de mostaza que el reino de Dios 
no era privilegio de un pueblo, sino que era para todos los hombres en los 
designios misericordiosos del Senor: asi ahora nos dice que fuerza tendra esa 
semilla que se esparce, que fuerza tendra ese reino de Dios, que se difunde en 
la tierra, que fuerza tendra ese Evangelio que se predica, que fuerza tendra esa 
obra de Dios entre los hombres. Y quiere ponemos de relieve la fuerza que 
tendra esa obra, estableciendo una comparacion entre algo que aquellos 
hombres podian ver todos los dias, entre la levadura que se deposita en los 
sacos de harina, y el Evangelio que se deposita en las almas, que se deposita en 
el mundo. 

Con esto estan suficientemente esclarecidos los dos puntos que 
primeramente nos proponiamos: explicar la imagen que emplea aqui el Senor, y 
decir cual es la leccion fundamental que se contiene en esta breve parabola. 

Pero el punto dificil no esta ahi. Explicar con esos datos la imagen, que 
por otra parte no necesita casi de explicacion, porque es una imagen a que 
todos estamos habituados y de que todos tenemos una nocion suficientemente 
clara; explicar un poco mas ampliamente lo que el Senor se propone en esta 
parabola, a pesar de que eso que el Senor se propone se percibe en seguida, 
apenas se ha leido el Evangelio, es algo facil. La dificultad esta en convertir esa 
leccion fundamental en algo practico, en algo real; la dificultad esta en ver 
como nosotros podemos realizar esa leccion del Evangelio o como podemos 
verla realizada en otros; y este punto es el ultimo que yo os he prometido 
explicar, y lo vamos a explicar antes de terminar esta leccion sacra. jQuiera el 
Senor que siquiera una vez en la vida tenga el consuelo de que esta leccion 
arraigue en todos los corazones de los oyentes! 

Desde luego se entiende muy bien algo contenido en esta leccion 
evangelica, y de lo cual hablamos en la leccion sacra precedente, y ahora nos 
encontramos una vez mas significado en el Evangelio; es algo en que el Senor 
insiste continuamente sin cansarse nunca. Encontramos que el reino de Dios 
siempre ha de comenzar en pequeno; es decir, que el reino de Dios ha de tener 
en sus comienzos el sello de la pequenez evangelica, o sea el sello de la santa 
humildad. Decir «reino de Dios» es lo mismo que decir humildad; y desde el 
momento en que falta la humildad ya se podra hablar de algo semejante al 
reino de Dios, pero que es muy distinto del reino de Dios; podra ser una 
ilusion, un engano, pero no podra ser nunca una realidad. El reino de Dios 
comienza siempre por la santa humildad. Esto creo que es bastante claro, y 
creo que lo hemos inculcado bastante otras veces para que sea preciso insistir 
ahora en ello. Pero sigamos adelante. 
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Dice el Senor que el reino de Dios ha de ser semejante a la levadura, y al 
decir esto da a entender que la accion del reino de Dios en las almas y la accion 
del reino de Dios en el mundo ha de ser una accion profunda, una accion 
eficaz, energica, poderosa, una accion misteriosa. Con lo cual, ^que nos esta 
ensenando? Nos esta ensenando que el Evangelio, el reino de los cielos, ha de 
trabajar en las almas de esa manera; ocultamente, profundamente, 
eficacisimamente, misteriosamente. Tal es el caracter de la accion de Dios en el 
reino de los cielos, de la accion de Dios en la santa Iglesia, de la accion de Dios 
en el Santo Evangelio. De modo que cuando se quiera transformar el alma o se 
quiera transformar la familia y el mundo, si se los quiere transformar en un 
sentido evangelico, de tal manera que en ese mundo, en esa familia, en esa 
alma se establezca el verdadero reino de Dios, es menester hacerlo por medio 
de una accion que sea profunda, que sea eficacisima, que sea misteriosa. Al 
decir esto, se esta aludiendo a esas actividades interiores con que Dios 
transforma los corazones humanos y mediante esa transformacion transforma 
al mundo; esa accion que se llama la accion de la gracia, la accion de las 
virtudes escondidas en el corazon; esa accion que se llama la nueva vida 
evangelica, que penetra en el hombre para hacer que desaparezca la vida vieja, 
la vida antigua del hombre carnal, hasta convertirle en el hombre espiritual. 

A esto equivale la comparacion que el Senor propone aqui; a decimos que 
el Evangelio, el reino de Dios, la Iglesia, y cuando decimos Evangelio, reino de 
Dios, Iglesia, decimos todo lo que pertenezca a la Iglesia, al reino de Dios y al 
Evangelio, porque si pertenece a ese Evangelio, reino de Dios o Iglesia, ha de 
participar de su misma vida y de su mismo caracter divino, que todo eso ha de 
trabajar ahi intensamente, secretamente, profundamente, misteriosamente. Ese 
es el unico camino, repito, que, segun el Evangelio, tenemos para transformar 
al mundo; de un mundo que no es cristiano en otro que lo sea; para transformar 
la familia de una familia que vive fuera del Evangelio en una familia 
evangelica; y para transformar el corazon de cada hombre en un corazon segun 
designios de Dios, aunque haya sido antes un corazon segun designios del 
mundo. 

Parece que hasta ahora, claro, todo es facil; y, sin embargo, ahi esta la 
leccion dificil. Mil veces he hablado desde este mismo lugar, y otras mil veces 
me habreis escuchado quiza todos vosotros, de algo que es fundamental cuando 
se quiere trabajar por la gloria de Dios y por el bien de las almas. Mil veces 
hemos dicho que el cuidado, la diligencia, el esfuerzo que se pone en todo lo 
que sean medios extemos para la difusion del Evangelio, para la propagacion 
de la virtud, para la salvacion de las almas, y el cuidado, la diligencia, el 
esfuerzo que se ponen en la vida interior de las almas, en la transformacion 
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intima de los corazones, son muy desproporcionados; tan desproporcionados, 
que todo lo que es extemo encuentra aplauso, encuentra acogida, encuentra 
entusiasmo, mientras que todo lo que es vida interior, todo lo que es 
purificacion propia, encuentra, si, alguna acogida, porque ^como ha de haber 
un cristiano que no quiera, por lo menos aparentemente, dar calor a estas 
cosas?; pero esa acogida cordial, fervorosa, diligente, que encuentran los 
medios extemos, esa no la encuentra la vida interior. 

Mas aun: se oyen, se escuchan pareceres, apreciaciones, que dan a 
entender que el nivel que tiene la apreciacion de la vida interior en el mundo 
actual es sumamente bajo, y que hay un desequilibrio perfecto entre la estima 
en que se tiene todo lo exterior y la desestima en que se tiene todo lo interior. 
Ese desequilibrio indudablemente existe. Y de tal manera van las corrientes por 
ahi, que, cuando se quiere hablar de vida interior y de santificacion de las 
almas, es preciso, dicen, enganar a las gentes, y poner un epiteto en lo que se 
hace, aplicarle un calificativo que diga algo exterior, algo de social, algo de 
accion; porque si se habla unicamente a las almas de santificarse, de 
transformarse, de procurar vida interior, dicen que las almas no acuden y no 
colaboran. Hasta este punto se ha llegado en ese desequilibrio a que aludo. 

Pues bien; imaginad si yo tenia razon para deciros que la leccion que hay 
en este evangelio es dificil. Precisamente en este evangelio se habla en sentido 
contrario, y se nos da a entender que, cuando Dios quiere transformar al 
mundo, notadlo, cuando quiere transformar al mundo, es decir, fundar su reino 
entre los hombres, establecer aqui en la tierra el reino de Dios, quiere proceder 
por esos caminos de la vida interior, por una accion profunda, escondida, como 
la accion de la levadura, y asi, misteriosamente, en lo escondido, en lo secreto 
del corazon, en lo interior de las almas y de las conciencias, ejercitar su 
eficacia divina, para que esas conciencias, esos corazones, esas almas se 
transformen y transformen el mundo. 

Esta es la ensenanza de Jesucristo, la ensenanza de Dios, y esa ensenanza 
esta en contradiccion con muchos criterios que corren hoy y hasta con la 
manera de proceder de muchas almas. Creen que con derramarse a lo exterior y 
con pertrecharse bien de cosas exteriores y con dar mucha importancia a todos 
los medios externos de apostolado, ya estan glorificando a Dios; e ignoran que 
cuando van por esos caminos, unicamente van por caminos que no son 
evangelicos. Porque los caminos evangelicos son otros: son los caminos de la 
humildad, son los caminos que van derechamente a la intimo del corazon, son 
los caminos de la vida interior, de la purificacion de la conciencia; son los 
caminos, en una palabra, de lograr la nueva vida, siempre oculta y siempre 
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misteriosa, de que Nuestro Senor nos habla en el Evangelio y que los apostoles 
ensenaron al mundo. 

Esta es la verdad y esta es la leccion que entra tan dificilmente en las 
almas. Y mirad, hasta cuando van las almas a pedir consejo para transformar su 
vida, no se les ocurre generalmente pedir mas consejos que estos: «como 
ordeno yo las horas del dia, como ordeno yo mi tiempo, que libros tengo que 
leer...»; todo lo exterior. Pero toda esa otra labor interior de que arraigue alii la 
humildad, de que llegue a encenderse la chispa del amor de Dios, esa labor no 
preocupa tanto a las almas. Quiza despues de tantos anos de vida espiritual 
viene uno a caer en la cuenta de que ha perdido mucho tiempo y ha hecho 
muchas cosas inutiles no atendiendo bastante a esa vida interior. 

Cierto, cuando interiormente entra esa levadura del Evangelio, cuando se 
deposita en el corazon y se la deja fermentar, lo transforma todo, notadlo bien, 
lo transforma todo: transforma el entendimiento y comienza uno, primero, a 
corregir los errores que tenia; segundo, a desechar las doctrinas completamente 
adversas; tercero, a verlo todo con nueva luz. Hay almas que ven la verdad; 
pero la ven con una luz falsa, no saben colocar las verdades segun su categoria, 
no saben dar su valor a las verdades que conocen, y en el momento que no dan 
su valor a las verdades que conocen, las truecan y dejan de tener su eficacia. 
Pero cuando entra de veras la luz de Dios y la realidad divina en el corazon, 
entonces parece que brilla para nosotros toda la verdad, todo se esclarece. 
Vivimos en la noche densa de nuestros pensamientos; y cuando el sol del 
Evangelio ha fulgurado en nuestra frente, lo vemos todo diafano, 
contemplamos el cielo azul y entra el Evangelio en los corazones; y en el 
momento en que entra el Evangelio en los corazones, prende la caridad; y 
cuando prende la caridad, la vida entera se transforma, porque, transformado el 
amor, la vida logicamente debe transformarse, y porque, como el amor 
transforma en aquello que se ama, la caridad nos transforma a nosotros en Dios 
y porque con ella entra en nosotros la gracia santificante, esa vida divina que 
nos hace semejantes a Dios. 

Cuando se ha transformado asi nuestro entendimiento y nuestro corazon, 
nuestra vida entera parece transformada; y aunque hablemos con el mismo tono 
con que hablabamos antes, y aunque mostremos afectos que antes teniamos, 
parece que se ha difundido en esos quereres y en esas ideas algo que no habia 
antes, que muchas veces es indescifrable, que es ese «no se que» misterioso de 
los santos, y ese «no se que» nos muestra que la vida entera se ha cambiado en 
una vida nueva. Saliendo la renovacion de dentro, llega a manifestarse en lo 
exterior; y en ultimo termino, la accion interior, como la levadura, llega a 
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transformar la masa; y en el momento en que el alma se ha transformado, as! 
entonces ella es a su vez levadura que transforma al mundo. 

Porque no se si habreis podido observar muchas veces —seguramente lo 
habreis observado— que cuando aparece una persona santa en medio de un 
grupo de personas, o cuando pasa por el mundo una de esas almas santas, en 
tomo suyo va dejando una accion secreta, misteriosa. No se sabe como, pero lo 
cierto es que esas almas santas, aunque no hablen, aunque no traten de 
manifestarse, aunque se sepulten en los abismos de su propia humildad, esas 
almas se revelan por esto: por esa fuerza divina, por esa huella de Dios que van 
dejando en el campo de los corazones, ese crecer de santidad en tomo de ellas. 
Las almas entonces, repito, vienen a ser levadura evangelica que transforma el 
mundo y le transforma con la transformacion que quiere Cristo, que no es una 
transformacion externa, de pura organizacion, que no es una transformacion 
donde se sacrifiquen ciertas manifestaciones exteriores y se permitan otras 
manifestaciones, sino que es una transformacion tan intima como la misma 
vida. 

Imaginaos un cadaver tendido delante de nuestros ojos. Imaginaos que 
ese cadaver ha conservado todas sus facciones exactamente iguales que cuando 
estaba vivo. Imaginaos por un momento que entra alii la vida de nuevo. 
Aquello se ha transformado; no se han aumentado sus dimensiones, quiza no se 
ha cambiado su color, las facciones son las mismas; pero hay alii una vida 
nueva. Esa transformacion intima de la vida es el simbolo de esa otra 
transformacion interior que hace el Evangelio en las almas. 

Es esta, repito, una gran leccion evangelica; leccion dificilisima, porque 
no se aprende sino habiendo sacrificado antes las propias ambiciones, las 
propias vanidades humanas y la propia pmdencia humana. Para crecer con esa 
fuerza secreta del Evangelio y abandonarse a ella y depositar en ella toda la 
confianza de ser santo, o de hacer bien a los demas, se necesita primero haberse 
negado a si mismo, y en la medida y en el momento en que uno comienza a 
negarse a si mismo, en ese momento, llegara a entregarse a la fuerza misteriosa 
de Dios. 

Leccion dificilisima, porque el alma no siempre puede percibir esas 
transformaciones exteriores y tiene que trabajar con pura fe, sin ese aliento 
terreno que da el recoger uno mismo los frutos. Es algo que se sabe que existe, 
porque nunca es esteril la levadura evangelica y nunca deja de transformar; 
pero eso que existe, muchas veces lo oculta el Senor; y lo oculta de tal suerte 
que muchos santos han muerto aparentemente en el fracaso, y los que vinieron 
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despues son los que han recogido la cosecha que ellos dejaron sembrada en el 
campo del mundo. 

Es leccion dificilisima, porque va contra todos los pareceres de la 
prudencia humana. La pradencia humana quiere remediarlo todo con medios 
visibles y cree que todas las cosas, cuando se hacen por la gloria de Dios, lo 
mismo la predicacion que la obra de caridad, dependen de lo exterior. Mas aun: 
que esa fuerza divina viene a aumentarse cuando las habilidades humanas se 
suman a ella, como si las habilidades humanas sirvieran para aumentar el poder 
evangelico y la omnipotencia de Dios. Es dificilisima esta leccion, porque va 
contra todos esos criterios el creer simplemente en la fuerza del Evangelio tan 
formadora, infinitamente transformadora; va contra todos los dictados de la 
prudencia humana. 

Pero esa leccion, que es dificil, es la leccion decisiva de la vida. 
Imaginaos por un momento que esa leccion la aprendieramos del todo. En ese 
momento se dilataba el corazon a la esperanza. Santificarlo todo no es mas que 
procurar esa vida interior que viene a ser para mi como una levadura que me va 
a transformar. Depositar esa nueva levadura en el mundo, eso esta en mi mano; 
no hace falta mas sino que yo no me oponga a ese proceso de fermentacion que 
el amor de Dios esta haciendo en mi propio corazon y que yo tantas veces he 
utilizado; y en ese instante me he convertido yo mismo en levadura. Se dilata la 
esperanza, y ademas se va viendo cada vez mas clara esta verdad. Porque 
cuando se comienza a recorrer ese camino, se va de claridad en claridad; 
claridad que no se adquiere con el estudio, claridad que no da la ciencia 
humana, claridad que da el trato con Dios, el acercarse a la luz de Jesucristo; 
cada dia el alma se siente mas en la verdad y esta alii su paz, esta alii su 
aliento, esta alii su fortaleza y alii encuentra a Dios. 

Leccion hermosisima, repito, porque significa y hace posible muchas 
cosas que de otra manera parecen imposibles. Esas almas que andan por el 
mundo pensando que no tienen medios, que no tienen nada al alcance de su 
mano para ser apostoles, si supieran esta leccion, aprenderian que en su mano 
esta lo unico que es eficaz, que en su mano esta el medio mas poderoso, que en 
su mano esta la promesa de Jesucristo, que en su mano esta la palabra del 
Evangelio; y entonces no se cruzarian de brazos para lamentarse de que no 
pueden hacer nada. La gran obra de Dios, lo mas importante que hay que hacer 
en el mundo, la manera mas eficaz de propagar el reino de Dios esta en sus 
manos, lo pueden ellos practicar, lo tienen a su disposicion. jAh! Con esto se 
acaban las almas inutiles, las almas que se lamentan esterilmente, y comienza a 
germinar en los corazones el apostolado. 
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Lection dificil, pero leccion hermosisima. jQuiera el Senor que nosotros 
la aprendamos! Pero tened en cuenta que para aprenderla se necesita la luz del 
cielo, y que lo importante para interpretar esta pagina del Evangelio, como 
todas las demas, es la oracion. 

jAcercarse a Dios! Acercarse a la luz, que es lo que sentian los Santos 
Padres cuando hablaban de que, para entender las Escrituras, el camino mas 
corto no era seguir las sendas de los hombres cientificos, sino las sendas por 
donde llegar a Dios. Esto es, como muchas veces hemos dicho, lo que aqui se 
comprueba. 

Acercaos a Dios, y entonces entendereis que es esto de la levadura 
evangelica. Si no os acercais a El, quiza sabreis hacer largas disquisiciones 
acerca de que el cristianismo ha transformado las cumbres del mundo antiguo; 
quiza sabreis decirnos como el cristianismo ha transformado el arte, la politica, 
la ciencia, cuanto aparece a lo exterior en la historia; pero os quedareis siempre 
en la superficie de las cosas y debajo sentireis el vacio, hasta que llegueis a 
entender esa otra transformation que no se comprueba con documentos, esa 
otra transformacion que no tiene por fuerza ciertas manifestaciones exteriores, 
esa transformacion secreta de las almas que las va sacando de sus miserias, las 
va apartando del reino de este mundo, las va santificando, las va poniendo en 
Dios y las va preparando para que un dia brillen sin mancha y sin arruga en la 
region de la verdad y de la pureza, completamente transformadas en la gloria 
de Dios. 
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Leccion XII 


El tesoro escondido 


Habla el evangelista San Mateo de unas explicaciones que dio nuestro 
Redentor a los disclpulos a solas, despues de haber propuesto algunas 
parabolas a las muchedumbres que le escuchaban. Y entre esas explicaciones 
que dio a solas a los discipulos, coloca unas breves parabolas, entre las cuales 
se encuentra la que nos toca explicar esta manana. 

Por todas las senas, aun admitiendo la vaguedad con que algunas veces 
suele hablar San Mateo en punto a cronologia, esta parabola no se debio de 
explicar a las muchedumbres que se habian congregado a orillas del lago de 
Genesaret; debio de predicarse inmediatamente despues, solo a los discipulos, 
y en la casa donde el Senor solia morar cuando pasaba algun dia en Cafamaum. 
La parabola tiene con ello cierto encanto. Por que ya no es una de aquellas 
parabolas dichas, con intenciones a la vez misericordiosas y justicieras, a una 
muchedumbre rebelde, indocil, de corazon incircunciso, sino una de esas pa¬ 
rabolas dichas en la intimidad, con acentos de amor, de misericordia, a los 
pocos que seguian siendo fieles a Jesucristo. Esto, como he dicho, da un 
encanto especial a la parabola. 

La parabola es hermosisima; esta contenida en un solo versiculo del 
Evangelio de San Mateo, o sea en el versiculo 44 del capitulo 13. Dice asi: 

Semejante es el reino de los cielos a un tesoro escondido en el campo; 
el cual, habiendolo un hombre hallado, lo oculta, y de gozo del hallazgo va y 
vende cuanto tiene y compra el campo aquel. 

Sin gran dificultad podemos entender todos nosotros cuan oportuna es 
esta parabola despues de las que hemos explicado en los dias anteriores. 
Cuando el Senor ha hablado del reino de los cielos comparandolo con el grano 
de mostaza y con el punado de levadura que la mujer sepulto en la masa, 
produce en el animo la sensacion de que su reino, ese reino de los cielos, es 
algo muy pequeno y a los ojos de los hombres, que todavia no entienden el 
misterio de la humildad, muy insignificante. 

Predicadas esas parabolas a una muchedumbre carnal y a un grupo de 
discipulos todavia muy ciegos, tal vez produjeron en el animo de estos 
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discipulos, y mucho mas en aquellas muchedumbres, ese sentimiento de que el 
reino de los cielos era algo insignificante; produjeron ese sentimiento especial 
que causa en muchas almas, que todavia no se han entregado completamente a 
Dios, la predicacion acerca de la humildad. Como un contrapeso y como un 
complemento necesario y oportuno, viene esta parabola del tesoro escondido a 
demostrar que ese reino de los cielos tan pequeno, tan conforme al misterio de 
la humildad, tan insignificante a los ojos de los hombres, es algo de un valor 
inmenso, es algo muy grande que debe estimarse como la mayor de las 
riquezas. 

Con solo mirar esta consideracion que acabamos de hacer, se entiende 
bien la oportunidad de la parabola. El Senor, de un lado, quiere que en las 
almas se arraigue la santa virtud de la humildad; y de otro lado quiere que ellas 
estimen en toda su grandeza los beneficios divinos que estan arraigados en el 
reino de los cielos; que estimen por encima de todas las cosas terrenas las cosas 
celestiales y etemas. 

En esta parabola acontece algo parecido a lo que vimos en la parabola 
anterior. La parabola anterior estaba encerrada en pocas palabras; y si el 
Evangelio no empleara el nombre generico de parabola al hablar de ambas, las 
hubieramos llamado con el nombre de «comparaciones». Lo mismo que la 
parabola de la levadura esta encerrada en palabras brevisimas que la presentan 
a nuestros ojos como una simple comparacion, esta otra parabola del tesoro 
escondido, por su brevedad y por su sencillez, mas parece una simple 
comparacion que una parabola. 

Es imposible definir los linderos que separan a una simple comparacion 
de una parabola, porque, como deciamos en otra ocasion, la parabola casi no es 
otra cosa que una comparacion dilatada. Senalar el punto en que una 
comparacion, dilatandose, comienza a ser una parabola no es nada facil. En la 
ocasion presente mantenemos el calificativo de «parabola», porque ese es el 
calificativo que da un poco mas adelante a todo este grupo el evangelista San 
Mateo. 

En efecto, como hemos dicho, se parece la parabola de la levadura a la 
parabola del tesoro escondido; pero tienen sobre todo esta gran semejanza: Asi 
como en aquella parabola de la levadura encontramos ensenanzas riquisimas, 
abundantes, fundamentales, de tal manera que en ella podia decirse que esta 
uno de los quicios de la cristiandad, asi en esta parabola del tesoro escondido 
volvemos a encontrar las verdades mas trascendentales. No son ciertamente de 
aquellas verdades que necesitan para su explicacion un gran aparato cientifico; 
no son de aquellas verdades que dan ocasion a que se hable de conocimientos 
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humanos, o se trate de cosas de la tierra; no son de esas verdades que se logra 
alcanzar con una cadena dilatadisima y complicada de silogismos; pero si son 
de aquellas verdades profundas que las almas llegan a ver con la gracia de Dios 
y con la luz de lo alto, de las cuales esas almas pueden decir que son como el 
despojarse de todos los enemigos de la fe, que son como el acercarse a Dios, 
que son como el aquietar a un tiempo mismo el corazon y la inteligencia. 

En este sentido, la verdad que se contiene en la parabola que explicamos 
esta manana guarda una analogia con aquella otra verdad que expusimos en la 
parabola comentada en la ultima leccion sacra. Si logramos nosotros no solo 
descubrir esa verdad de una manera superficial, sino guardarla en nuestros 
corazones con toda su fuerza, entonces podriamos decir que habiamos 
encontrado el tesoro escondido de que aqui nos habla Jesucristo. Vamos a ver si 
lo logramos con una sencilla explicacion. 

Lo extemo de esta parabola, llamada la parabola del tesoro escondido, es 
facil de entender. Se habla aqui de un tesoro en el sentido que solia tener 
antiguamente y que tiene toda via esa palabra en nuestro lenguaje familiar. Un 
tesoro suele ser una cierta cantidad de riquezas ocultas. Se habla del tesoro 
escondido, aludiendo a esta costumbre antigua que ya se encuentra en las 
Sagradas Escrituras, que se podria encontrar en todos los pueblos de 
antigiiedad y que quiza hemos encontrado nosotros en nuestros dias. En 
tiempos de guerra, en tiempos de perturbacion, o simplemente en tiempos de 
paz, cuando se queria buscar seguridad para conservar las propias riquezas, no 
era extrano que se sepultaran en tierra de una manera disimulada. De ahi 
provienen algunos de esos tesoros mas o menos importantes que se han 
descubierto despues, y a eso alude algo que cuenta Flavio Josefo cuando se 
re fie re a la toma de Jerusalen por Tito y narra que este emperador encontro 
algunos tesoros gracias a las indicaciones de los cautivos, que le dijeron donde 
estaban aquellos tesoros escondidos. 

Esos tesoros que asi se esconden en la tierra, que asi se guardan, a veces 
se olvidan, perece el que los escondio, no ha comunicado su secreto a nadie y 
quedan sepultados en la tierra, ignorados de la generalidad de los hombres y a 
merced de que un dia alguien tropiece inopinadamente con los mismos. 

A estos tesoros alude la parabola del Evangelio, y esto es lo que 
Jesucristo emplea como termino de comparacion cuando dice: Semejante es el 
reino de los cielos a un tesoro escondido en el campo (Mt 13,44). De este 
tesoro prosigue diciendo el Salvador que lo encontro otro hombre, lo 
descubrio, y apenas lo hubo descubierto lo oculto de nuevo, lo disimulo 
cuidadosamente, y vendiendo todo lo que el poseia, compro el campo donde 
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estaba escondido el tesoro, y, naturalmente, cuando se hubo hecho dueno del 
campo, se hizo dueno del tesoro. 

El Senor nos asegura que el reino de los cielos es semejante a esa historia 
real o fingida. En este punto de la comparacion algunos suelen tener el 
escmpulo de que Nuestro Senor emplee aqul un punto de comparacion inmoral. 
El hombre que encontro el tesoro, lo escondio despues, compro sigilosamente 
aquel campo y luego se apodero a un mismo tiempo del campo y del tesoro, no 
parece un hombre que ha procedido con lealtad, que ha procedido con 
sinceridad, que ha procedido siquiera con moralidad. Si hubieramos de juzgar 
la conducta de ese hombre conforme a las costumbres y a las leyes actuales, 
ciertamente podriamos decir que ese hombre no habia procedido de una 
manera buena, de una manera moral; pero si tenemos en cuenta las costumbres, 
los criterios y hasta las leyes que estaban vigentes en los dias de Jesucristo, no 
podemos decir lo mismo. Ora sea en la literatura romana, ora sea en la 
literatura rabinica, se pueden encontrar testimonios no escasos de que las 
costumbres entonces estimaban las cosas asi, Se tenia por un proceder justo, 
moral, en este sentido irreprochable, el proceder de este hombre a que alude 
aqui el Santo Evangelio. 

Por otra parte, para quitar todo escmpulo, conviene tener en cuenta que 
no siempre todas las cosas que el Senor toma como punto de comparacion en 
sus parabolas son cosas que el Senor recomienda; a veces, el Senor se vale de 
un hecho inicuo para, mediante la imagen de aquel hecho inicuo, recomendar 
una verdad evangelica. Acordaos de la parabola del servidor infiel. Se habia alii 
de un hombre que procedio con deslealtad, con inmoralidad; y el Senor quiso 
que eso se convirtiera en una leccion para los que quieren seguir el Evangelio, 
para los que oyen su doctrina, para los que quieren pertenecer al reino de Dios. 
Y esto no significa que el Senor apmebe lo que El expone en la comparacion 
que adopta para dar a entender las verdades sobrenaturales. 

En lo extemo de la parabola, en la imagen empleada, no hay nada mas; la 
comparacion es clarisima: el reino de los cielos es semejante a un tesoro que un 
hombre escondio en su campo, despues encontro ese tesoro otro hombre 
inopinadamente, lo oculto para que los demas ignoraran la existencia del 
tesoro, vendio sus bienes, y con el dinero que obtuvo de la venta compro aquel 
campo y al mismo tiempo se hizo dueno del campo y del tesoro. 

Esto es lo exterior de la parabola. ^Que es lo que el Senor quiere 
inculcamos con esta parabola tan sencilla y de la cual hemos dicho que es una 
parabola muy profunda? Si habeis reparado en la historia que el Senor emplea 
como ter min o de comparacion, habreis visto que principalmente sobresalen en 
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esa historia dos cosas: primera, el tesoro escondido; segunda, el hombre que 
encontro ese tesoro. En esos dos puntos hemos de encontrar la leccion principal 
que en esta parabola se inculca; hagamos la aplicacion de la imagen a cada una 
de estas cosas, y en ultimo termino sacaremos la verdad que vamos buscando. 

Si miramos el tesoro y examinamos la comparacion que se hace entre ese 
mismo tesoro y el reino de los cielos, deducimos inmediatamente esta 
conclusion: el reino de los cielos es un tesoro, y al mismo tiempo es un tesoro 
escondido. Al establecerse la comparacion entre el tesoro escondido y el reino 
de los cielos, parece que estas son las dos verdades que se inculcan. ^Responde 
esta afirmacion a la realidad? 

Sin fatigaros mucho con explicaciones que para vosotros serian inutiles, 
si quisiera llamar la atencion sobre algo que encierra esta palabra: el reino de 
los cielos. Hemos dicho ya varias veces, y extensamente lo explicamos al 
comenzar este grupo de parabolas, que el reino de los cielos es la Iglesia de 
Jesucristo establecida aqui en la tierra. Si uno se detiene en esa idea general y 
no mira otra cosa que lo extemo, la organizacion visible de la Iglesia de 
Jesucristo, no llega a entender toda esta ensenanza, toda la profundidad de esta 
parabola evangelica. 

El reino de los cielos aqui podria tomarse con otra amplitud. La Iglesia ha 
tenido un fundador, tiene un fundador; la Iglesia no es un cuerpo muerto; tiene 
una vida, una vida interior, una vida misteriosa. La Iglesia no es simplemente 
un conjunto de afectos y sentimientos; es un magisterio, es una ensenanza, es la 
depositaria de una revelacion divina, es la maestra de unos misterios 
celestiales. La Iglesia no es simplemente una colectividad donde los individuos 
quedan como absorbidos y privados de la vida; la vida de la Iglesia se difunde 
y se maniflesta con toda su amplitud, con toda su riqueza, con todo su aspecto 
sobrenatural, con todo lo que tiene de divino en cada una de las almas, de tal 
manera que cada alma puede llamarse una historia general y colectiva de la 
Iglesia. 

Mirando la Iglesia en esta amplitud, mirandola de esta manera, es como 
llega a entenderse que es un tesoro escondido. Que es un tesoro, no hay que 
probarlo. Porque cuando se ha dicho que la Iglesia tiene un fundador, se hace 
alusion a Jesucristo, verdadero tesoro de las almas, al mismo tiempo Dios y 
hombre, que es para nosotros el mayor tesoro que puede poseer nuestro 
corazon. Cuando se ha dicho que la Iglesia tiene una vida, se ha aludido a esa 
vida sobrenatural, a esas gracias de Dios, a esas virtudes infusas, a esas 
comunicaciones del Espiritu Santo, a ese mundo de misericordias divinas que 
llamamos, con palabra generica, vida sobrenatural; mundo tan hermoso, tan 
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rico, que en su comparacion todo lo que hay en este mundo visible, todo lo que 
contemplan nuestros ojos, no es mas que miseria, no es mas que una cosa 
despreciable, no es mas que aquello que decia San Pablo cuando afirmaba que 
miraba todas las cosas como basura. Cuando pensaba en la caridad de 
Jesucristo, todo lo demas para el era como algo despreciable y como algo 
nauseabundo. Cuando se piensa que la Iglesia es la depositaria de una 
revelacion divina y la maestra de una verdad misteriosa y sobrenatural, se 
entiende que es un tesoro, porque en esos misterios y esa revelacion esta la 
verdadera garantia de los hombres. Por muy alto que vuele la conciencia 
humana, por muy altos que vuelen los genios humanos, siempre quedan a ras 
de tierra, en una region muy baja en comparacion de las alturas a donde 
asciende el que se entrega a la sabiduria de Dios, el que se entrega a las 
ensenanzas de la fe, el que vive de las luces y de las verdades divinas, de las 
luces y de las verdades que trajo el Hijo de Dios a la tierra y que la Iglesia nos 
propone como maestra infalible. 

Si se baja a las almas y se mira en particular lo que en cada alma se 
esconde, lo mismo de luces sobrenaturales que de tesoro de gracias y virtudes, 
ese mundo interior que Santa Teresa llamaba castillo interior de las almas, ese 
mundo interior que alguna vez se habra entreabierto ante vuestros ojos 
dejandoos atonitos de tantas misericordias divinas; si se mira, repito, ese 
mundo interior de cada alma, entiende uno que quien sabe vivir en ese interior 
del propio espiritu y sabe recogerse de esa vida exterior y miserable que 
consiste en derramarse a las criaturas, comprueba que esa vida interior es un 
verdadero tesoro. 

Y si, saltando de todas estas consideraciones, pensamos que la Iglesia de 
Jesucristo es la barca en la cual navegamos hacia el cielo, que la Iglesia de 
Jesucristo es la serial de esperanza, mejor dicho, la esperanza segura de que un 
dia pasaremos a Dios y gozaremos de los bienes eternos, [ah!, entonces, con 
solo esta esperanza, ya podemos decir, y podemos decirlo sin que nuestro 
corazon titubee un momento, sin el menor temor de enganamos, sin la menor 
inseguridad, que el reino de los cielos es para nosotros un tesoro, el tesoro por 
excelencia, el tesoro unico de nuestro corazon. 

Pero adviertase que ese tesoro es un tesoro escondido. Y si vais 
analizando cada una de las verdades que acabo de exponer y examinando cada 
una de esas realidades divinas que acaban de desfilar atropelladamente delante 
de vuestros ojos, vereis comprobada esta verdad de multiples maneras, pero 
siempre tales que se acomoden a la afirmacion evangelica. 
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Cristo es un tesoro escondido, como decian los Padres, porque la 
divinidad de Jesucristo esta escondida en su santa humanidad, y la santa 
humanidad es como una nube que oculta a los ojos de los hombres la divinidad, 
al mismo tiempo que, por una suerte de paradoja divina, la manifiesta al 
mundo. 

A traves de aquella nube no supieron ver el resplandor de aquel sol de 
justicia las muchedumbres que escucharon estas parabolas evangelicas y los 
que perseguian a Jesus. Cristo es el tesoro escondido, no solamente porque su 
humanidad santisima envuelve su divinidad, sino ademas porque no encuentran 
los hombres siempre a Jesucristo. Encontrar a Jesucristo no es encontrar ese 
cumulo de conocimientos humanos acerca de Jesucristo; encontrar a Jesucristo 
no es encontrar algun conocimiento de esos que llaman ahora puramente 
historicos de Jesucristo, como si se tratara de uno de tantos personajes de la 
historia, del cual no hubiera otra cosa que saber que lo externo; encontrar a 
Jesucristo no es confesarlo con los labios; encontrar a Jesucristo es ver que se 
rasgan las nubes que envolvian nuestra alma, y que comienza a brillar para ella 
el sol de justicia, y comenzamos a ver, con la claridad que la fe permite, el 
fondo de ese misterio del Hijo de Dios. Todavia, si pasamos un poco mas 
adelante, encontrar a Jesucristo no es solo creer de cualquier modo en 
Jesucristo; es llegar a unirse con El de tal modo, a vivir de tal manera su vida, a 
encontrar esa manera que llaman los santos muy misteriosa y detras de la cual 
anduvieron muchas veces largos anos de su propia vida, en la cual el alma, en 
un sentido profundisimo, pueda repetir con toda verdad: he encontrado lo que 
anhelaba mi alma, lo sujetare y no permitire que vuelva a alejarse de mi. 
Jesucristo es ese tesoro escondido. 

Tesoro escondido es toda esa vida sobrenatural que hay en el seno de la 
Iglesia catolica y que difunde en ella el Espiritu Santo. Porque, de un lado, 
solamente la podemos conocer por la fe, y de otro lado, los hombres estamos 
tan acostumbrados a vivir de lo que ven nuestros ojos y de lo que palpan 
nuestras manos que pasar adelante, dejar de lado esas cosas que las manos 
palpan y los ojos ven, para entregarse por entero a eso otro que esta detras de lo 
visible, a eso otro que son las verdades sobrenaturales, a eso otro que es la vida 
escondida de Jesucristo en Dios, a ese mundo de gracias sobrenaturales y de 
virtudes; pasar, repito, de la superficie a todo eso, a ese otro que es profundo y 
que es la vida verdadera, para nosotros es dificilisimo. Estamos como cautivos 
con estas prisiones de los sentidos, y romper los grillos que nos quitan la 
libertad para volar por esos espacios sobrenaturales supone gran esfuerzo y 
gran virtud; virtud y esfuerzo que no siempre se encuentran en todas las almas. 
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La vida sobrenatural, o, mejor dicho, el reino de Dios, mirado en cuanto 
que es el depositario de la ensenanza divina y el magisterio del misterio 
sobrenatural, es tambien un tesoro secreto y escondido. Porque para 
comprender las Escrituras no solamente son insuficientes los medios 
puramente humanos aunque sean medios muy cientificos, segun el mundo, no 
solamente son insuficientes los medios de que dispone la humana naturaleza 
abandonada a sus propias fuerzas, sino que es indispensable ir a ellas con el 
espiritu del Senor, con el espiritu de la verdadera Iglesia, con el espiritu de la 
tradicion cristiana, con las luces del Evangelio Santo. Porque hay aqui, en el 
espiritu de las Escrituras, un fenomeno que los santos ven muy bien, pero que 
es muy dificil explicar a las almas. Yo me atreveria a explicarlo de esta manera: 
Imaginaos que las Escrituras tuvieran una superficie, la cual pudieran percibir 
todos, pero que dentro de esa superficie fuera preciso ahondar, trabajar para 
descubrir sus riquezas de verdad que estuvieran escondidas alii; imaginaos que 
ahondar esa superficie no se pudiera hacer sino con los instrumentos que da 
Dios, y los instrumentos principales que da Dios para ahondar en ese terreno de 
las Sagradas Escrituras son el Magisterio eclesiastico, el trato con El, la union 
con El, son las luces del Espiritu Santo. Que de ahi ha venido aquella 
afirmacion continua de los Santos Padres, cuando dicen que las Escrituras se 
interpretan mucho mejor con la oracion que en el estudio, se interpretan mucho 
mejor en el trato con Dios que en el trato con los hombres. Y lo vemos nosotros 
por experiencia; porque los hombres que huyen del trato con Dios, y los 
hombres que viven engreidos de su ciencia humana, llegan a absurdos tales en 
la interpretacion de las Escrituras que mil veces siente uno el deseo de 
exclamar publicamente: jciegos y guias de ciegos!; porque no hacen otra cosa 
que despenarse de abismo en abismo y llevar a las almas a que se despenen en 
esos abismos con ellos. 

La vida interior de cada alma es un tesoro escondido. Porque no sabeis 
vosotros lo que cuesta descubrir a un corazon lo que es la vida interior. Se le 
habla, se le recomienda, se le impulsa a buscarla; y cuando oimos su respuesta, 
nos quedamos desconcertados y nos hace la impresion de que es como alguien 
que esta en las tinieblas y esta buscando la manera de formarse idea de los 
colores con el simple palpar de sus manos; es algo que no llega a entenderse 
sino cuando se ha buscado y se ha trabajado por conseguirlo. 

Asi, va resultando que todo lo que se refiere al reino de los cielos, si bien 
es un tesoro, si bien es el mayor tesoro de la vida, si bien es el unico tesoro, 
porque esta es la unica cosa que han de buscar las almas y todo lo demas es 
entretenerse en fantasmas, enganos o alucinaciones de las criaturas, si bien es 
todo esto un tesoro escondido; es, como el tesoro del Evangelio, algo que esta 
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sepultado debajo de unas apariencias que es preciso romper, algo que se 
adentra en este campo del mundo como oculto, y hace falta roturar ese campo 
para que el corazon de con el tesoro ansiado. 

Querla yo explicaros hoy toda la parabola, y a este fin abrevie al principio 
esas nociones preliminares que habeis escuchado. Con sorpresa veo que se nos 
ha pasado casi todo el tiempo de la explicacion. Y como no quisiera que 
explicaramos Hoy atropelladamente la segunda parte de la parabola, o sea, la 
comparacion entre el hombre que encuentra el tesoro y cada uno de los que 
encuentran el tesoro del reino de Dios, cortaremos aqui el hilo de estas 
explicaciones y nos contentaremos por hoy con sacar una deduccion practica 
de la primera parte de la parabola. 

En esta primera parte de la parabola, yo os confieso con toda verdad, jy 
ojala que os lo confesara con toda la humildad que el Senor quiere!, que se 
trata de una de esas doctrinas evangelicas delante de las cuales uno se siente 
como acobardado. Es una de esas lecciones evangelicas que, cuando uno quiere 
explicarla a las muchedumbres cristianas, le producen en el animo una 
amargura intensisima, la amargura intensisima de no poder hablar con el acento 
de los santos, de no poder tener un corazon que fuera completamente de Dios 
^Sabeis por que? Porque para levantar las almas de todo eso que ven, de todo 
eso que palpan, para deshacer de los corazones de los hombres la fascinacion 
que producen las cosas de este mundo, no hay otro camino que romper uno 
primero en su propio corazon esas fascinaciones, rasgar uno en su propio 
corazon esas sombras, pero rasgarlas con la decision con la firmeza, con la 
verdad con que las rasgaron los santos solo entonces llega uno a ver con toda 
claridad el hondo misterio del reino de Dios que aqui esta escondido bajo la 
imagen de un tesoro. Despues se necesita tener aquel fuego, aquella 
comunicacion, aquel espiritu que tienen los que asi viven solo para el reino de 
Dios; y eso es lo unico capaz de transmitir a las almas este amor del reino de 
los cielos. 

Se habla del reino de los cielos y establece uno comparaciones frias entre 
lo que significan las cosas de este mundo y lo que significan las cosas etemas; 
se habla, y discurre uno con el miedo que le da la propia frialdad y la propia 
tibieza, acerca del ardor con que debe ser amado este tesoro divino y celestial; 
se habla de todo esto, pero a medida que va uno vertiendo las palabras, le va 
quedando en los labios y en el corazon la frialdad de esas palabras, y observa 
uno que, cuando deberia estar derramando centellas de fuego sobre los cora¬ 
zones, no esta haciendo otra cosa que derramar la escarcha de sus propias 
tibiezas, la escarcha de sus propias frialdades y de sus propias ignorancias. 
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Para llegar a que los corazones entiendan esto se necesita ante todo que 
uno rasgue las sombras de su propia alma y que uno hable con ese fuego y con 
ese amor con que hablaban los santos. Por eso, cuando se quiere hacer estimar 
a los demas el tesoro del reino de los cielos, da miedo, y es una de aquellas 
ocasiones en que uno mismo siente la amargura de no haber servido a Dios de 
tal manera que sepa hablar del misterio de su reino con todo corazon, como 
hablaron sus predilectos, 

Pero, aunque yo no sepa explicar estas cosas y aunque sea dificilisimo 
para predicadores explicarlas, hay un medio facil de llegar a entender como el 
reino de Dios es un gran tesoro y es el unico tesoro de la vida. Primero, acudir 
a Jesucristo, para que El, que dice esas parabolas exteriormente y que ha 
querido que queden grabadas en las paginas del Evangelio, las lleve al corazon 
de aquella manera eficaz con que El sabe hablar; que imprima en las almas lo 
que sus palabras significan de aquella manera creadora; que transforme los 
corazones, dandoles los amores que El esta recomendando en sus discursos. En 
segundo lugar, volver a aquel medio eficacisimo que deciamos en otras 
lecciones sacras y que tantas veces hemos recomendado; trabajar por encontrar 
ese tesoro. Hay un camino seguro por donde se puede trabajar y por donde ese 
tesoro se encuentra, que es el de la purificacion del propio corazon. A medida 
que el corazon se va purificando, es como si apartasemos la tierra que oculta 
ese tesoro; nos vamos como acercando a el, y al fin lo encontramos. Ese es el 
medio eficaz: trabajar en la purificacion del corazon; y la purificacion del 
corazon significa que arrojemos de nosotros esta barahunda de cosas que 
llamamos nuestras riquezas, y nuestra honra, y nuestros amores, pues todo ello 
no es otra cosa que un punado de tierra. 

Apartemos con decision esa tierra de las propias ambiciones, de las 
propias vanidades, de los propios gustos, de las propias sensualidades, porque, 
apartando esa tierra, ciertamente llegaremos a donde el tesoro esta escondido. 
Es la labor del que trabaja en las minas. Dios ha querido que para que ese teso¬ 
ro valga mas, y para que lo amemos mas de veras nos cueste algun trabajo, y 
ese trabajo se puede comparar con el de aquel que en las minas trabaja. 
Apartando la tierra, y apartando la tierra de esta manera, con la propia 
abnegacion, con la renuncia cada vez mas generosa y desinteresada, con el 
separar la mirada de las cosas de este mundo e ir haciendo que el corazon 
rompa las amarras que le sujetan a la tierra, de esta manera se conoce el tesoro 
del reino de Dios. Y tened por seguro que si algun dia llegamos a encontrar ese 
tesoro, ese dia sera el dia de nuestra paz interior, sera el dia de nuestra dicha, y 
entonces no solo entenderemos esto que se dice de que el reino de los cielos es 
un tesoro escondido, sino que nos asombraremos, nos espantaremos de que 
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haya almas que oigan estas palabras y no las entiendan y sigan creyendo que el 
tesoro esta aqul abajo, que el tesoro tiene que encontrarse con las criaturas. 

jOh! jEsos si que pueden llamarse ciegos y gulas de ciegos, y no el alma 
que ha encontrado una vez el tesoro evangelico! No solamente entiende que es 
un verdadero tesoro sino que no quiere mas tesoro, y exclama diciendo: Este es 
mi unico tesoro, tesoro que nadie me podra arrebatar, tesoro que no corrompera 
ni la polilla, ni el orln, tesoro que esta libre de ladrones, tesoro que va a durar 
mientras yo lleve mi peregrinacion por este mundo, tesoro que yo quiero 
defender en esta peregrinacion con la ayuda de Dios y tesoro del que voy a 
gozar etemamente en los cielos. 
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Leccion XIII 


El tesoro escondido 


La parabola que empezamos a comentar en la leccion sacra precedente y 
que hemos de seguir comentando esta manana, como oisteis el domingo 
pasado, se encuentra en el capitulo 13 del Evangelio de San Mateo, versiculo 
44, y dice de esta manera: 

Semejante es el reino de los cielos a un tesoro escondido en el campo; el 
cual, habiendolo un hombre hallado, lo oculto, y de gozo del hallazgo va y 
vende todo cuanto tieney compra el campo aquel. 

Deciamos el domingo anterior que en esta parabola habia dos ideas 
fundamentales. La primera estaba indicada por el tesoro escondido, y la 
segunda, por la conducta que observo el hombre que tuvo la fortuna de hallar 
ese tesoro. Comentabamos en la leccion sacra precedente la primera de esas 
dos ideas fundamentales, y explicamos, aunque algo de prisa, como el reino de 
los cielos y cuanto pertenece a el es un verdadero tesoro, y precisamente un 
tesoro escondido. Prometiamos explicar en la leccion sacra de hoy el segundo 
punto fundamental de la parabola, o sea, aquel en que se habia de la conducta 
observada por el hombre que hallo el tesoro. Y, en efecto, vamos a explicar esta 
manana el punto prometido. La explicacion va a ser un poco minuciosa. 

Habreis visto que en las parabolas precedentes, al menos en casi todas 
ellas, nos hemos limitado a explicar con alguna amplitud la significacion 
fundamental de la parabola, sin insistir mucho en las palabras con que esa 
parabola esta expresada en el Santo Evangelio. Huiamos de un peligro que 
suele haber en la interpretacion de la Escritura y que consiste en alambicar 
demasiado y en querer sacar de cada palabra un sentido especial, aunque sea 
por medio de mil sutilezas. En la leccion sacra de hoy podemos sin peligro 
alguno emplear, como he dicho, un procedimiento mas minucioso; porque si 
bien es verdad que no siempre se podria probar el alcance determinado de cada 
una de las palabras evangelicas, tambien es verdad que dando ese alcance a 
cada una de las palabras podemos llegar a una idea de conjunto que 
corresponde exactamente a la ensenanza de Nuestro Senor en esta parabola 
hermosisima. 
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Siguiendo ese procedimiento que hemos llamado minucioso, atendamos 
en primer termino a una palabra con que casi comienza esta parabola. Dice el 
Evangelio que un hombre encontro un tesoro, y cuando dice encontro no dice 
que lo «busco». Asi como en la parabola de la perla preciosa, que viene 
inmediatamente despues de esta parabola del tesoro, dice el Senor que un 
hombre la busco (era mercader de perlas preciosas, y por consiguiente las 
buscaba), asi en esta parabola del tesoro escondido no dice que el hombre lo 
busco, sino que lo encontro. Nosotros nos imaginamos, cuando leemos esta pa¬ 
rabola, a un pobre jomalero que habia sido ocupado en labrar un campo ajeno; 
en medio de su labranza observo que se hundia la reja del arado; atendio 
cuidadosamente y se encontro con que habia descubierto un tesoro. Y esto que 
nos imaginamos nosotros cuando leemos la presente parabola evangelica 
responde muy bien a esa formula empleada por Jesucristo Nuestro Senor 
cuando nos dice que un hombre encontro un tesoro. 

Detengamonos un momento en esa palabra. Queriendo aplicar al reino de 
los cielos este pormenor de la imagen empleada por Jesucristo, le encontramos 
una correspondence exacta. Cierto que el reino de los cielos lo encuentran 
quienes no le buscan; en los dias de la predicacion apostolica se encontraron 
con el anuncio de la buena nueva, sin haber intentado nunca buscar esa buena 
nueva y sin haber sospechado siquiera que esa buena nueva existia en el 
mundo. Despues de la predicacion apostolica hay muchas almas alejadas del 
reino de Dios, que donde menos pensaban, en la ocasion mas extrana, oyen en 
su interior, en su conciencia, ese mismo anuncio del reino de Dios que los 
llama a conversion o que los llama a santificarse. Esto que nosotros podemos 
de alguna manera probar con esas razones generates, es algo de todos los dias y 
de todas las horas, y es algo que podemos comprobar sin mas que mirar hacia 
dentro, mirar a nosotros mismos. jCuantas veces las gracias del Senor se nos 
han entrado por las puertas del alma, sin que nosotros sospecharamos en aquel 
momento que tales gracias iban a Hover sobre nosotros mismos! jCuantas 
veces han fulgurado las inspiraciones divinas en nuestra mente sin que nosotros 
hubieramos buscado esas divinas inspiraciones! jCuantas veces se ha 
inflamado el corazon de un buen deseo, de una santa esperanza, de un esfuerzo, 
de una generosidad que nosotros no habiamos buscado! Nos parece en mil 
ocasiones, cuando examinamos lo que acontece en el secreto de nuestra alma, 
que se repite sin cesar en toda nuestra vida espiritual el fenomeno del cenaculo 
de Jerusalen, no ya de una manera estrepitosa y publica, pero si de una manera 
secreta, en este cenaculo escondido de nuestro propio corazon. Caen las 
llamaradas de lo alto, caen las lenguas de fuego sobre nosotros, iluminan la 
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mente e inflaman el corazon, y no tenemos mas remedio que pensar que nos ha 
visitado el Senor. 

A estas visitas divinas, que se multiplican sin cesar, ya que Nuestro Senor 
es el pastor que sin cesar esta llamando con su silbo a todas sus ovejas, ya que 
el Senor es el amigo que esta llamando continuamente a la puerta de su amigo, 
ya que el Senor es el padre solicito que no descansa hasta ver introducidos en 
el hogar a todos sus hijos; a estas visitas divinas, repito, que sin cesar 
experimentamos y que se manifiestan tan frecuentemente en el mundo, es sin 
duda a las que aqui de una manera o de otra se refiere el Senor cuando dice que 
habia un hombre que encontro inopinadamente un tesoro. Cada uno de nosotros 
es ese hombre; el genero humano es ese hombre. Cuando hemos encontrado a 
Jesus, cuando hemos encontrado a su Iglesia santa, cuando hemos encontrado 
su verdad divina, cuando hemos encontrado su amor, entonces se ha hundido la 
reja de nuestro arado en el surco que estabamos abriendo e inopinadamente 
hemos visto que se nos presentaba ante los ojos el tesoro del reino de los cielos. 

Anade el Evangelio que ese hombre de la parabola, al encontrar el tesoro, 
se lleno de alegria, y con esa alegria partio velozmente, vendio todo lo que 
poseia y con el dinero recibido en venta compro el campo donde el habia 
descubierto primero y escondido despues el tesoro. Atendamos a esta parte de 
la parabola, porque en ella hay una de las lecciones mas graves y mas 
trascendentales que podemos encontrar en el Santo Evangelio. 

«^Que significa este vender todas las cosas para comprar el campo donde 
se esconde el tesoro? <^Que significa ese venderlo todo con alegria? Todos 
seguramente habeis dado ya la respuesta en vuestro corazon. Aqui no hay otra 
cosa que una alusion clara o, mejor dicho, una repeticion, envuelta en una 
imagen, de aquella ensenanza que el Senor repetia sin cesar en su predicacion y 
que solemos llamar nosotros, con un nombre generico, la renuncia evangelica. 

Pero notad bien de que manera se nos descubre aqui esa renuncia. En la 
parabola se dice que el hombre, al encontrar el tesoro, vendio cuanto tenia, es 
decir, se desposeyo de todo, aunque en ese todo estuviera incluida alguna cosa 
de particular estima, si no por su valor —hemos de suponer que el hombre que 
trabaja en campo ajeno no poseia cosas de gran valor— al menos por el 
recuerdo. En la familia mas pobre se encuentra siempre algo que es uno de esos 
recuerdos entranables de los antepasados, de los padres, de los hermanos, de 
los hijos; y ese algo, que muchas veces en si mismo es cosa insignificante, por 
el recuerdo, por los afectos de familia, viene a ser como una suerte de tesoro 
espiritual. Aquel hombre que encontro el tesoro lo vendio todo, hasta las cosas 
que eran para el de mas recuerdo, que eran como el lazo mas estrecho de sus 
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afectos de familia. Y al decir esto el Senor en la parabola, ^que nos esta 
diciendo? Nos esta diciendo que por el reino de los cielos se ha de sacrificar 
todo, se ha de renunciar a todo, y esta palabra «todo» debe entenderse sin 
limitacion, sin interpretacion que eluda su propia fuerza, sin esos alambica- 
mientos humanos que comienzan a hacer distincion donde el Evangelio no 
distingue. Nuestra renuncia total puede significar todo esto que vais a oir. 

Nosotros comenzamos a renunciar por el reino de los cielos a las cosas 
que poseemos cuando cortamos con todo aquello que es para nosotros lazo de 
perdicion. Los lazos de perdicion son algo que poseemos, son unas criaturas a 
las cuales esta presa nuestra alma, de las cuales esta cautivo nuestro corazon. 
Cortar los lazos que nos unen a esas criaturas es lo mismo que renunciar a 
ellas; y renunciar a esas criaturas es indispensable, por lo menos en cierta 
medida, para salvar el alma, aunque sea con infimo grado de gloria. Ahi 
comienza la renuncia evangelica, cuando se cortan las ocasiones de pecado, 
cuando se vencen las propias pasiones en la medida suficiente para que no 
podamos llamamos esclavos de ellas, de suerte que nos arrastren segun sus 
caprichos a los pecados y a los desordenes mas graves. Y en el momento en 
que se ha comenzado asi a recorrer el camino, se puede decir que se han subido 
los primeros escalones de esa renuncia evangelica o, mejor dicho, que nos 
hemos desposeido de lo mas indispensable para salvar el alma, que hemos 
quitado el lastre mas pesado que nos impedia levantamos hacia Dios. 

Pero no termina ahi la renuncia. Hay almas a quienes Dios pide mucho 
mas: les pide que no solo renuncien a las cosas que son para ellas ocasiones de 
pecado, sino que renuncien a todo lo que poseen en la vida, como El dice con 
una enumeracion larga que parece una insistencia continua en la idea de la 
renuncia radical; les pide que renuncien a los padres, a los hermanos, a los 
hijos, a los bienes de la tierra, a cuantos tienen en este mundo, de tal manera 
que vivan como si hubieran muerto del todo, que vivan como si todo hubiese 
perecido. Esas almas generosas, cuando oyen el llamamiento de Dios, lo han 
realizado. Todos los santos que miramos en los altares han llegado ahi; muchas 
almas que no estan en los altares, pero que han practicado con toda pureza el 
amor de Dios y que han estado abrasadas en ese amor, han llegado tambien. Y 
causa espanto el ver las alturas en que se ciemen; pero al propio tiempo causa 
alegria y causa gozo el pensar que eso es algo a que el corazon humano puede 
aspirar, sin que se diga de ese corazon que se ha lanzado a las regiones del 
ensueno y que vuela no en alas de la realidad y de la gracia divina, sino en alas 
de su propia fantasia. 
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Notese bien; dice el Santo Evangelio que aquel hombre renuncio a las 
cosas que poseia o, mejor dicho, las vendio, para comprar el campo donde se 
ocultaba el tesoro, no tristemente, como quien va a hacer un sacrificio 
dolorosisimo, abatiendose con el pensamiento de aquella venta, sino con el 
corazon dilatado de alegria. Para el, el vender aquellas cosas era una dicha, era 
comprar el tesoro; para el, desposeerse de aquello era para centuplicarlo; y asi 
las almas que renuncian a todo para encontrar el reino de los cielos han de ir 
por el camino de sus renuncias, no como solemos decir en nuestro lenguaje 
familiar, gimiendo y llorando, no con la tristeza dibujada en el rostro, no con la 
frente siempre abatida, no con los ojos llenos de lagrimas para derramarlas 
sobre aquello que abandonan; han de ir con la frente radiante de alegria, con 
los ojos centelleantes de verdadera caridad, con el corazon henchido de en- 
tusiasmo; no como quien va forzado, sino como quien vuela con todos los 
impetus de su corazon. 

Han de ir asi, porque no es una desgracia el renunciar a las cosas de este 
mundo para comprar con ellas el reino de los cielos; es la suprema dicha. La 
gran misericordia del Senor consiste en esto: en que un dia se rasgue el velo del 
engano que hay tendido entre nosotros y las criaturas y veamos la verdad, y 
veamos que donde esta nuestro bien y nuestro tesoro es en Dios; y despues de 
haberlo visto, como quien ha tenido la suerte de encontrar un tesoro en su 
campo, con el corazon henchido de alegria, renunciemos a los ensuenos vanos 
de este mundo —esos si que son ensuenos—, a los ensuenos de nuestra 
ambicion, a los ensuenos de nuestra vanidad, a los ensuenos de nuestra 
sensualidad, de nuestro amor propio; renunciemos a eso como quien renuncia a 
unos fantasmas que sin sentir nos llevan alucinados al abismo; renunciemos a 
todo eso y nos encontraremos en la verdad, en la realidad, en la misericordia de 
Dios. 

Notad que todavia en esta parabola, o, mejor dicho, en la segunda parte 
de esta parabola, queda un pormenor que viene a completar este pensamiento y 
donde esta uno de los puntos mas graves de la ensenanza evangelica relativa a 
la renuncia. 

Imaginaos un momento al hombre que encontro el tesoro. Imaginaos que 
ese hombre comienza por alegrarse sin medida; luego, repuesto de su alborozo, 
encubre de nuevo el tesoro en el campo para que nadie sepa que existe. Seguid 
imaginandoos que ese hombre ha vuelto al hogar y ha comenzado a vender 
aprisa todo lo que tiene. Imaginaos, por fin, que esa venta es conocida de las 
personas de su familia y es conocida de sus vecinos. Y despues que os hayais 
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imaginado todas estas cosas, decidme que juicio formarian de aquel hombre los 
que le vieron vender atropelladamente los pocos o muchos bienes que posela. 

Seguramente aquellas personas dijeron de el —por lo menos alguno lo 
dirla— que era un insensato. Podeis pensar que si aquel hombre se quedaba 
convertido en un mendigo por poseer el tesoro o por poder poseer el tesoro, 
aquel hombre hacia eso que llamamos nosotros quemar las naves o, con un 
termino mucho mas profano, jugarselo todo a una carta. Aquello era una 
aventura sin remedio. Si se habia equivocado, habia malbaratado todos sus 
bienes. Es un hombre de esos que se cortan a si mismo la retirada y que de una 
vez o han fracasado completamente o completamente han triunfado. 

Comprendereis que esta manera de mirar la parabola evangelica no es 
algo tan extrano a la misma que no pueda encontrarse en el texto evangelico. Si 
esta idea no la ha subrayado expresamente Jesucristo, ahi en la parabola esta; y 
como, por otra parte, esa idea corresponde exactamente a algo que en- 
contramos en la renuncia evangelica y en la vida espiritual, bien podemos 
explicar este algo a proposito de la parabola del tesoro. 

Vamos a ver que es eso. Desde luego, una parte de ello se entiende con 
suma facilidad. Ya lo sabemos: sin llegar a esas alturas de perfeccion, y sin 
llegar a ese radicalismo de la renuncia completa, apenas se ha comenzado a 
renunciar un poco al mundo, las gentes suelen murmurar, y con frecuencia, si 
no dicen que quien renuncia se ha vuelto loco, dicen que quien renuncia ha 
comenzado a tener algun desequilibrio, alguna exaltacion, se ha dejado llevar 
de una impresion exagerada. No hay nada mas insensato para el mundo que 
renunciar al mismo mundo. El alma que renuncia al mundo nunca sera para el 
mundo una persona completamente sensata y cuerda. Esta ensenanza es 
clarisima. Y si hubiera necesidad de decir una vez mas lo que tantas veces 
hemos dicho aqui y lo que con tanta insistencia repite San Pablo, que hemos de 
ser insensatos ante el mundo si queremos ser prudentes, discretos, sabios 
delante de Dios, esta seria una ocasion muy buena de repetirlo. 

Pasemos por alto esa idea y atendamos a la otra, a eso que hemos 
calificado de quemar las naves, de cortar las amarras o, con una frase 
profanisima, de jugarlo todo a una carta, a eso que hemos llamado cortarse la 
retirada. 

La renuncia asi, ^es prudente? Hay una imprudencia posible en estos 
casos, y esa imprudencia consiste en creer que se ha encontrado el tesoro 
cuando se ha encontrado otra cosa, cuando lo que hay en aquel tesoro no es 
legitimo, sino falso. Puede suceder que algun alma hable de que ha encontrado 
el tesoro porque ha encontrado la satisfaccion de la propia vanidad, o de la 
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propia fantasia, o del propio anhelo; pero no porque realmente ha encontrado a 
Dios. Hay manera de certificarse de que realmente el tesoro que se tiene a la 
vista, y por el cual hay que renunciar a todo, es el reino de los cielos, y que la 
renuncia no se hace por un tesoro falso, sino que se hace por Dios. Supuesto 
esto, ^hay imprudencia en cortar la retirada, segun decimos? ^Es mejor andar 
cautelosamente, como quien piensa que todo depende de su cuidado, de su pru- 
dencia, de su ingenio, de los medios humanos, y que lo contrario es tentar a 
Dios? es mejor cortar la retirada y, una vez cortada esa retirada, 
abandonarse en manos de la Providencia divina? 

Apenas se formula esta pregunta, vosotros todos tendreis o no tendreis 
valor para realizarla, pero habeis dado en vuestro corazon la respuesta. Lo 
logico es abandonarse en manos de la Providencia del Senor. No porque uno 
crea que si renuncia a las cosas terrenas, abandonandose en manos de la 
Providencia, esa Providencia divina le va a devolver centuplicadas las mismas 
cosas terrenas que abandono; no porque uno crea que si renuncia a las cosas 
terrenas se van a acabar para el los sacrificios de este mundo; no porque uno 
crea que renunciar a las cosas terrenas es conquistar una felicidad terrena; sino 
porque uno cree que porque abandona esas cosas terrenas tendra que pasar 
quiza por el fuego y por el agua, tendra que pasar por tribulaciones y por 
cruces, tendra que pasar por humillaciones y persecuciones, sera feliz o sera 
una victima; pero por cualquier camino por donde vaya encontrara a su Dios y 
conquistara el reino de los cielos. Y en este sentido no hay duda alguna que 
cuando uno generosamente corta las amarras y hace una renuncia completa de 
las cosas que le rodean y de si mismo, entonces no solamente procede de una 
manera muy prudente, sino que asegura el exito. ^Sabeis vosotros como debe 
obligar a Dios este abandono completo en sus manos? ^Sabeis vosotros como 
debe obligar a Dios el entregarse a su misericordia divina? ^Sabeis vosotros 
como debe obligar a Dios ese poner en El toda nuestra esperanza? ^Sabeis vos¬ 
otros como debe obligar a Dios ese amor que supone el renunciar a todo con tal 
de poseerle a El? El alma que procede asi, aunque a los ojos humanos sea la 
suprema imprudencia y la suprema insensatez, a los ojos divinos es un alma 
gratisima, es un corazon donde Dios se crea, es hija predilecta del Senor. 

Esta renuncia, hecha en las condiciones en que la hizo el hombre del 
tesoro, la hacen pocas almas. Se hace de ordinario la renuncia titubeando, 
pensando en dejar a salvo el porvenir, en prevenir ciertas dificultades, 
sacrificios y humillaciones, en no encontrarse en ciertos trances de apuros, en 
una palabra, mirando el hombre por si mismo y no dejando ese cuidado 
unicamente a Dios Nuestro Senor. Por eso las renuncias no son siempre 
troqueles de santos. Siempre sirven de algo; pero no son siempre el troquel del 
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santo, porque la renuncia no es completa. El alma que se ha renunciado del 
todo, por fuerza es un alma santa; no se es santo, luego no se ha renunciado del 
todo. Y eso es lo que quiere el Senor inculcamos en esta parabola. 

Nos dice El que el reino de los cielos es un tesoro, el amor de Dios es un 
tesoro, que quien encuentra a Dios encuentra ese tesoro. Nos dice que este 
tesoro se nos entra inopinadamente por las puertas, lo encontramos mientras 
estamos labrando nuestro campo en este erial del mundo lleno de espinas y de 
malezas. Nos dice que cuando encontramos ese tesoro y lo descubre la reja de 
nuestro arado, cuando llama El a las puertas de nuestro corazon para hablamos 
del reino de los cielos, abramos esa puerta, vendamos cuanto tenemos, 
compremos el tesoro. Y nos dice que hagamos esto con la alegria del hombre 
que ha encontrado su dicha con fortuna, no con la tristeza del hombre a quien 
se le pide un sacrificio inutil y sin compensacion. Nos dice que hagamos esto 
como lo hacen las almas que saben amar; porque, si se ama de veras ese tesoro 
y se ama de veras a Dios, jah!, entonces, con fortaleza, con alegria, el camino 
para encontrar este tesoro, aunque sea camino de sacrificio y de humillaciones, 
es una carrera triunfal. 

En esa carrera triunfal se van recogiendo laureles sin cesar, y con esos 
laureles se va tejiendo la corona inmarcesible que ha de poner Dios sobre 
nuestras sienes en el cielo. 
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Leccion XIV 


La perla preciosa 


Inmediatamente despues de la parabola que explicamos el domingo 
anterior, y que, como sabeis, compara el reino de los cielos a un tesoro 
escondido en un campo, pone el evangelista San Mateo otra parabola, de la que 
dijimos unas palabras en la ultima leccion sacra, que guarda una analogia es- 
trecha con la parabola del tesoro escondido y que esta contenida en el mismo 
capitulo 13, versiculos 45 y 46. Esa parabola dice asi: 

Asimismo es semejante el reino de los cielos a un mercader que anda 
buscando hermosas margaritas; y habiendo hallado una margarita de 
mucho valor fuey vendio cuanto tenia y la compro. 

Esta parabola, que solemos llamar de la perla preciosa, es muy conocida, 
porque se encuentra con mucha frecuencia en la Sagrada Liturgia; quiza sea 
una de las parabolas que mas frecuente y mas insistentemente se repiten en la 
Santa Misa y en el rezo del oficio divino. Por esta causa, como he dicho, es una 
de las parabolas mas conocidas. 

Semejante parabola ha de ocupar nuestra atencion en esta manana. Y 
acerca de ella quisiera yo, primero, anotar brevemente algunas cosas que al 
exterior, digamoslo asi, de la parabola se refieren; luego, buscar el sentido 
intimo de la parabola; y por ultimo, con mayor extension, ver la manera prac- 
tica con que ahora podemos nosotros cumplir lo que en la parabola se nos 
recomienda. 

Por lo que toca al exterior de la parabola, o sea, a la imagen o 
comparacion empleada aqui por nuestro Redentor divino, no hay necesidad de 
discurrir largamente, como nos ha acontecido en otras parabolas. En algunas se 
toma la comparacion de cosas para nosotros desconocidas o desusadas; se 
funda la semejanza entre la imagen y la significacion en algun caso, en algunas 
costumbres, en alguna manera de ver, que han desaparecido entre nosotros y 
que eran comunes en los dias de nuestro divino Redentor. Cuando las parabolas 
emplean una comparacion semejante, se necesita una larga explicacion 
preliminar para entender la imagen, y entonces tiene lugar aquel consejo de 
San Agustin, al que hemos aludido muchas veces, segun el cual es preciso 


554 


puntualizar mucho en el comentario del Santo Evangelio esta significacion 
externa de las palabras y de las cosas. 

En la parabola presente, la imagen empleada por nuestro divino Redentor 
no tiene semejante dificultad. Nos es bastante conocida; no necesita, por 
consiguiente, una larga explicacion. Convendra, sin embargo, que subrayemos 
algunas notas caracteristicas de esa imagen en la medida en que han de 
servimos despues para encontrar el sentido ultimo de la parabola y para hacer 
su aplicacion a nuestra vida practica. 

El punto de comparacion o, mejor dicho, la imagen empleada aqui por 
Jesucristo es una perla preciosa. Esa perla preciosa la compro un mercader, 
vendiendo antes, para reunir dinero, toda su hacienda. Acerca de esa imagen os 
decia que conviene subrayar algunas cosas y determinar algunos puntos que 
luego han de servimos. 

Desde luego, no se ha de insistir mucho en que aqui se trata de algo 
preciosisimo. Las perlas, que en la antigiiedad llegaban a considerarse como lo 
mas precioso, como la imagen de lo que vale mas, como simbolo de la suprema 
riqueza, siguen considerandose asi en nuestros dias. Hasta en nuestro lenguaje 
familiar, cuando queremos ponderar el valor sumo de una persona o cosa, 
empleamos esa imagen y decimos, hablando de una persona, de un escrito, de 
un objeto, que es «una perla», para significar que es lo mas precioso que puede 
encontrarse en su genero. Esta idea que ahora tenemos nosotros es la misma 
que tenian los antiguos y que dominaba en los tiempos de Jesucristo. 

Algunos comentadores se entretienen reuniendo comentarios de los 
autores antiguos, y particularmente del famosisimo Plinio, para calcular el 
valor y la estima en que se tenia a las perlas, y citan largamente testimonies de 
ese escritor para comprobar que, en efecto, antiguamente las perlas eran esti- 
madas como son estimadas en nuestros dias. Nosotros no necesitamos insistir 
en esa idea ni recoger esos testimonies; nos basta con recordarlos brevemente. 

Pasando, pues, adelante, nos encontramos con que el valor de las perlas 
principalmente, exclusivamente diriamos, depende de su hermosura. El 
tarnano, la forma, el color, la transparencia, todo lo que de alguna manera 
contribuye a la hermosura de la perla, es lo que aumenta su valor; cuanto mas 
hermosa, de mayor precio. Y no hay que buscar en las perlas otro fundamento 
para su valor que este fundamento de la hermosura. 

Mas aun: las perlas, que son estimadas por su hermosura, parece que no 
tienen otra finalidad que la hermosura: se destinan a aumentar la gloria, a 
aumentar la belleza, se destinan a aumentar los honores, y cuando se quiere 
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hablar de una corona riquisima, que ensalce la belleza, que la haga valer mas, 
entonces se habla de una corona de hermoslsimas perlas. 

Notemos este caracter de las perlas que nos es conocido, que nos es 
familiar, pero que ahora vamos a necesitar para describir el sentido de la 
parabola. 

Por lo que se refiere al mercader, unicamente habria que repetir algo de lo 
que dijimos en la leccion sacra precedente. Entre aquella parabola que se llama 
del tesoro escondido y esta otra parabola de la perla preciosa, segun dijimos, 
hay esta diferencia: el tesoro lo encontro el hombre sin buscarlo; era un 
labrador que, al hundir el arado en el campo, encontro en aquel campo, 
casualmente, fortuitamente, segun la manera de ver humana, un verdadero 
tesoro. En cambio, la perla es algo que se busca. El labrador encontro y el que 
compro es un mercader de perlas, que busca piedras preciosas. 

Notese bien; esta palabra «mercader», segun la fuerza del texto original, 
no significa simplemente un mercader sedentario, de esos que establecen su 
comercio en un sitio concurrido de una gran ciudad y alii esperan las 
mercancias y a la gente que viene a adquirirlas. Se trata de un mercader que va 
en busca de mercancias preciosas. La idea que tenemos nosotros de un 
mercader no sedentario, sino ambulante, de un mercader que escudrina el 
mundo para encontrar algo con que poder negociar, de un mercader que viaja 
incesantemente, de un mercader que realiza aquello que decia Horacio, que 
anda huyendo del hombre por los mares, por los caminos, por los despenaderos 
y hasta por medio del fuego, porque por todas partes anda buscando algo con 
que ganar dinero, con que hacer fortuna y con que sostenerse, es la que se 
adapta mejor a esta parabola evangelica. Es uno de esos hombres que, impulsa- 
dos por la codicia o por la necesidad, incesantemente estan como oteando el 
horizonte para ver donde aparece un negocio. El mercader de que se trata en el 
Evangelio negociaba principalmente con perlas y con piedras preciosas; y tuvo 
la fortuna de encontrar un dia una perla preciosisima. 

Si quereis dar a esta idea del mercader una forma un poco mas concreta, 
habreis de pensar que las perlas no se producian en los mares de Palestina, al 
menos no se pescaban alii. Se solian pescar o en las riberas de Persia, o en las 
riberas de la India, o en las islas del gran Oceano. El que queria adquirir las 
perlas tenia que hacer penosisimos viajes a aquellas regiones. Y esta es la idea 
del comprador de perlas que aparece en el Evangelio, y que aqui emplea como 
una imagen Jesucristo. Ese mercader, que se aleja de Palestina, que va hasta las 
remotas regiones de la India, busca a los buscadores de perlas, les compra las 


556 



que han cogido, y un dia halla un pescador que ha logrado pescar una perla mas 
preciosa que todas las otras. 

De ese mercader —-y termino con esto de explicar la imagen que aqul 
emplea Jesucristo—, de ese mercader se dice que, cuando en aquellas dilatadas 
regiones encontro la perla preciosa, volvio a su tierra, sin duda porque el dinero 
que habia llevado para comprar perlas no bastaba; vendio en su propia tienda 
toda su fortuna, y sin duda gozoso, como quien ha encontrado un negocio 
pingiie, volvio otra vez a la region donde la perla se encontraba y empleo toda 
su fortuna en comprarla; todo lo sacrifico por la perla preciosa. 

Con estas sencillisimas explicaciones tenemos suficientemente entendida 
la parabola del Evangelio en lo que hemos llamado lo exterior; entendemos 
bien la imagen que aqui emplea Jesucristo. Ahora pasemos a investigar el 
sentido intimo de la parabola. 

Hay en esta parabola algo que no necesita particulares explicaciones; lo 
explicamos en la parabola anterior y vuelve a aparecer en la parabola presente. 
El Santo Evangelio compara el reino de los cielos con una perla preciosa, lo 
mismo que antes lo habia comparado con un tesoro escondido. Quiere con esto 
mostramos el precio que tiene para nosotros el reino de los cielos; y de esa idea 
hablamos en la parabola anterior; por eso no tenemos que insistir de nuevo en 
ella. 

Pero observemos un matiz especial que aqui toma esa idea y que hemos 
encontrado en la parabola precedente. Deciamos que el valor de las perlas 
depende de su hermosura, y que las perlas se destinan a realzar la hermosura. 
A1 hacer la aplicacion de este matiz que encontramos en la imagen evangelica, 
se abre ante nuestros ojos un horizonte nuevo. El reino de los cielos que en 
otras ocasiones se presenta como una suerte de crucifixion, que en otras 
ocasiones se presenta como una suerte de mortificacion, poniendose de relieve, 
subrayandose, estas caracteristicas; el reino de los cielos, que es el camino 
estrecho y angosto, la puerta angosta y estrecha tambien, aqui se presenta 
radiante de gloria. Lo mismo que en otras comparaciones se nos dice que para 
ganar el reino de los cielos hace falta vencerse, mortificarse, negarse a si 
mismo, crucificarse en Cristo, aqui el reino de los cielos se presenta con 
atractivos de hermosura y de gloria, y se nos dice que, teniendo el reino de los 
cielos, encontrara el alma algo que la recree tanto como una piedra preciosa, 
algo que le sirva para la hermosura de su corona, como una hermosa perla, algo 
que sea un tesoro en que se deleite el corazon, algo que se ensanche el alma, 
algo que nos haga servir a Dios con el corazon dilatado y con el pecho lleno de 
regocijo y de entusiasmo. 
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Este matiz merece subrayarse, y creo yo que el mejor comentario que 
podriamos poner a este caracter especial de la parabola es el siguiente. El reino 
de los cielos tiene dos aspectos: un aspecto que se ofrece a las almas que son de 
este mundo, que estan anegadas en el cieno de este mundo, que estan apegadas 
al amor de si mismas, en una palabra, un aspecto que se ofrece al hombre viejo; 
y otro aspecto que se ofrece a las almas que se han apartado de los males de 
este mundo que nosotros llamamos vicios, a las almas que han muerto a si 
mismas, a las almas que han comenzado a vivir una nueva vida en Cristo, a los 
hombres a quienes llamaria el apostol San Pablo el hombre nuevo y el hombre 
espiritual. A los primeros, el reino de los cielos se presenta como una 
crucifixion, como una abnegacion, como una mortificacion, como un camino 
dificil: porque, en efecto, para conquistar el reino de los cielos hay que negarse 
a si mismo, hay que llevar a cabo grandes renuncias, tiene que morir el hombre 
viejo y tiene que adquirirse una nueva vida en la cruz. Pero a los segundos, el 
reino de los cielos se les presenta como una dicha y como una corona. Son 
almas que se han desenganado ya de lo que significan los bienes de este 
mundo, a quienes esos bienes no pueden ya atraer; almas que han visto la 
verdad, y cuando poseen el reino de los cielos descansan en esa verdad, como 
se descansa en lo consistente, como se descansa en lo etemo, como se descansa 
en lo glorioso, como se descansa en el mismo Dios. Para los primeros, el reino 
de los cielos es algo laborioso y dificil, que habla de sacrificio y de cruz; para 
los segundos, el reino de los cielos es margarita preciosisima, llena de 
hermosura y que hermosea la vida y atrae para ellos delicias, recreo, gloria, 
entusiasmo, ardor de divina caridad. Han visto en el reino de los cielos el 
aspecto mas delicioso; no el aspecto que se ofrece a las almas que estan lejos 
de la verdad de Dios, sino el aspecto que se ofrece a las almas que han visto la 
verdad y que ya estan verdaderamente unidas con Dios. 

Este aspecto del reino de los cielos, que se compara con la margarita 
preciosa, es el que principalmente se nos da a entender cuando el Senor 
propone la presente parabola. Algo parecido acontece en la comparacion del 
hombre que es mercader de perlas y ha encontrado una perla preciosa. Es el 
hombre que busca las perlas, es el hombre que dificultosamente las halla; pero 
es el hombre que las halla, al fin, y cuando las halla vende cuanto tiene, 
sacrifica todo lo que tiene por adquirir la perla mas preciosa. 

Y digo que algo semejante hay aqui, porque un cierto genero de almas, 
que no son las almas a que alude el Senor en la parabola precedente, quedan 
descritas en esta parabola con toda exactitud. Cierto, si quisieramos ahora 
comenzar a hacer consideraciones trascendentales, diriamos que todos los hom¬ 
bres buscan el reino de los cielos, todos. No hay hombre que no busque la paz 
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del corazon, no hay hombre que no busque los bienes verdaderos, no hay 
hombre que no busque la dicha y la felicidad. Se equivocan los hombres al 
colocar la dicha y la felicidad, al colocar los bienes verdaderos, al colocar la 
paz del corazon donde no se encuentran, como un mercader inexperto que 
compra perlas falsas en vez de perlas legitimas; pero, al fin y al cabo, todos 
andan buscando la perla del reino de los cielos. Los mas buscan 
conscientemente, sabiendo que la buscan; los otros la buscan 
inconscientemente, buscan algo que llaman la felicidad, buscan algo que 
llaman la paz del corazon, buscan algo que llaman el bien sumo, y, sin saberlo, 
con esa palabra estan hablando de lo que es la verdadera margarita preciosa, 
estan hablando del reino de los cielos. Y seria curioso investigar por que 
camino y por que senda llegan a extraviarse los hombres, mientras buscan esa 
margarita preciosa; por que caminos y por que sendas, hombres que estaban 
lejos, en una region lejana, began por fin a encontrarla. 

Pero estas consideraciones trascendentales ahora a nosotros no nos 
interesan; dejemoslas para cuando se presente nueva ocasion y momento mas 
oportuno. Aqui mas bien hemos de echar por otro camino. Es cierto que Dios 
Nuestro Senor envia su gracia sobre todos los corazones, aunque esos 
corazones no la busquen; es cierto que el Senor hace salir el sol de sus divinas 
ilustraciones sobre las almas, aunque esas almas no busquen la luz; es cierto 
que el Senor mueve los corazones, aunque esos corazones no estan anhelosos 
de encontrar mociones divinas; pero tambien es cierto que tenemos la obli- 
gacion de buscar a Dios y no mantenernos de una manera pasiva ante los 
bienes etemos, aguardando a que nos los de sin hacer nosotros nada. Tenemos 
la obligacion de correr tras esos bienes, de negociar mientras estemos en este 
mundo, como aquellos siervos del Evangelio a quienes decia Nuestro Senor: 
Negotiamini dum venio, empleaos en negociar en los bienes que Yo os he 
entregado hasta que Yo vuelva. Tenemos la obligacion de trabajar y de luchar 
por la conquista del reino de los cielos, porque somos mercaderes, somos 
negociantes, somos soldados de Cristo; y esos soldados de Cristo, esos 
mercaderes y esos negociantes no pueden ser gentes entregadas a la pereza y al 
ocio. Hemos de luchar y hemos de trabajar por la conquista del reino de los 
cielos. 

Y notad bien; asi como el mercader se expone a todos los peligros, el 
mercader del Evangelio es hombre que esta expuesto a las tempestades del mar 
y a los peligros de la tierra, a los piratas y a los bandidos, a los ardores del sol y 
a los rigores del inviemo, en una palabra, a todos los peligros que a un hombre 
pueden asaltar, y lo arrostra todo unicamente por alcanzar las mercancias que 
busca y por poder hallar ese negocio terreno: asi nosotros, cuando se trata de la 
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margarita preciosa del reino de los cielos, hemos de hacer rostro a todos los 
peligros y hemos de soportarlo todo y tolerarlo todo, y desafiarlo todo, con tal 
de tener la seguridad de que en nuestro camino encontraremos lo que vamos 
buscando, encontraremos esa perla preciosa del reino de los cielos, encontrare¬ 
mos a Dios Nuestro Senor. Y ese ardimiento, ese trabajo infatigable, ese calor 
extraordinario del hombre mercader que, por un punado de oro, un poco de 
tierra, por algo de lo que puede encontrar en el mundo, expone hasta la propia 
vida; ese ejemplo, repito, del mercader, ese ardimiento suyo, ha de ser nuestro 
ardimiento; pero, si quereis, centuplicado. Porque lo que aquel hombre hace 
por un punado de tierra, por un poco de oro, por algo de los bienes caducos, 
miserables, de este mundo, bien lo podemos hacer nosotros por el reino de los 
cielos, por Nuestro Senor y por Nuestro Salvador; bien lo podemos hacer 
nosotros por el bien de nuestra alma y por la gloria divina. 

Dice mas el Santo Evangelio, y vuelve a insistir aqui en la misma idea 
que exponia en la parabola precedente y que es la idea que encontramos en 
todas las paginas del Evangelio: todo, sin excepcion, hay que sacrificarlo por el 
reino de los cielos. Porque la perla preciosa no es mas que una; ese reino de los 
cielos es nuestro unico bien, y por ese unico tesoro bien se puede dar todo. 
Porque cuando parece que todo se ha sacrificado, todo se ha ganado; cuando 
parece que todo se ha perdido, todo se ha encontrado; cuando parece que se ha 
llegado a la ultima derrota, se ha llegado a la victoria definitiva. Quien ha dado 
la tierra por el cielo, quien ha dado los bienes deleznables por los bienes 
eternos, quien ha dado aunque sea esta vida perecedera por una vida eterna, 
bien puede decir que no es un derrotado, sino que es un triunfador; bien puede 
decir que no es un arruinado, sino un enriquecido; bien puede decir que no es 
un insensato, sino el hombre sabio por excelencia. 

Toda la idea del sacrificio sin limites, la idea de la inmolacion completa, 
la idea del desprecio de las cosas terrenas por Jesucristo y por su reino, es una 
idea que vuelve a inculcarse aqui como se inculco en la parabola anterior y 
como se inculca desde la primera hasta la ultima pagina en todos los Santos 
Evangelios. Busquen los hombres que quieran los negocios de este mundo, 
busquen los que quieran la fama entre los demas hombres, busquen los que 
quieran llenar el mundo con el ruido de sus propias vanidades, busquen los que 
quieran las comodidades de aqui abajo, busquen los que quieran el amor de las 
criaturas; para nosotros no ha de haber mas que un amor, y una comodidad, y 
una gloria, y un tesoro; y ese tesoro, esa comodidad, esa gloria, ese reino, ese 
unico bien, ha de ser el reino de los cielos; es la unica perla que vamos bus¬ 
cando, y por esa perla hemos de dar todo, nuestra fortuna, cuanto somos y 
cuanto tenemos. 
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Este es el sentido mtimo de la parabola evangelica. Pero advirtamos que 
tan interesante como ese sentido mtimo son las aplicaciones practicas que 
nosotros ahora podemos hacer. Ante todo digamos algo que parece la negacion 
de lo que hemos dicho anteriormente, y que, sin embargo, se armoniza muy 
bien con ello. Deciamos que todos los hombres, sabiendolo o sin saberlo, 
buscan el reino de los cielos; y ahora podriamos decir que son pocos los que 
buscan el reino de los cielos. 

Ambas afirmaciones son verdaderas. La primera es verdadera, porque 
mientras el hombre busca el supremo bien, la suprema dicha, la paz del 
corazon, se puede decir que esta buscando el reino de los cielos; ya que esa paz 
del corazon, esa suprema dicha, ese sumo bien, unicamente en el reino de los 
cielos puede encontrarse Y es verdadera la segunda afirmacion, porque los 
hombres colocan la suprema dicha, el sumo bien y la paz del corazon donde no 
estan, y buscan con todo afan ese algo donde no esta la paz del corazon, el 
supremo bien o la suprema dicha, como, por ejemplo, en los bienes de este 
mundo, en la honra entre los hombres. En ese sentido son pocos los que buscan 
el reino de los cielos. ^Quien puede dudar de que esta afirmacion es de todo 
punto verdadera? Pocos son los que buscan el reino de Dios. 

Pero no es esto solo. Esa perla preciosa del Evangelio, ese reino de los 
cielos, ^es simplemente algo que los hombres no aman lo suficiente, algo que 
los hombres no buscan con afan, o es tambien aquella perla preciosa o aquellas 
perlas de que habla Jesucristo cuando dice: No querais arrojar las perlas a los 
animales inmundos, porque las hollaran con sus pies en el cieno y se volveran 
contra vosotros (Mt 7,6). «^No es el reino de los cielos, o sea la Iglesia de 
Jesucristo, no es esa perla arrojada al lodazal y sacrilegamente profanada por 
animales inmundos? jAh! Por caridad cristiana no aludo en ello a nadie; pero 
cuando vosotros habeis leido la narracion que llega a nuestros oidos de las 
presentes persecuciones de la Iglesia en ciertos paises que todavia merecen el 
nombre de catolicos; cuando ois hablar de que caen a docenas en el patibulo los 
martires de Jesucristo, y que las cosas santas son profanadas de tal suerte que 
causa horror y espanto en el corazon de los cristianos mas puros, ^que podreis 
pensar sino que la perla preciosa, que es la Iglesia de Jesucristo, se encuentra 
como arrojada a los pies de los animales inmundos que quieren destrozarla y 
que por lo menos la desprecian en medio del cieno de sus concupiscencias y de 
sus vicios? Que la Iglesia de Jesucristo se ve asi ahora y que esta la perla 
preciosa del Evangelio arrojada al lodazal por manos impias para que la 
huellen animales inmundos, vosotros lo sabeis y quiza a esta palabra mia estais 
poniendo en vuestro corazon un comentario; y ese comentario es esa serie de 
hechos que han llegado a nuestros oidos y que causan el horror del sacrilegio, 
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el horror de las persecuciones diabolicas y hasta, algunas veces, los escalofrlos 
terribles de la etema reprobacion. 

La Iglesia es la perla perseguida, la perla hollada, la perla arrojada a los 
pies de animales inmundos; pero ^no sera tambien la perla amada, la perla 
buscada, la perla a la cual se sacrifica todo? Asi debia ser. La gloria de nuestra 
vida es esa perla; y si esa perla la engarzaramos en nuestra corona, seria la mas 
refulgente, bastaria para esa corona; y si esa perla la colocaramos sobre nuestro 
pecho, junto al corazon, esa perla seria nuestra dicha, nuestra felicidad, esa 
perla seria todo nuestro bien. Esa perla es la Iglesia, esa perla es Cristo, y esa 
perla que se llama la Iglesia y que se llama Jesucristo, esa perla que llama el 
Evangelio el reino de los cielos, es al mismo tiempo nuestra delicia y nuestra 
corona. 

«^No es verdad que hay almas que andan buscando esa perla preciosa? Son 
almas que han sufrido mil persecuciones en los caminos que recorren buscando 
esa celestial mercaderia; son almas que han sufrido quiza naufragios en alta 
mar, que han pasado tempestades horribles, que han visto encapotarse el cielo, 
que han oido el rugir de los huracanes sobre ellas; pero son almas que han 
salido por fin incolumes del naufragio, que han arrostrado la tempestad, que no 
han temido los huracanes furiosos, que han vencido al que queria arrebatarles 
su tesoro y siguen adelante por su camino buscando esa perla preciosa como 
unico norte y como unico tesoro de la vida. ^Somos nosotros de esas almas? 
^Somos esas almas que no sirven a lo terreno, que desafian todos los peligros, 
que lo sacrifican todo, que se olvidan de todo, que no desean otra cosa mas que 
encontrar esa perla preciosa que es el reino de los cielos y que es Jesucristo? 
jQuiera el Senor que a esta pregunta podamos responder que si y tengamos un 
modo de vivir por el cual con toda seguridad podamos responder que si! 

Mirad: en la antigiiedad habia una leyenda segun la cual se formaban las 
perlas de las gotas de rocio. Los moluscos que guardaban la perla salian a la 
superficie del agua, recogian una gota de rocio, la guardaban cuidadosamente, 
y esa gota de lluvia venia a convertirse en una perla preciosa. Decian que esa 
perla preciosa guardaba las condiciones del cielo, de donde cayo; tomaba el 
color del color del cielo; y si la gota de rocio era una gota limpia, la perla era 
del todo transparente; si la gota de rocio habia recogido en el camino alguna 
impureza, la perla no era pura. 

Esta leyenda puede ser para nosotros un simbolo y una leccion. La perla 
preciosa la podemos poseer todos, la podemos tener en nuestro pecho, sobre el 
corazon, se forma en ese corazon nuestro. Y ^sabeis como se forma? Cuando 
cae el rocio de lo alto. Las gotas de rocio que bajan del cielo, la lluvia que Dios 
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envia, caen en ese corazon nuestro que exteriormente es duro, pero que se abre 
a esas influencias celestiales. Con recoger esa lluvia que cae de lo alto, con 
recibir esas gotas de roclo que descienden de Dios Nuestro Senor y con las 
cuales El quiere fecundar nuestra alma, con eso solo, hemos logrado alcanzar la 
margarita preciosa sin necesidad de ir como el mercader recorriendo sendas 
peligrosas para encontrar al fin lo que vamos buscando. Abrid el corazon a las 
gracias divinas, abridlo por la humildad, por la docilidad, por la pureza de 
alma, por el mismo amor de Dios. Y cuando el corazon se abra, la margarita se 
formara dentro de el, la perla preciosa nacera alii. Si Dios esta deseando que 
abramos nuestro corazon para depositar alii esa piedra preciosa, cuando sea el 
corazon abierto como para mostrar la sed y el hambre que tiene de riquezas 
celestiales, ^como nos va a negar esa perla preciosa, ese tesoro de nuestra vida, 
esa dicha suprema, ese reino de los cielos, esa vida eterna? 

Asi podemos, con toda seguridad, conseguir la perla preciosa, la 
margarita preciosa del Evangelio, esa margarita de que nos habla la presente 
parabola del Evangelio y por la cual deberiamos darlo todo, como quien ha 
encontrado su gloria. Deberiamos darlo todo con regocijo, con amor, como 
quien ha hallado su descanso y su delicia. Deberiamos darlo todo como quien 
ha encontrado ya aqui en este mundo un reflejo de la belleza eterna de los 
cielos, y como quien sabe que ha hecho el mejor de los negocios: el negocio 
del hombre sabio que ha vendido lo caduco por lo eterno, ha vendido lo des- 
preciable por lo de un precio infinito, ha vendido lo vil por lo de mayor gloria, 
ha vendido las criaturas y ha vendido los bienes de este mundo por nuestro 
cielo y por nuestro Dios. 

jQuiera el Senor que el amor de esa perla preciosa prenda en los 
corazones y que se abran como el Senor quiere para recibir esa gota de rocio, 
que entre los antiguos era una leyenda, pero entre nosotros es una realidad; la 
realidad de las gracias divinas, la realidad del rocio que envia el Espiritu Santo 
sobre los corazones, la realidad que comienza aqui santificando a las almas y 
que ha de consumarse despues glorificandolas en el cielo! 
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Leccion XV 


La red barredera 


La ultima de las parabolas que componen aquel grupo llamado las 
parabolas del lago esta contenida, como las anteriores, en el capitulo 13 del 
Evangelio de San Mateo, abarca desde el versiculo 47 al versiculo 50, ambos 
inclusive, y dice de esta manera: 

Otrosi, semejante es el reino de los cielos a una red barredera echada 
en el mar y que recoge de toda casta de peces. La cual, cuando se ha 
llenado, la traen a la orilla; y sentados, escogen los peces buenos para las 
canastas, y los malos los tiran fuera. Asl sera en el remate de los siglos: 
saldran los angeles y entresacaran a los malos de en medio de los justos, y 
los echaran en el homo del fuego. Alll sera el llorar y el rechinar los 
dientes. 

Acerca de esta parabola, con la cual terminamos la serie que hemos 
venido explicando hasta aqui, expondremos principalmente tres puntos: 
primero, diremos algunas palabras sobre la imagen o comparacion empleada 
aqui por el divino Maestro; despues, comentaremos las ideas fundamentales de 
la parabola, o sea aquellas ideas que en primer termino quiere inculcamos 
Jesucristo Nuestro Senor con la ensenanza que hoy comentamos; y por ultimo, 
hablaremos de otra serie de ideas que, si bien no son las fundamentales de la 
parabola, guardan intima analogia con la misma y podemos calificar de 
verdades secundarias de esta parabola evangelica. 

Acerca de la imagen empleada en esta parabola por Jesucristo Nuestro 
Senor, advirtamos en primer termino que pertenece al grupo de imagenes tan 
numerosas en el Evangelio que hemos llamado algunas veces imagenes 
familiares y otras veces imagenes caseras. Predica el Senor en las orillas del 
lago de Genesaret esta hermosa parabola; y de la vida del lago, de las escenas 
que todos los dias tenian ante los ojos los habitantes de Cafarnaum y los 
habitantes de otras ciudades situadas en las orillas del mar de Tiberiades, toma 
ocasion para sus ensenanzas; convierte esas escenas en vehiculo de su 
Evangelio y de su gracia. 
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Esta escena, que hemos llamado casera y familiar, nos es suficientemente 
conocida. Es algo que quiza hemos presenciado todos nosotros en las orillas de 
nuestros mares. No necesita, por consiguiente, una explicacion dilatada; bastara 
con que puntualicemos algunas ideas. 

Entre todos los metodos de pesca que nosotros hemos conocido, y que 
son casi los mismos que se empleaban en tiempos de Jesucristo en el mar de 
Tiberiades, hay uno que quiza es el mas notorio, y sin duda es el que mas 
habitualmente se emplea cuando se quiere desarrollar en grande la industria de 
la pesca. Consiste en prescindir de esos procedimientos lentos del anzuelo y de 
esas redes pequenas que se arrojan desde la orilla, desde lo alto de una roca o 
desde una barca, para recogerlas en seguida con facilidad. Se emplea en este 
metodo a que aqui alude el Evangelio, y que es uno de los que conocemos 
nosotros, una red muy grande, esas redes que a veces llegan a tener hasta 
cuatrocientos o quinientos metros de longitud. Se lleva esa red lejos, diriamos a 
alta mar; se arroja cuidadosamente, formando un semicirculo; luego se trae a 
tierra, tirando de los dos extremos de la red; y en tierra, en la orilla, en la playa, 
se recogen los peces que en la red han quedado prendidos. 

Este procedimiento de pesca es el que menciona Nuestro Senor aqui en 
esta parabola del Evangelio. Y se deduce que es este el procedimiento a que 
alude el Senor no solamente por las circunstancias que El pone en la pesca que 
describe, sino por el mismo nombre de la red. Eso que ha traducido el autor 
castellano de esa version que nosotros empleamos cuando ha dicho que es 
semejante el reino de los cielos a «una red barredera», es la expresion exacta de 
las palabras y de las ideas que hay en el texto original. 

En esa pesca, mejor dicho, en la pesca que se hace con un metodo 
semejante, se cogen indistintamente peces utiles y peces inutiles, peces 
provechosos y peces danosos. Hablando el lenguaje de los hebreos, podriamos 
anadir, peces legalmente puros y peces legalmente impuros y prohibidos. 
Cuando son traidos a la playa esos peces, como el Senor describe 
graciosamente, se sientan en la playa los Pescadores, fatigados del trabajo de la 
pesca, y sosegadamente van sacando el fruto de su pesca de entre las mallas de 
la red y seleccionando los peces. Los que no sirven son arrojados a la arena o al 
mar, y los que sirven se van reuniendo en canastas. 

Dice el Senor en la pesca a que alude que eran arrojados fuera —como 
diriamos nosotros con una frase mas usada, eran tirados, simplemente tirados, 
desechados— los peces malos. Los comentadores del Evangelio, cuando oyen 
hablar a Jesucristo de peces buenos y de peces malos, se preguntan que sentido 
tienen aqui estas palabras. Algunos creen que se trata de peces legalmente 
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puros y de peces legalmente impuros. En el Levltico hay una ley que regula 
que peces podlan comer los hijos de Israel y cuales no podlan tomar para su 
alimento. La diferencia entre unos y otros es muy sencilla y perceptible a sim¬ 
ple vista: un pez que no tiene, segun la frase del Levitico, aletas ni escamas es 
un pez impuro. Otros creen que se habla aqui de peces sanos y de peces 
danosos; de peces que se pueden tomar sin perjuicio para la salud, y de peces 
que no se puedan tomar sin perjuicio para la salud. Y asi cada uno va siguiendo 
un parecer distinto y va explicando las diferencias que hay entre esas dos 
palabras, «peces buenos» y «peces malos», en la parabola evangelica. 

Cierto que el sentido de esa parabola no se puede precisar hasta el ultimo 
limite. El Senor empleo unas palabras muy genericas y, si quereis, muy vagas; 
y todo cuanto queramos encontrar ahi de precision y de especifico, lo 
tendremos que poner de nuestra propia cosecha, pero no lo sacaremos del texto 
evangelico. Basta para el sentido de la parabola entender que hay unos peces 
que en cualquier sentido se pueden llamar buenos, y otros peces que tambien 
en cualquier sentido se pueden llamar malos; y a esa diferencia entre peces 
buenos y malos, en general, alude aqui el Senor. 

Se completa este corto numero de ideas acerca de la imagen que emplea 
Jesucristo si advertimos algo que ya hemos advertido en muchas de las 
predicaciones de nuestro divino Redentor. El ambiente de esta parabola es a la 
vez muy poetico y muy misterioso. Es muy poetico, porque la escena de la 
pesca lo es siempre; bien se considere la hora en que se suele pescar, esta faena 
se hace antes de que rompa el dia, de tal manera que los afanes de la pesca 
coinciden con la aurora, la hora mas hermosa del dia; ora se considere el 
paraje, en esta ocasion es el poetico de Genesaret, que tantas veces hemos 
descrito; ora tambien se considere la sencillez de aquellos hombres, lo que 
tiene de primitivo su alma, el amor que ponen en su trabajo, el afan y el celo. 
Todo esto viene a formar en tomo de la pesca un ambiente poetico, y ese 
ambiente poetico se refleja en esta pagina del Evangelio. 

Pero, al mismo tiempo que la imagen empleada aqui es 
extraordinariamente poetica, es tambien extraordinariamente misteriosa. 
Deciamos, cuando comenzabamos la explicacion de este grupo de parabola, 
que el lago de Genesaret, en conjunto, era un gran simbolo; todo cuanto hay en 
el lago y en los alrededores de el lo convirtio el Senor en un simbolo de sus 
ensenanzas. Particularmente, el lago fue varias veces simbolo de la historia de 
la Iglesia en la predicacion de Jesucristo. Esto hace que el lago de Genesaret 
tenga algo, y aun mucho, de misterio. No puede uno mirar aquel lago como se 
miran otros lagos de la tierra. En otros lagos se atiene uno a lo puramente 
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material; en este lago le parece a uno que le envuelve esa atmosfera de 
comunicaciones divinas que parece haberse difundido por las predicaciones de 
Jesucristo. El lago de Tiberiades es un libro abierto donde puede leerse el mis- 
terio de la Iglesia. La repetida pesca milagrosa, ^que significa sino la labor de 
los Apostoles para establecer la Iglesia entre los hombres? Las tempestades que 
se levantaron en el lago y que hicieron zozobrar la barquilla y la fe de Pedro, 
^que eran sino un simbolo de la persecucion de la Iglesia? Y esta otra escena 
del lago, esta pesca que el Senor emplea aqui como un simbolo, ^que es sino 
una manifestacion de otras verdades profundisimas relativas al reino de Dios? 
Pues esa imagen bellisima, misteriosa, es la que sirve al Senor para explicar 
grandes verdades relativas a su reino, para vehiculo de su propia ensenanza y 
para simbolo de los misterios de ese mismo reino de Dios. 

Conservemos estas ideas que se refieren a lo exterior de la parabola, a la 
imagen empleada aqui por Jesucristo; y una vez conocidas estas ideas, 
piasemos adelante para decir algo de las verdades fundamentales que el Senor 
inculca aqui. 

En primer termino conviene advertir, cuando se buscan esas verdades, 
que la comparacion establecida por Jesucristo no es la que aparece en el texto 
del Evangelio, si este se toma en un sentido demasiado literal. En el texto 
evangelico se dice que el reino de los cielos es semejante a una red; y 
realmente la comparacion no se establece entre el reino de los cielos y la red, 
sino entre el reino de los cielos y toda esta escena de pesca que el Senor cuenta 
en la parabola. Eso mismo que hemos observado en otras parabolas anteriores, 
que no siempre la comparacion esta establecida entre el reino de los cielos y la 
primera palabra de la parabola, sino que esta establecida entre el reino de Dios 
y todo el conjunto de la narracion evangelica, lo observamos aqui. Solo que, 
como en la pesca, lo primero que se viene al pensamiento es la red que se 
tiende para pescar, por esa palabra empezo el Senor su parabola, y parece en el 
texto evangelico que la comparacion se establece unicamente entre el reino de 
los cielos y la red. 

«^Que relacion hay entre el reino de los cielos y esta escena narrada con 
tanta sencillez y amabilidad por Jesucristo? La semejanza es multiple. Cierto 
que la Iglesia es como la red; y es como la red porque congrega a hombres. Asi 
como la red recoge los peces del mar, asi la Iglesia congrega en su seno, entre 
sus mallas amorosisimas, a las almas, a muchas almas. La Iglesia no es una red 
pequena; la Iglesia es una red con la cual el amor de Dios quiere envolver a 
todo el mundo y prender a todas las almas. Esa red grande que se tiende en 
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semicirculo en el lago da a entender la mision de la Iglesia catolica: congregar 
almas, congregar muchas almas, congregar, si fuera posible, todas las almas. 

Pero la red dice algo mas. Nos dice que en ella se congregan o se recogen 
siempre peces buenos y peces malos; que podran ser, como querais, peces 
utiles o peces inutiles, peces provechosos o peces danosos, peces legalmente 
puros o peces legalmente impuros, pero que, en ultimo termino, merecen ese 
epiteto de peces buenos y peces malos. Se nos vuelve a inculcar aquella gran 
verdad que se inculco en la parabola del campo sembrado de trigo por el padre 
de familias y en la cual sembro el hombre enemigo la cizana. Asi como en 
aquel campo, simbolo de la Iglesia, se nos daba a entender que en la Iglesia 
crecerian juntos el trigo y la cizana, es decir, vivirian juntos los buenos y los 
malos, los que responden a las gracias de Dios que mediante la Iglesia se 
comunican y los que no responden a esas gracias; asi, repito, como en la 
parabola del sembrador de trigo y de cizana se nos habla de que en la Iglesia 
convivirian los buenos y los malos, asi en esta otra parabola de la red se nos 
vuelve a inculcar la misma idea. La red congrega a todo genero de peces, peces 
buenos y peces malos; la Iglesia tendra en su seno a justos y pecadores, a 
buenos y a malos, a personas que responden a los designios de Dios y a 
personas que rechazan las gracias de Dios y no responden a los designios 
divinos. 

Pero esta verdad que se inculca en esta parabola del campo y que se 
vuelve a inculcar aqui en la parabola de la red, aunque es la misma, se muestra 
con matices un tanto diversos. Parece que en la parabola de la red o de la pesca 
se insiste especialmente en que la Iglesia estara compuesta de buenos y malos, 
de justos y pecadores hasta el fin de los tiempos. Todo lo que dure esa pesca 
que se llama labor apostolica, todo lo que dure el trabajo de esos Pescadores 
que se llaman los elegidos de Dios para la conversion de las almas, todo lo que 
dure esa red tendida por el mundo para pescar corazones humanos; todo lo que 
dure, repito, esta escena, duraran los buenos y los malos en la red de la Iglesia. 
Y como esa escena ha de durar hasta el fin de los tiempos, hasta el fin de los 
tiempos la Iglesia se compondra indefectiblemente de buenos y de malos. 

Este es el matiz especial que tiene aqui, en esta parabola de la pesca, la 
verdad que se nos inculco en la parabola del campo. No perdais de vista el 
curso de estas ideas. La Iglesia sera semejante a una pesca. Se extiende como 
una red para prender los corazones de los hombres, si es posible de todos los 
hombres. Entre los corazones que prendera esa red, unos seran corazones fieles 
a Dios y otros corazones infieles a Dios, infieles a las gracias divinas. Y esta 
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diversidad de corazones, esta diversidad de almas, esta diversidad de hijos de la 
Iglesia perdurara en la misma Iglesia hasta el fin de los tiempos. 

En el fin de los tiempos, o sea en las riberas de este mar de la vida, se 
hara la division, se hara la seleccion; y entonces los Pescadores que haran la 
seleccion seran los angeles, segun explicacion de Jesucristo. Separaran a los 
buenos de los malos, lo mismo que el pescador separa en la playa los peces 
utiles de los inutiles, los peces buenos de los peces malos. Y el Senor, sin decir 
una palabra acerca de las almas buenas, derechamente nos inculca que entonces 
las almas pecadoras, los hombres infieles a las gracias divinas, seran arrojadas 
fuera; pero arrojadas fuera significa que seran arrojadas en el homo de fuego y 
que alii sera el llorar y alii sera el rechinar los dientes con etema desesperacion. 

A1 final de esta parabola encontramos ese dejo tragico, como si el Senor, 
mas bien que exponer pausadamente todo el desarrollo de la Iglesia, quisiera 
despertar en los hombres el santo temor suyo, para que, aunque vivan dentro de 
la Iglesia catolica, no se fien de pertenecer a ella de una manera puramente 
material o solamente por la fe, sino que sepan que, aun viviendo dentro de la 
Iglesia, viviendo en ella sin buenas obras, pueden venir a ese homo de fuego, a 
ese llorar y rechinar de dientes, o, lo que es igual, a la etema condenacion, que 
aqui se presenta con todas estas imagenes que acabo de repetir. 

Estas son las verdades fundamentales de la parabola. Acerca de esas 
verdades fundamentales apenas si es necesario decir nada mas. No es necesario 
insistir en que la Iglesia aqui en la tierra se compone de buenos y malos; es 
algo que sin una revelacion especial nosotros conoceriamos por una tristisima y 
dilatada experiencia. Viviendo entre buenos, viviendo entre cristianos, hemos 
sabido demasiadas flaquezas y demasiadas culpas de esos cristianos hermanos 
nuestros, para que podamos dudar de que la Iglesia se compone de almas 
buenas y de almas pecadoras, de almas fieles y de almas infieles a Dios; lo 
mismo ve uno si mira a si mismo. Pensemos algunas veces que ha de llegar un 
tiempo en que todos los corazones se despierten a Dios aun aqui en la tierra; en 
que la tierra entera sea como una hoguera inmensa de amor a Dios y donde 
todas las almas se abrasen; pensemos en que ha de llegar un tiempo en que la 
Iglesia, esposa de Jesucristo, pueda presentarse ante su Esposo aqui en la tierra 
sin mancha y sin arruga, para emplear la frase del Apostol; pensemos que 
llegara un dia en que la tierra vendra a convertirse en un nuevo paraiso, y ante 
todo no habra mas que almas fervientes, o por menos almas justas. Estos 
pensamientos nuestros, que son un deseo generoso, que puede ser un deseo de 
la mayor gloria de Dios, que puede ser una manifestacion de amor a Jesucristo, 
no son reales. Por desgracia, mientras los hombres vivan aqui en la tierra y 
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mientras la Iglesia viva aqui tambien, en el seno de la Iglesia ha de haber justos 
y pecadores. 

Esto parece una afirmacion desalentadora. Parece algo asi como romper 
las alas de nuestro celo y de nuestro apostolado, puesto que nunca vamos a 
conseguir todo el fin que anhela nuestro corazon y todo el bien que queremos 
para la Iglesia de Jesucristo. Pero, al contrario de esto, es un verdadero es- 
timulo. Pensad un momento en lo que significa que los que aqui hemos estado 
congregados en la misma fe, teniendo a nuestra disposicion los mismos 
sacramentos, siendo objeto de la predileccion de Jesucristo, sabiendo sus 
misericordias y su amor; pensad, repito, un momento que los que hemos reci- 
bido estos beneficios, podamos un dia apartamos de una manera definitiva para 
ir los unos a gozar eternamente de Dios y los otros a padecer etemamente en 
ese homo de fuego, donde es el llanto y el rechinar de dientes; y cuando pen- 
seis en esto, y mireis en torno vuestro y temais que las almas que os rodean 
puedan ser como aquellos peces que caen en la red, pero luego en la orilla son 
arrojados, desechados, como cosa inutil; vereis que no se apaga el fuego, sino 
que se enciende ese fuego con mas viveza y no reparais en sacrificio alguno 
para salvar a vuestros hermanos, que estan en peligro de ser arrojados un dia 
fuera de la red, como peces malos, como peces impuros, como peces inutiles o 
como peces danosos. Porque hay esa continuidad, porque siempre habra en la 
Iglesia justos y pecadores, por eso precisamente se necesita siempre el celo 
intenso, el celo apostolico de la verdadera caridad que se inmole sin cesar por 
la salvacion de las almas. 

Estos son los unicos comentarios que nos sugiere ahora esa serie de 
verdades que hemos llamado verdades fundamentales de la parabola. Pero me 
vais a permitir que en ocho o diez minutos os diga algo acerca de las verdades 
que hemos llamado secundarias, que de alguna manera pertenecen a la 
parabola. Aunque no son la intencion principal de la misma, y quiza aunque 
quede fuera del ambito de esa intencion, son verdades oportunas, y por eso 
bien sera que digamos algo acerca de las mismas. 

Los Santos Padres, y en general los comentadores, cuando exponen esta 
parabola, lo van analizando todo: analizan el mar, analizan la red, examinan 
quienes son y como son los Pescadores, y por ultimo miran atentamente los 
frutos de la pesca. Hacen comparaciones hermosisimas entre el mar y el 
mundo. 

Con breves frases, San Juan Crisostomo recoge todos los epitetos que 
solemos aplicar al mar y los va aplicando a la vida humana; decimos que el 
mar a veces esta hinchado, estremecido, y el dice que esta es la hinchazon del 
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mundo, de las pompas mundanas, de la soberbia; decimos que en el mar hay 
olas amargas, y el deduce de ahl que las olas amargas son la imagen de las 
divisiones que hay entre los hombres, oleadas amargas que se van formando en 
este mar de la vida; decimos que el mar se enfurece, y el muestra que en ese 
enfurecerse el mar esta significada la furia de la pasiones humanas, par- 
ticularmente de la ira, de la envidia, de la venganza; decimos que en el mar hay 
naufragos, y el dice que esos naufragos son los pecadores; y asi, poco a poco, 
va aplicando a la vida humana todos los epitetos que nosotros empleamos para 
hablar del mar y va convirtiendo el mar en una imagen de la vida. 

Pero conviene advertir que cuando se hace esa comparacion entre el mar 
y la vida, si bien puede hacerse de manera que abarque toda la vida humana, lo 
mismo la vida que se desarrolla dentro de la Iglesia que la vida que se 
desarrolla fuera de las fronteras de la Iglesia, entre los impios, entre los 
hombres sin Dios, la comparacion se hace entre nosotros con mas utilidad y 
con mas provecho dentro de la Iglesia. La Iglesia es como ese mar; es un mar 
donde a veces se levantan tempestades de persecuciones y de pasiones 
humanas; es un mar donde a veces las almas naufragan, porque, aun pertene- 
ciendo a la Iglesia por el bautismo, se pueden cometer pecados mortales y aun 
en ocasiones se puede naufragar en la fe misma, se puede hasta perder la fe; si 
en el mar hay amarguras, en la Iglesia de Cristo persisten las luchas de las 
tentaciones, que son muy amargas para nuestro corazon y para nuestro espiritu. 

Como he dicho, la comparacion puede establecerse entre el mar y la 
Iglesia santa. Por eso, cuando uno piensa que esta en la Iglesia, no ha de pensar 
que esta en un lago tranquilo sobre el cual no pasaran nunca rugiendo los 
huracanes, cuyas olas no se encresparan nunca. Porque, si bien el reino de Cris¬ 
to es un reino de paz, El permite que el enemigo, que las pasiones humanas, 
que ese fondo miserable de rebeldia que llevamos en el corazon, alguna vez 
revuelvan esas aguas purisimas, levanten espumas contra el cielo, hagan sentir 
sus rugidos; el Senor permite esto para prueba del celo, para prueba de la fe, 
para prueba de la constancia, para prueba de la fortaleza, para prueba de la 
caridad. Por consiguiente, no nos hemos de adormecer, aunque pertenezcamos 
a la Iglesia, como si tuvieramos ya segura la travesia por este mar de la vida, 
sino, por el contrario, hemos de ser vigilantes expertos, como navegante que 
conoce los peligros del mar, procurando siempre que no nos envuelvan las olas, 
que no nos arrollen los huracanes, que no peligre nuestra vida en mil peligros 
que el mar ofrece. 

Mas aun, comparan los Santos Padres a los Pescadores, de los cuales se 
habla aqui en un sentido que parece doble, porque unas veces esos Pescadores 
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parecen los apostoles y otras veces se comparan esos Pescadores con los 
angeles: parecen los apostoles cuando tienen la red y cuando la traen hada las 
orillas; son los angeles cuando toman la red en la orilla y separan los buenos de 
los malos; comparan, repito, a esos Pescadores de la parabola con las almas 
llenas de celo y verdaderamente apostolicas. «^Que es un pescador? Es un 
hombre diligente que antes de despuntar el dla ya esta el en la playa para no 
perder la hora de la pesca; es un hombre que trabaja en un trabajo rudo; y es un 
hombre que experimenta unas veces la amargura de ver sus redes vaclas, 
mientras que otras veces se llena de gozo porque ve hinchadas las propias 
redes. Y ^que es un apostol, que es un hombre de celo? El hombre de celo, el 
verdadero apostol, es tambien diligente; parece como que esta esperando con 
impaciencia la hora de salvar algun alma, y antes de que despunte el dia, es 
decir, antes de que comience a alborear la gracia de Dios en un alma, ya esta el 
buscando el momento de la pesca, aunque haya de ser una pesca milagrosa, 
esas pescas que hace a veces la omnipotencia infinita de Dios Nuestro Senor. 
Es un hombre de trabajo rudo, porque el apostol no es simplemente el hombre 
que tiende la mano para recoger un premio sin haberlo ganado; el apostol es un 
hombre que tiene que consagrar sus energias, sus esfuerzos, su vida, su ser 
entero a la salvacion de las almas, y eso significa, evidentemente, trabajo rudo, 
como el trabajo del pescador. El pescador, el apostol, muchas veces tiene 
amarguras, porque ve escaparse de las redes que ha tendido, las redes de la 
misericordia divina, a las almas que estaban ya dentro de esas redes, o porque 
ve que esas almas no entran nunca dentro de esas redes de la divina 
misericordia. Tiene amarguras, amarguras como no hay otras en la vida; 
porque, si hay amarguras en la vida terribles, como son las amarguras de la 
muerte de las personas queridas u otras semej antes, no pueden compararse, en 
el corazon de un hombre de viva fe, con la amargura de ver a las almas correr 
por las sendas del pecado mortal e ir camino del infierno a perderse 
etemamente. Es un mal tan grave e irremediable este de la etema condenacion, 
que no hay ninguno que pueda compararse a el. No hay dolor que pueda 
compararse con el dolor del alma que sabe lo que vale el cielo, que sabe que es 
la etema salvacion, y ve a sus hermanos como ciegos despenarse en los 
abismos de la perdicion etema. Este trabajo, que tiene amarguras inmensas, 
porque muchas veces se tiende la red para sacarla vacia a la orilla y esperar al 
dia siguiente para volver a tenderla, tiene tambien intensas alegrias; porque no 
hay tampoco alegria en la vida que pueda compararse con la alegria de prender 
en la red a las almas, de henchir esa red, hasta que se rompa, de corazones 
humanos encendidos en amor de Jesucristo. Mas aun, el dia que en esas redes 
ha caido un alma que antes estaba en pecado y ha vuelto a la gracia del Senor, 
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el dla que en esas redes ha caldo un corazon que antes era cautivo de los bienes 
de este mundo y ahora es libre con la libertad de los hijos de Dios, el dia que en 
esas redes ha caido un hombre que antes era esclavo todavia de sus pasiones y 
ahora viene a ser un siervo de Jesucristo, la sola caida de ese hombre en las 
redes es una de h» mas grandes alegrias de la vida, es la alegria del Corazon 
Cristo, es la alegria de Dios; y esa alegria de Dios, del Corazon de Cristo, 
inunda de dichas celestiales el corazon de los apostoles, inunda de felicidad las 
almas apostolicas. Asi se puede comparar a los Pescadores de la parabola con el 
hombre de celo. 

Los peces tambien pueden compararse con las almas justas y pecadoras, 
no por esa comparacion obvia de peces buenos y de peces malos, sino porque 
puede uno reflexionar y aplicar esa comparacion a si mismo. Yo mismo he sido 
prendido en las redes del amor y de la misericordia de Jesucristo; estoy cautivo 
en esas redes; pero, dentro de esas redes, yo puedo significar lo que significan 
los peces buenos y lo que significan los peces malos; yo puedo ser una alegria 
para ese pescador divino, yo puedo significar un momento la desilusion, 
hablando nuestro lenguaje humano, un momento de desengano para el Corazon 
de Jesus, si cuando tiende su red en la vida ve que ha cogido un pez inutil, 
danoso o impuro; yo puedo significar una alegria y un triunfo para el Corazon 
de Jesucristo si cuando sale a la orilla ve que ha prendido un pez saludable, un 
pez agradable, un pez puro; yo puedo ser o tormento del Corazon de Cristo o 
corona de la gracia de Cristo por la misericordia divina. Y yo, que estoy 
cargado de esa divina misericordia, si me pregunto yo mismo que represento 
dentro de esa red de la Iglesia, al darme la respuesta tiemblo, porque soy capaz 
de todo lo malo; pero me alienta, me anima, me conforta el pensar que dentro 
de esas redes puedo ser no solamente algo agradable a Jesucristo, sino que 
puedo compensar su amargura con la virtud, con la practica de su Evangelio, 
con el amor puro y generoso siendo completamente suyo. Y esta explicacion 
me parece que queda al margen de la parabola; para nosotros es tan grata, que 
ella sola puede ser una fuente de fervor y una fuente de santificacion. 

Asi se pueden ir comparando todos los pormenores de la parabola y 
encontrando una serie de verdades secundarias. 

Aqui terminamos la parabola, no recogiendo las palabras tristisimas con 
que la concluyo el Senor. Esas palabras basta que se hay an repetido una vez 
para que como un dardo taladren el corazon con el santo temor de Dios. Los 
peces malos seran desechados, seran arrojados a la playa o a las aguas amargas; 
las almas infieles y pecadoras seran lanzadas fuera del reino de Dios, al homo 
del fuego donde es el llorar y el rechinar de los dientes. No nos detengamos, 
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repito, en esas palabras que nunca se pueden borrar de nuestra memoria, nunca 
pueden dejar de traspasar nuestro corazon; sino consolemonos pensando que no 
solamente nosotros podemos ser pesca buena y sana que recree el Corazon de 
Jesucristo, sino que podemos cooperar a pescar almas para Cristo, a salvar 
hombres, a ganar corazones para el amor de Dios, y a procurar a Cristo la 
alegria de que sus redes esten llenas de peces sanos y buenos, de peces puros y 
santos, de corazones limpios, de corazones muy suyos. 

jAh! jQue pequenos parecen todos los trabajos apostolicos, que 
insignificantes todos los sacrificios, que exiguo todo cuanto podamos hacer 
nosotros, cuando pensamos que con todo eso no hacemos otra cosa que 
consolar, mejor aun que la corona de la gloria de Jesucristo! Porque, aunque 
esta frase pueda tener un sentido peligroso, no hay duda que, cuando nosotros 
trabajamos por el bien de las almas, ayudamos a Cristo a salvar las almas. 
Mejor aun, recibimos de Cristo la gracia de ser cooperadores suyos, para que 
los triunfos suyos sean nuestros triunfos, y su apostolado sea el nuestro, y su 
sacrificio el nuestro. 

jQue consuelo es, repito, el pensar que cuando procedemos asi 
cooperamos a la gloria de Jesucristo, a ganarle almas, y a que, cuando llegue el 
dia en que los angeles en las playas etemas de la gloria separen los peces 
inutiles, no solamente nos encontraremos nosotros incluidos en la primera 
categoria, como peces agradables a Jesucristo, sino que podamos presentar al 
Senor una pesca que se ha hecho con nuestras manos, y decirle: Senor, aqui 
tienes peces hasta que se rompan las redes de tu amor; Tu no has de ser 
pescador que cuando llega a la playa se encuentra con las redes vacias; yo he 
consumido mi vida en llenarte esas redes, en hacer que tengas el consuelo de 
ver que tus redes infinitas se rompen; se rompen porque se han inundado de 
almas que han tenido como suprema dicha ser incluidas, ser encerradas, caer en 
las redes de tu amor, para ser conducidas en esas redes a las playas etemas, a la 
felicidad del cielo! 
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Leccion XVI 


Conclusion de las parabolas del lago 


Despues de ese grupo de parabolas que hemos explicado en las lecciones 
sacras precedentes y a las cuales hemos puesto por tltulo general estas palabras, 
«Las parabolas del Lago», el evangelista San Mateo dice de esta manera en el 
capitulo 13 de su Evangelio, versiculos 51 y 52: 

lHabeis entendido estas cosas? Dlcenle: SI, por cierto. Y El les dijo: 
Por eso todo escriba amaestrado en el reino de los cielos es parecido a un 
hombre amo de casa que saca de su recamara cosas nuevas y cosas viejas. 

Estas palabras del Senor que acabamos de leer son las ultimas relativas a 
las parabolas del Lago. Sabeis que despues de haber predicado a las 
muchedumbres, el Senor hablo en particular con sus apostoles; y a esta 
conversacion que tuvo en particular con los apostoles pertenecen las palabras 
leidas hace un momento. 

Si habeis atendido a la forma exterior de las palabras, habreis podido ver 
en ellas una nueva comparacion, podriamos decir una parabola en germen, una 
parabola abreviada. Esa parabola en germen, aunque es brevisima y aunque 
parece muy facil de entender, merece que le dediquemos toda una leccion 
sacra: y aun asi, dedicandole toda una leccion sacra, no se si podremos llegar a 
entender todo su profundo sentido. 

Con esta leccion sacra que dedicaremos a las palabras leidas cerraremos 
ese ciclo que hemos llamado de las parabolas del lago, para continuar los 
demas acontecimientos que sucedieron en el segundo ano de la vida publica del 
Senor. 

En estas palabras del evangelista San Mateo que hoy han de ser objeto de 
la leccion sacra podemos distinguir lo siguiente: Primero hay una pregunta del 
Senor, con la respuesta correspondiente de los discipulos: iPensais que habeis 
entendido todas estas cosas?, pregunta el Senor; y los discipulos responden: SI, 
ciertamente. Hay en segundo termino unas palabras con las cuales se describe 
un personaje; se nos habla de un escriba amaestrado en el reino de los cielos o, 
mejor dicho, se nos habla del hombre que merece este titulo: escriba amaes¬ 
trado en el reino de los cielos. Y, por ultimo, se habla de un amo de casa que en 
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la ocasion oportuna saca de sus recamaras, de su tesoro, las cosas viejas y las 
cosas nuevas. Esto es lo que principalmente sobresale en los verslculos leldos. 
Vamos a explicar por su orden todas estas cosas, al parecer muy breves, pero 
cargadas de profundos misterios. 

Mirando superficialmente la pregunta hecha por el Senor a los apostoles y 
la respuesta que los apostoles dieron a esa pregunta, parece que en las palabras 
de Jesucristo se observa como un dejo de temor y en las palabras de los 
apostoles como un dejo de inexactitud. En las palabras de Jesucristo hay como 
un dejo de temor: El no pregunta para cerciorarse de si los apostoles han 
entendido o no han entendido sus ultimas predicaciones; eso ya lo sabia El con 
su ciencia infinita. Pregunta para despertar la conciencia de aquellos hombres y 
que reflexionen y vean si han recogido todo el fruto posible de las palabras 
divinas que han escuchado. Preguntar asi, en las circunstancias en que entonces 
se encontraban los apostoles, todavia algo imbuidos del ambiente judio, 
equivale a dejar que se trasluzca cierto temor, a poner en las palabras un dejo 
de temor. Los apostoles responden, al parecer, con prontitud, con decision: Si, 
ciertamente, hemos entendido lo que nos has predicado; pero en esas palabras, 
de una manera inconsciente, hay algo que no es rigurosamente verdadero. A los 
apostoles les ha acontecido, cuando han escuchado las parabolas del lago, lo 
que acontece a muchos cristianos cuando escuchan la palabra divina: creen que 
lo han entendido todo, porque han seguido el curso de las ideas expuestas por 
el predicador, porque han logrado ver en aquellas palabras escuchadas algo de 
verdad; no tienen conciencia de que haya nada mas que descubrir, de que haya 
en su alma algo de ceguedad o de tinieblas, de que su conocimiento sea 
incompleto; y, como no ven mas alia, creen que lo han entendido todo y 
responden como los apostoles: Si, ciertamente, todo lo hemos entendido. Y 
digo que acontecio esto a los apostoles, porque en el curso de las narraciones 
evangelicas se ve que aquellos hombres estaban muy distantes de entender 
como se debia el pensamiento de Jesucristo; aun mas, estuvieron sin entender 
del todo ese pensamiento hasta que bajo sobre ellos el Espiritu Santo. 

Por eso he dicho que hay en las palabras de Jesucristo como un dejo de 
temor y en las palabras de los apostoles como un dejo de inexactitud e 
inconsciencia. 

«^Que alcance tiene esa pregunta de Jesucristo y que alcance deberia tener 
la respuesta que se da a esa pregunta? Un autor, a la vez muy docto y muy 
espiritual, dice que el conocimiento que se puede tener de las cosas de Dios es 
de muchas maneras, y el clasifica esas maneras como vais a oir. Hay un 
conocimiento vulgar, propio de las almas que se llaman, en un sentido muy 
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amplio, piadosas y propio, al mismo tiempo, de las que no tienen piedad; es 
esta noticia que se ha recibido de las cosas de Dios y que ha quedado en el 
alma de alguna manera, sin que a esa noticia respondan una ciencia especial, 
un amor especial y una vida en consecuencia de la doctrina recibida; es el 
infimo grado del conocimiento de Dios. Hay otros que a ese conocimiento 
vulgar de las cosas divinas anaden lo que los hombres llamamos ciencia; 
estudian las cosas de la religion con mas o menos amplitud, con mas o menos 
profundidad, y con su ciencia van anadiendo nueva luz a ese conocimiento que 
poseian de las cosas divinas; esto seria el segundo grado del conocimiento de 
Dios. Hay, por ultimo, otras almas que a ese conocimiento vulgar de que hemos 
hablado hace un momento anaden el amor de Dios. El amor de Dios, aunque 
pertenece al corazon y no pertenece propiamente al entendimiento, hace 
progresar en el conocimiento divino, y hace progresar por multiples caminos. 
Primero, porque cuando hay amor de Dios hay atencion a las cosas divinas, hay 
empeno en conocer a Dios, hay esfuerzo del alma para admirar y para 
profundizar, en cuanto es posible, los misterios divinos. Segundo, ese amor de 
Dios ayuda a progresar, porque, cuando hay mucho amor de Dios, el corazon se 
va desprendiendo de las cosas de la tierra, va saliendo de si mismo y asi se va 
purificando, y en un corazon puro entra de lleno la luz de Dios, y cuando entra 
esa luz de Dios entra en el conocimiento divino. Ademas hace progresar ese 
conocimiento, porque hay dos clases de conocimiento: un conocimiento que 
podriamos llamar simplemente especulativo y un conocimiento que se podria 
llamar conocimiento amoroso. Ese conocimiento amoroso no es otra cosa que 
un cierto conocimiento sobre el cual ha venido un matiz especial, una luz 
especial, y al cual ha dado una vida especial, a veces intensisima, una vida 
divina, el amor de Dios. Este seria otro modo de conocer las cosas de Dios u 
otro grado del conocimiento de Dios. 

A veces, dice ese autor, estos conocimientos estan separados. Hay almas 
que no tienen mas que ese conocimiento vulgar, hay almas que solamente 
tienen ese conocimiento que da la ciencia, y hay almas que solamente tienen 
ese conocimiento que da el amor. Y dice el que cuando se llega al mas extenso 
conocimiento de las cosas divinas es cuando en un alma se congregan la 
verdadera ciencia y el verdadero amor; entonces mutuamente se completan, y 
al completarse producen en el alma la verdadera sabiduria. Esa sabiduria se 
puede adquirir sin mas, con progresar en el amor de Dios; porque al mismo 
tiempo que se progresa en el amor de Dios va creciendo la ciencia sobrenatural 
de las almas. 

Con estas nociones a la vista podriamos decir nosotros que cuando 
Jesucristo Nuestro Senor pregunta a los apostoles si han entendido lo que El 
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acaba de revelarles acerca del reino de los cielos, les pregunta por este 
conocimiento amoroso, por esta sabiduria celestial, que es la sabiduria perfecta 
y el conocimiento verdadero de Dios Nuestro Senor. Esa es la pregunta que les 
hace. El no ha ensenado sus misterios para que las almas se contenten con oir, 
o poco mas, el sonsonete de sus palabras; El no ha ensenado sus misterios para 
que las almas se contenten con recargar esa primera noticia que recibieron con 
la ciencia humana; El ha ensenado sus misterios para que en las almas 
produzcan esas ensenanzas el conocimiento amoroso, que no es simplemente 
una especulacion, sino que es una nueva vida, es lo mismo que vivir con el 
entendimiento y con la voluntad el Santo Evangelio, la revelacion divina, el 
reino de los cielos. 

Este es el sentido de la pregunta de Jesucristo. A esa pregunta podemos 
decir que, sin entender todo su alcance por entonces, respondieron los 
apostoles con una afirmacion categorica; habian oido todo lo que el Senor les 
habia predicado; pero al responder asi, como hemos dicho, se enganaban a si 
mismos. Es evidente que se enganaban, porque siguieron teniendo una idea del 
reino de los cielos que no era la idea ensenada por Jesucristo; siguieron 
pensando en el Evangelio de una manera que no era la que les habia ensenado 
Jesucristo; siguieron envolviendo las ensenanzas de Cristo en sus aficiones 
mundanas, y hacia falta no solo que muriera Cristo en la cruz, no solo que 
Cristo resucitara, sino que viniera el Espiritu Santo, para que acabasen de ver 
claro y llegasen a entender toda la verdad. 

Eso que les acontecio a los apostoles es algo que nos puede acontecer a 
todos. Se oyen las parabolas del lago, se oye lo que Cristo dice en esas 
parabolas acerca del reino de los cielos, que es su Iglesia santa, y al oirlo 
parece que se ha entendido todo. Sabria uno puntualizar todo lo que en esas 
parabolas se contiene, sabria uno enumerarlas con el orden del Evangelio, 
sabria uno explicar todos sus pormenores, sabria uno ver el fin de las 
parabolas. Cuando se sabe esto, parece que se sabe todo. Pero hay que notar 
que, aunque todo se sepa en ese sentido, ese todo se puede conocer con grados 
mas o menos perfectos de conocimiento; y que muchas veces, cuando se cree 
conocer la Iglesia de Jesucristo, el reino de los cielos, se esta muy lejos de ese 
conocimiento. Porque falta el conocimiento amoroso de que hablabamos. Si se 
conociera el reino de Cristo por esa suerte de conocimiento amoroso, nuestra 
vida no seria mas que un holocausto ofrecido en aras de la gloria de la Iglesia; 
nuestra vida no seria otra cosa que la traduccion fiel en hechos de las 
ensenanzas que contienen estas parabolas del Senor; nuestro corazon estara ahi 
no solo en lo que es sustancial en esas parabolas, sino en todos los matices de 
las mismas, y entonces seriamos como una suerte de predicacion viviente del 
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Evangelio. Cuando no se es asi, cuando no se traduce en hechos ese amor a la 
Iglesia y ese amor a las palabras de Jesucristo, es evidente que el conocimiento 
amoroso no se ha alcanzado todavla; se saben muchas cosas de la Iglesia, se 
puede hablar elocuentemente de la Iglesia santa y del Papa, se puede abrumar a 
las gentes con el conocimiento de la historia o de la filosofia o del arte que a la 
Iglesia se refiere; pero puede suceder que, despues de haber vertido todas esas 
cosas, en el corazon no haya ni un latido de verdadero amor, no haya ese 
conocimiento amoroso que le lleva a uno a convertir todo aquello que ha 
aprendido en realidad propia y a pertenecer, no solo de una manera exterior, 
sino con el alma y con el corazon, a ese reino de Dios, como los hijos 
predilectos de Cristo, 

Acabara de aclararse esta idea, algo dificil de explicar, que contiene la 
pregunta del Senor, cuando digamos algo acera de ese personaje o de esa clase 
de hombres a quienes el Senor llama escribas amaestrados en el reino de los 
cielos. No es menester decir que la palabra escriba podemos tomarla como 
simbolo del maestro. Los maestros de la Ley de Israel se llamaban con ese 
nombre; y el Senor, acomodandose a la nomenclatura judia, habla tambien de 
unos escribas cristianos, o sea, de unos doctores cristianos, de unos maestros 
cristianos. Esos maestros son los que El llama escribas amaestrados en el reino 
de los cielos. 

Claro esta que las palabras de Jesucristo se dirigen de una manera 
inmediata a los apostoles, que van a ser maestros del mundo, predicadores del 
Evangelio; pero de una manera mediata se dirigen a todos aquellos que tienen 
la obligacion de ensenar; ora sea la obligacion de ensenar en publico y de un 
modo como oficial, cual es la obligacion de los Prelados, y la obligacion de los 
predicadores en general; otra sea con una ensenanza privada, domestica, cual 
es la obligacion que tienen todos los cristianos de instruir a sus hermanos en la 
Ley de Dios, en cuanto ellos puedan. 

La dificultad que tiene esa palabra consiste en averiguar que es 
propiamente lo que se designa por escriba amaestrado en el reino de los cielos, 
o, como dice nuestra Vulgata, doctus in regno coelorum, un hombre que en lo 
tocante al reino de los cielos merece el epiteto de docto. Aqui, para facilidad en 
la expresion, para claridad en las ideas, os dire, poniendo por grados, lo que 
significa escriba amaestrado en el reino de los cielos. 

Esas palabras podrian tomarse de una manera muy generica; por ejemplo, 
podrian significar todo aquel que, perteneciendo de alguna manera a la Iglesia, 
mereciera el epiteto de docto en cualquier sentido que se tomara esa palabra. 
Entendidas asi las palabras, todo aquel que hubiera recibido el bautismo y que 
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no hubiera apostatado, con tal de que en alguna disciplina, en algun genero de 
conocimientos, pudiera llamarse docto, mereceria ese calificativo, «escriba 
amaestrado en el reino de los cielos». Ciertamente, ese no es el sentido que da 
a estas palabras Jesucristo. Las palabras de Jesucristo son palabras de alabanza, 
y si se entendieran en el sentido que acabo de decir, entonces Jesucristo 
alabaria hasta las impiedades. Porque en la historia, y no solamente en la 
historia, sino en nuestros mismos dias, hay hombres que han recibido el bau- 
tismo, que no han apostatado publicamente de su fe, que han progresado en esa 
disciplina humana y que hasta han convertido esa ciencia en instrumento de sus 
impiedades y en medio de arruinar a las almas. Merecen, segun decir de los 
hombres, el epiteto de doctos; pero esos doctos no pueden ser los escribas a 
quienes Cristo alaba, a quienes Cristo ensalce, a quienes El llame escribas 
amaestrados en el reino de los cielos. En este sentido no hay que entender tales 
palabras. 

Hay otro sentido en que parece que se pueden aplicar estas palabras con 
mas exactitud. Hay personas que han recorrido todos los aledanos del 
Evangelio, andan siempre alrededor de la religion examinando y escudrinando 
las cosas que a la religion rodean, es decir, esa serie de conocimientos huma- 
nos, esa ilustracion humana que de alguna manera viene a relacionarse con la 
religion. Estudian arte, por ejemplo, y se encuentran en la historia del arte con 
el arte religioso, se preocupan de ese arte religioso y asi andan por los aledanos 
de la religion; estudian filosofia, saben que la filosofia de alguna manera tiene 
relaciones con la religion, miran ese aspecto que la filosofia ofrece, y vuelven a 
andar por los aledanos filosoficos de la religion; estudian historia, en la historia 
se encuentran con el hecho de la religion, quieren estudiar ese hecho, y al 
estudiarlo vuelven a andar por los aledanos de la religion, que seran ahora los 
aledanos historicos; y asi van rodeando siempre las cuestiones religiosas. Esos 
hombres se pueden llamar doctos, pueden llegar a ser doctos, pero ^es a esos a 
quienes les compete propiamente la idea que expone Jesucristo aqui, escriba 
amaestrado en el reino de los cielos? 

Antes de pasar adelante digamos que es posible una tercera categoria o 
tercer grado, que es mas dificil de explicar que las anteriores, porque solamente 
se puede explicar con ciertas palabras generales, y con esas palabras generales 
no se entiende todo el contenido de esta verdad. Hay personas que no se 
contentan con pertenecer de alguna manera, aunque sea exterior, al reino de los 
cielos, y luego buscar doctrinas que no pertenecen para nada a la religion o que 
son contrarias a la religion, adquiriendo fama de doctos; hay hombres que no se 
contentan con andar por los aledanos de la religion, teniendo eso que llamamos 
una gran erudicion religiosa en cualquier sentido; hay hombres que van a 
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poseer la religion, van derechos a las verdades, van derechos a las virtudes, van 
derechos a lo que forma el contenido vivo del Evangelio, van derechos a la 
posesion de Jesucristo y a la union con Jesucristo. Esas almas que realmente se 
llenan de doctrina acerca de lo que es la vida verdadera, acerca de lo que son 
los misterios del reino de Dios, y hasta de una manera directa acerca de 
Jesucristo Nuestro Senor, centro y cabeza del Evangelio y de la Iglesia, estos 
hombres son los que adquieren no la ciencia que en cualquier sentido puede 
servir para que un hombre se llama docto, no esa ciencia que anda por los 
aledanos de la religion, sino que realmente son los que estan amaestrados en las 
cosas del reino de los cielos y los que pueden llamarse doctos en todo lo que 
pertenece al reino de los cielos. 

Este es el conocimiento verdadero que ahi alaba el Senor, cuando dice 
que escriba docto en el reino de los cielos o amaestrado en el reino de los cielos 
es como el padre de familias que saca de su tesoro lo nuevo y lo viejo. 

No creais que hemos hecho por una razon baladi esta enumeracion de los 
grados que puede haber en la doctrina y en la sabiduria; es porque en la epoca 
presente, aun entre nosotros, en este punto estan pervertidas las ideas. Nosotros 
con facilidad rendimos tributo a los hombres que se llaman doctos en cualquier 
sentido, aunque sean hombres que exploten su fama cientifica para combatir a 
la religion, aunque sean hombres que en medio de su doctrina hagan publica 
ostentacion de su poca fe, aunque sean hombres que vivan muy lejos del 
Evangelio. Se rinde tributo a esos que se llaman hombres doctos, aunque sean 
impios; y se les rinde tributo de tal suerte, que parece como que se esta 
buscando la ocasion de cobijarse bajo la sombra de su fama y de ofrecerse en 
holocausto en aras de esa fama. 

Cuando se procede asi y se estima eso, cuando eso es lo que se busca en 
los libros, cuando eso es lo que se busca en general en nuestras lecturas, 
cuando eso es lo que se busca en general en los hombres, entonces ello es un 
sintoma de algo gravisimo que acontece en la conciencia. Decidme, ^habeis 
podido vosotros alguna vez soportar que, hablando de vuestra propia madre, un 
hombre, llamandose docto y estimandose docto, utilice esa su fama como una 
excusa para insultar a vuestra madre? ^Habeis podido tolerar eso alguna vez? 
Cuando se tolera que el que se llama docto insulte a Jesucristo e insulte a su 
Iglesia, y se sigue quemando incienso en sus altares, y se siguen devorando sus 
escritos con curiosidad malsana, no significa eso sino que en nuestro propio 
corazon ha muerto el amor que deberiamos a nuestra madre la Iglesia santa. 

Hay un desequilibrio, por esta razon: porque se cree que es lo mismo 
conocer las cosas de Dios y llenarse el alma de doctrina evangelica que saber 
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decir muchas cosas de eso que hemos llamado los aledanos evangelicos. 
Nosotros, los predicadores, cuando no tenemos verdadero esplritu, facilmente 
nos refugiamos en la ciencia humana: y es muy facil que los predicadores y los 
no predicadores conquisten una gran fama de hombres doctos, y de hombres 
doctos en religion, porque saben andar con paso acelerado y triunfante por esos 
aledanos de la Iglesia. Pero esta es la ciencia que hincha, por lo menos en 
ocasiones; pero esto no es mas que atenerse a algo muy exterior que no es la 
verdadera vida evangelica; esto no es anunciar el Evangelio, esto no es vivir los 
misterios del reino de Dios; y, sin embargo, el mundo, los cristianos, tal vez 
nosotros mismos, los que tenemos la obligacion de ensenar las verdades, nos 
vamos por esos caminos prefiriendo las vanas alabanzas de los hombres que 
nos estiman por doctos, o buscando esa sombra de doctrina antes de buscar el 
espiritu verdadero del Evangelio, el espiritu de Jesucristo, el espiritu de Dios. 
De ahi proviene que cuando se trata de ensenar a las almas los verdaderos 
misterios del reino de Dios, cuando se trata de infundirles esa nueva vida que 
en el Evangelio hay, cuando se trata de encenderles en el amor de Jesucristo, se 
siente que las palabras caen con frecuencia en el vacio, que los corazones no 
responden al tocar los otros resortes de vanidad humana, y se observa con dolor 
que, cuando uno cree que va subiendo a las cumbres de la doctrina evangelica, 
no hace mas que merodear en tomo del Evangelio, sin entrar nunca del todo en 
esa mansion de paz, de luz y de sabiduria divina. 

Imaginaos lo que debe ser un alma que pueda responder a Jesucristo con 
verdad que ha entendido sus palabras; imaginaos lo que debe ser un alma a 
quien el Senor puede calificar con esas palabras «escriba adoctrinado, 
ensenado en las cosas del reino de los cielos», y entendereis entonces como se 
realizan las ultimas palabras de la comparacion establecida por el divino 
Maestro: El escriba amaestrado del reino de los cielos es como el padre de 
familias que saca de su tesoro las cosas nuevas y las cosas viejas (Mt 13,52). 

No busqueis de una manera detallada que son las cosas nuevas y las cosas 
viejas. Esa frase la habeis de tomar como una de esas frases hechas que hay en 
el lenguaje corriente, y en ella habeis de entender la abundancia de la doctrina. 
Asi como el hombre amo de casa, el padre de familias que tiene un tesoro 
riquisimo, con facilidad abre aquel tesoro y muestra la abundancia de cosas 
nuevas y de cosas antiguas que el tesoro contiene, asi el hombre amaestrado en 
el reino de los cielos habla con facilidad, con abundancia, de ese reino de los 
cielos, de todo cuanto al reino de los cielos pertenece, venga de donde venga, 
saiga de donde saiga, sean verdades altisimas o sean verdades triviales; todo 
eso lo vierte el por sus labios como quien esta lleno de Evangelio, de reino de 
Dios, de Jesucristo. Imaginaos, repito, lo que sera un alma llena de Dios de esta 
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manera. Esa alma no podra abrir los labios sin que de alguna manera toquen 
sus palabras a los corazones; esa alma no podra abrir sus labios de una manera 
inutil y esteril; lo que sale de sus labios son palabras de vida eterna, como las 
palabras de Jesucristo, porque no sabe mas que sacar de ese tesoro que 
Jesucristo ha puesto en su corazon. Y ved como podriamos convertimos 
nosotros en grandes apostoles de Jesucristo y como podriamos santificar a las 
almas. jAh, si! Todos podemos llegar a ser escribas adoctrinados en el reino de 
los cielos, porque para eso no hace falta conocer todos los aledanos 
evangelicos, para eso no hace falta conocer mucha ciencia humana, para eso no 
hace falta otra cosa que purificar el corazon, amar la virtud, meditar el misterio 
del reino de Dios y no cerrar el corazon a las luces de lo alto. Todos podemos 
ser apostoles, porque todos podemos ser escribas amaestrados en el reino de los 
cielos. Imaginaos, vuelvo a repetir lo que serian los cristianos si buscaran esa 
ciencia verdadera y buscaran llenarse de Dios, en vez de juguetear de una 
manera peligrosa, y a veces criminal, dejando que su curiosidad se expansione 
y entretenga en tantas cosas contrarias a la ley de Dios, y encontrando 
unicamente deleite en los escribas de cualquier genero que sean, donde no hay 
espiritu evangelico, donde hay contradiccion con el espiritu evangelico, donde 
hay espiritu de persecucion contra el Evangelio, en vez de entretenerse con la 
ciencia que hincha y corre en pos de la fama del hombre que el mundo llama 
docto y Jesucristo llama necio, porque es necedad llenarse del humo de la 
ciencia humana y carecer de la verdadera ciencia divina, que es la ciencia 
eterna. Imaginaos lo que seria si, en vez de correr por esos caminos, los 
cristianos todos trataramos de conocer los misterios de Dios poniendo ahi la 
sabiduria, y de llenamos por entero de Jesucristo. 

i Ah! Mucho camino habria que andar para que las almas entendieran todo 
esto. Parece que cuando se habla de conocimiento de Dios, cuando se habla de 
conocimiento de Jesucristo, cuando se habla de conocimiento de los misterios 
divinos, cuando se habla de conocimiento del Evangelio, se habla de algo que 
esta reservado a las almas ignorantes, a las almas demasiado sencillas, a las 
almas poco elevadas. Porque ha entrado en nosotros ese criterio falso del 
mundo, que llama docto a lo que Jesus llama necio, y llama necio a lo que 
Jesus llama docto; ha entrado ese criterio, y es muy dificil de rectificar. 
Mientras ese criterio no se desarraigue de nosotros y entendamos que, digan lo 
que quieran los hombres, el que no conoce a Dios y el que no esta lleno de 
Cristo es realmente un necio, y que es realmente un hombre sabio el que 
desconoce cuanto querais las cosas humanas, pero conoce a Dios; hasta que 
esto no haya entrado en nuestro corazon, no entenderemos estas palabras del 
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Evangelio que son tan breves y parecen tan sencillas y son verdaderamente 
quicio de toda nuestra vida interior. 

Es inutil afanarse mas por hacer entender estas cosas. Hace falta que baje 
la lumbre de lo alto para que sepamos en que consiste la verdadera sabiduria, y 
amemos el llamamos escriba adoctrinado en el reino de los cielos, semejante 
al padre de famdias que saca de su tesoro las cosas nuevas y las cosas viejas 
(Mt 13,52). Es menester, repito, que baje la lumbre de lo alto para iluminarnos, 
y esa es la lumbre que hemos de pedir a Dios: que nos haga vivir en la verdad, 
en la verdad divina, no en la verdad de los hombres, no en nuestra propia 
verdad, que son tinieblas, que son vanidades humanas. Es menester que le 
pidamos a Dios por nosotros y por los demas; que caigan aquellas escamas que 
cayeron de los ojos de San Pablo cuando fue iluminado por Dios en el camino 
de Damasco, que caigan para que dejemos de ver las cosas falsamente, dejemos 
de estar enganados con las alucinaciones de aqui abajo, y comencemos a ver 
aquella luz, que aqui es luz de fe, pero que un dia esperamos ver convertida en 
luz de gloria cuando poseamos a Dios en el cielo. 
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Leccion XVII 


La tempestad 


Despues de parabolas del lago, vamos a comentar uno de los milagros 
del Senor. No es facil determinar con toda puntualidad el orden de los sucesos 
evangelicos. Comparando las diversas maneras de ordenar esta parte del 
Evangelio que ahora comentamos, nos ha parecido que la mejor era esta que 
vamos a seguir, y segun ella convenla hablar esta manana del milagro aludido. 

Ese milagro, que es el de la tempestad, lo refieren los tres evangelistas 
sinopticos, o sea San Mateo, San Marcos y San Lucas. Vamos a elegir como 
narracion fundamental la del evangelista San Marcos, porque en ella se 
contiene algun pormenor muy claro que nos ha servido para el orden que aca- 
bamos de elegir. Sin embargo, despues de haber leido la narracion de San 
Marcos, leeremos algunas frases del evangelista San Mateo y del evangelista 
San Lucas, para que advirtamos las discrepancias accidentales que hay en los 
tres evangelistas. 

El evangelista San Marcos, en el capitulo 4 del Evangelio, desde el 
versiculo 35 hasta el 41, dice de esta manera: 

Y en aquel dla (acaba de narrar el evangelista la predicacion de las 
parabolas), llegada la tarde, les dice: Pasemos a la otra orilla. Y habiendo 
despedido a la gente, le toman asl, como estaba en la nave, y otras naves 
estaban con el. Y sobrevino una gran borrasca de viento, y lanzaba las olas 
en la nave hasta henchirse de agua la nave. Y El se estaba en la popa dur- 
miendo con la cabeza puesta en un cabezal. Y le despiertan y le dicen: 
lNada te da queperezcamos? Ydespertando increpo a los vientosy dijo a la 
mar: Calla, enmudece. Y se sosego el viento y se hizo gran bonanza. Y les 
dijo: iPor que sois medrosos? iTodavia no teneis fe? Yse amedrentaron con 
miedo grande y se declan unos a otros: iQuien, pues, es este que hasta el 
viento y la mar le obedecen? 

Esta es la narracion del evangelista San Marcos. 

El evangelista San Mateo comienza la narracion de este mismo suceso 
con palabras algo diversas. Dice asi: 
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Y como Jesus viese en torno de si muchas turbas, mando ir a la otra 
banda del mar (Mt 8,18). 

Intercala aqul una conversation con un escriba, luego sigue narrando el 
prodigio, y cuando llega al clamor de los disclpulos, lo expresa de esta manera: 

Y les dice: iPor que sois medrosos, hombres de poca fe? Entonces, 
levantandose, increpo a los vientosy a la mar... (Mt 8,26). 

La narration del evangelista San Lucas comienza de este modo: 

Y en uno de los dias que entro El en una lancha y sus disclpulos, El les 
dijo: Pasemos a la otra orilla del lago. Yse dieron a la mar (Lc 8,22). 

En lo restante no hay ninguna discrepancia que ahora nos interese 
particularmente. 

Este milagro de la tempestad necesita una doble explication: primero, 
una explication que podemos llamar historica, y despues, una explication que 
llamariamos simbolica o espiritual. Como la materia es muy abundante, hoy 
daremos esa explicacion que hemos llamado historica, y el domingo proximo, 
Dios mediante, daremos la otra explication que hemos llamado espiritual o 
simbolica. 

Comencemos nuestra explicacion historica diciendo que los 
comentadores de los Evangelios, cuando tratan de coordinar las tres 
narraciones sinopticas de este prodigio, no siempre siguen la misma senda. En 
la manera de ordenar cronologicamente los sucesos evangelicos hay una 
divergencia no pequena entre los comentadores, como ya hemos tenido ocasion 
de advertir mas de una vez. Esa divergencia, que se nota en la manera de 
coordinar cronologicamente los Evangelios, se echa de ver mas particularmente 
en esta narration. No es mi animo referiros y discutir minuciosamente las 
diversas soluciones que se han propuesto para coordinar las tres narraciones 
que ahora comentamos. Despues de advertir que esas divergencias existen, yo 
me limitare a proponeros la concordia que me ha parecido mas verosimil. 

El orden natural de los acontecimientos parece haber sido este. Predico el 
Senor algunas parabolas a las muchedumbres reunidas en la playa cerca de 
Cafamaum. Al terminar esas parabolas abandono la barca desde la cual 
predicaba y entro en la ciudad; y en la casa donde El solia morar alii, hablo en 
particular con los disclpulos, primero explicandoles las parabolas que habian 
escuchado, y despues proponiendoles otras parabolas que no habia propuesto a 
las muchedumbres. Esas muchedumbres se reunieron en torno de la casa donde 
moraba el Senor, y para buscar alguna soledad y algun reposo, el Senor creyo 
conveniente retirarse a la parte opuesta del lago. Mando a los disclpulos 
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preparar una barca, abandono la casa mientras los disclpulos despedlan a la 
muchedumbre, subio a la barca, y entonces ordeno a los suyos pasar a la otra 
orilla. 

Segun dice el evangelista San Marcos, esto debio acontecer aquella 
misma tarde, al anochecer de ese dia en que habia predicado las parabolas del 
lago; y, segun anade el mismo evangelista, a la barca del Senor debieron 
acompanar otras barcas. 

Este parece ser el orden natural de los acontecimientos. Si recordais las 
descripciones del lago que hemos hecho en mas de una ocasion, sabreis que el 
viaje emprendido ahora por nuestro divino Redentor era como de unos doce 
kilometros. Desde las proximidades de Cafarnaum, el Senor pasaba a una 
region que solemos llamar nosotros generalmente la region de los Gerasenos, 
region acerca de cuyo nombre hay muchas discusiones entre los comentadores 
del Evangelio. Cruzaba el Senor, por consiguiente, el lago, pasando desde la 
orilla occidental a la orilla oriental, y a esa distancia de doce kilometros que 
suele senalarse como anchura maxima del lago habria que anadir un poco mas, 
ya que Cafarnaum esta al noroeste del lago, y esa region de los Gerasenos, a 
que alude el Evangelio, esta mas bien al sudeste; de modo que, en rigor, venia a 
cortar el lago de una manera que llamariamos en diagonal. 

En ese viaje no es raro que el lago de Genesaret de algo que sufrir. Los 
enemigos del Evangelio han querido encontrar falsedad en todas las 
narraciones de los evangelistas; juzgan inverosimil que un lago, y no de 
extraordinarias dimensiones, se revuelva hasta el punto de poner en peligro a 
los navegantes. Pero contra esa manera de hablar y de afirmar, completamente 
a priori, estan las narraciones de los que han atravesado el lago. 

Son varios los que refieren que se han encontrado en tempestades 
parecidas. Supuesto el furor de la tempestad, y supuesta la pequenez de las 
barcas que atraviesan el lago, es completamente verosimil que se corra peligro 
al atravesarlo. Los que asi hablan han dado hasta una explicacion cientifica del 
suceso; observan la depresion que forma la cuenca del Jordan. Ya sabeis que 
esa depresion es tan notable, que en el Mar Muerto llega a unos 360 metros 
bajo el nivel del Mediterraneo. En el lago de Genesaret esa depresion alcanza 
ya algo mas de 200 metros, y esto hace que en la garganta del Jordan, y por 
consiguiente en el lago que el Jordan atraviesa y en el Mar Muerto, adonde el 
Jordan desemboca, se sienta el calor de una manera extraordinaria. 
Temperaturas que parecen mas bien de los tropicos, son alii ordinarias; y los 
que han viajado por Palestina saben la sorpresa que produce salir de Jerusalen 
y bajar hasta Jerico, por la diferencia enorme de temperatura que se observa 
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entre las dos ciudades. Por otra parte, esa garganta del Jordan esta flanqueada 
por cordilleras bastante elevadas; mas aun, esta coronada al Norte por la 
cordillera del Antilibano y, sobre todo, por la cumbre siempre nevada del 
monte Hermon. Las diferencias de temperatura que hay en la cordillera del 
Antilibano y en la cuenca del Jordan (que, por otra parte, esta completamente 
abierta a esas influencias de la cordillera) hacen que se produzcan con 
frecuencia verdaderos vendavales; y esos vendavales son los que agitan el lago 
con tempestades como las que nos describen los tres evangelistas sinopticos en 
esta ocasion a que ahora nos referimos. 

Teniendo en cuenta estas observaciones, que suelen hacer todos los 
comentadores, es facil seguir reconstruyendo el episodio. Sale el Senor de 
Cafamaum, rendido de aquellas largas predicaciones que conocemos nosotros 
por las parabolas del lago. Apenas se han alejado de la orilla, el Senor desea 
descansar. Le ofrecen los discipulos una almohada, o, como dice el evangelista 
que hemos leido, un cabezal. Se reclina sobre el y se entrega al sueno. Mientras 
Jesus duerme, una de aquellas corrientes que bajan de las alturas del Hermon 
revuelve el lago con una pavorosa tempestad; crece la tempestad hasta el punto 
de que la barca corre peligro de anegarse. Entonces los discipulos, espantados, 
despiertan al Senor. El Senor comienza —asi es como parece que se pueden 
armonizar mejor las narraciones evangelicas— reprendiendo a los discipulos 
por su poca fe. Despues se yergue en la barca, impera a los vientos y a la mar, 
pronuncia palabras como esa que nos refiere uno de los evangelistas: Calla; 
enmudece (Me 4,39). Y en el mismo instante se refrenan los vientos y el mar se 
tranquiliza. Entonces es cuando los discipulos, antes atemorizados por el furor 
de la tempestad, comienzan a atemorizarse porque han sentido una majestad, 
un poder extraordinario en Jesus; y comienzan a decirse unos a otros esas 
palabras que los evangelistas rcficrcn: iQuien es este a quien obedecen los 
vientos y la mar? (Mt 8,27; Me 4-41; Lc 8,25). 

Asi creo que deben armonizarse las narraciones de los tres sinopticos. 
Pero en esas narraciones hay algo mas que el orden de los sucesos. Para 
entender los Evangelios no basta ordenar cronologicamente de una manera 
irreprochable lo que cuentan los evangelistas; no basta puntualizar los 
pormenores de esas narraciones hasta el extremo que sea posible; hay que saber 
como leer entre lineas; es decir, mirar lo que intemamente dicen los 
acontecimientos, que al mirarlos a la luz de la cronologia solo se han visto por 
su superficie mas exterior 

Sin entrar en el sentido simbolico o espiritual que pueda tener una 
narracion evangelica, hay en cualquiera de ellas un fondo de ensenanzas 


588 



morales, de ensenanzas dogmaticas, que estan como embebidas en el mismo 
curso de la narracion, y para entenderla hace falta entrar en ese fondo de 
ensenanzas dogmaticas y morales; en una palabra, desentranar el sentido de 
esos acontecimientos. 

Desentranemos nosotros hoy el sentido de estas narraciones que nos 
proponen los tres evangelistas que llamamos sinopticos. Si queremos hacerlo 
con algun orden, agrupemoslo todo en tomo de las dos ideas fundamentales. 

Hay aqui una serie de palabras que se pueden agrupar comodamente en 
tomo de los discipulos del Senor, en tomo de los apostoles; y hay otra serie de 
expresiones que se agmpan con mas naturalidad y mas facilmente en tomo de 
Jesus. Miremos un momento a los apostoles y otro momento a Jesucristo, 
agmpando en tomo de ellos esas frases que mas particularmente les pertenecen, 
y asi lograremos desentranar las narraciones evangelicas. 

^Que es lo que acontece a los apostoles? Primero, acontece que los 
apostoles obedecen; manda el Senor preparar una barca, luego navegar a la otra 
orilla del lago, y los apostoles con docilidad preparan la barca, despiden a la 
muchedumbre y comienzan a navegar a la orilla opuesta del lago. Segundo, 
acontece que los apostoles, aun yendo con Jesus, estan expuestos a los peligros 
de la mar, sufren los rigores de la tormenta; el Senor no hace un milagro para 
impedir que la tormenta se desencadene, y eso yendo El mismo en la barca 
acompanando a los suyos; la tormenta, como no la ha refrenado el Senor, se 
desata, segun las leyes naturales y segun las condiciones del lago y de su 
comarca. Tercero, acontece que los apostoles, al fin y al cabo como hombres, 
cuando sienten desatarse la tempestad se atemorizan, y llega su temor hasta el 
punto de que despiertan al Senor y claman diciendole esas palabras que de 
diversas maneras nos exponen los evangelistas, pero que en el fondo contienen 
siempre la misma idea: Senor, salvanos, que perecemos (Mt 8,25), Maestro, 
lno te importa el queperezcamos nosotros? (Me 4,38). 

Esas palabras de los apostoles, sin necesidad de que las comente nuestro 
divino Redentor, son manifiestamente palabras pronunciadas por hombres de 
una fe no perfecta; pero anadiendo a esto, que ya se ve en la superficie, que el 
Senor les reprende como hombres de poca fe, viene a confirmarse esa manera 
de ver, y entendemos que realmente aquellos hombres temian y clamaban con 
una fe y con una confianza imperfectas. 

Por ultimo vemos que los apostoles, cuando presencian el milagro, se 
espantan, como se espantan siempre las almas cuando presencian una 
intervencion extraordinaria de la Omnipotencia divina; y espantados, se 
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preguntan a si mismos quien es aquel hombre a quien obedecen los vientos y la 
mar. 

De toda esta serie de frases, que deben agruparse en torno de los 
apostoles, hay una que sobresale, que es como la clave de todas las demas, y 
una vez que esa se entiende, toda esta parte del Evangelio queda 
suficientemente clara. Nos encontramos con unos hombres que han 
acompanado como unos dos anos a Jesus, que han sido testigos de sus 
milagros, que han oido sus predicaciones; y de presenciar esos milagros y de 
acompanar a Jesus casi dos anos, aunque tienen fe, no tienen toda la fe que el 
Senor desea encontrar en ellos. Tienen fe, y la prueba de que la tienen es que 
cuando se ven en peligro vuelven los ojos al Maestro divino y claman pidiendo 
que les salve; no tienen toda la fe que necesitan, puesto que el Senor les 
reprende por su falta de fe y les llama hombres de poca fe. 

^En que consiste, que quiere decir ese tener fe, pero no tener la fe 
suficiente? Porque estas palabras generales, cuando se quedan asi en su 
generalidad, dicen poco a las almas; pero cuando se concretan, cuanto es 
posible hasta lo ultimo, suelen contener una leccion provechosisima para todos. 
Yo me imagino la fe de los discipulos de esta manera que vais a oir, con la cual 
creo que se compagina muy bien todo lo que los evangelistas dicen en esta 
ocasion. Los discipulos tienen una fe imperfecta en doble sentido: primero, en 
que la fe misma, considerada en si, no es bastante, no se ha desarrollado por 
completo; y segundo, en que no han nacido de esa fe los frutos que deben nacer 
de una fe muy viva. 

No es una fe completa: unos hombres que, despues de haber presenciado 
el milagro y despues de haber escuchado las predicaciones de Cristo por unos 
dos anos, todavia se preguntan entre si: iQuien es este a quien obedecen los 
vientos y la mar? (Mt 18,27). Unos hombres, repito, que hacen esa, pregunta, 
^no son hombres que no han visto claro, que han tenido delante al Verbo de 
Dios hecho hombre, y, si han reconocido en El muchas cosas extraordinarias, 
todavia no han llegado a creer del todo en que Aquel, que se ha abatido hasta 
tratar a los hombres en came mortal, es el Hijo de Dios? En este sentido su fe 
es imperfecta y muy incompleta. La fe de los apostoles en esta ocasion era asi, 
y esto lo sabemos con certeza, porque despues de mucho tiempo les oiremos 
hablar de nuevo acerca de Jesucristo y les veremos hablar en el mismo tono 
ignorante e imperfecto. Y cuando en una ocasion el apostol Pedro tenga una luz 
especial y diga: Tu eres el Cristo Hijo de Dios vivo (Mt 16,15), entonces el 
Senor le dedicara alabanzas especiales, como quien ha oido del apostol algo 
que hasta entonces no habia podido arrancar a su corazon y a sus labios. En 
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este sentido la fe era imperfecta; todavia no conocian a Dios con la luz de la fe, 
de una manera suficiente; todavia no habian llegado a entender con la luz de 
esa fe quien era Aquel que les estaba hablando, que les predicaba y hacia los 
milagros. 

Pero, ademas, esa fe es imperfecta porque todavia no da los fratos que 
debe dar una fe perfecta. Los hombres que tienen una fe perfecta confian en 
Dios, porque el fruto natural de la fe es la confianza. La confianza tiene 
muchos grados. Hay una confianza que ya encontramos en los apostoles 
cuando claman a Jesucristo en medio de la tempestad; alguna confianza tenian, 
puesto que oraban, puesto que pedian que el Senor los salvara; pero no tenian 
la confianza suficiente, puesto que, llevando a Jesus en la misma barca, no se 
abandonaban descuidadamente al amor misericordioso de Jesucristo. Un alma 
de fe viva hubiera tenido tal confianza, que ni siquiera en aquella ocasion 
hubiera clamado al Senor de una manera especial, y sobre todo no hubiera 
clamado llena de espanto; se hubiera abandonado a Jesus con la seguridad 
completa que da la fe, disponiendose a todo lo que el Senor quisiera, como 
quien sabe que es ciego para conocer los propios caminos, y que el Senor es el 
que conoce con lumbre de verdad etema cuales son los caminos mejores para 
los hombres. Ese abandono completo en las manos de Jesus, esa confianza 
ciega y absoluta en nuestro Redentor divino, ciertamente no la teman los 
apostoles en aquella ocasion. Y por eso los fratos de su fe no eran tan grandes 
que revelaran en el corazon de les mismos discipulos una fe completa, perfecta, 
absolutamente como la queria Dios en aquellas almas. 

Entendido este hecho, que es como la clave de toda la parte de la 
narracion que a los apostoles se refiere, se entiende muy bien todo lo demas. 
^Que de extrano es que hombres en quienes vive tan imperfectamente la 
confianza, en quienes la fe es tan deficiente, cuando ven los milagros, en vez 
de reconocer a Jesus, que acaba de realizarlos, al Hijo de Dios, se pregunten 
como espantados, entre si: iQuien es este a quien obedecen los vientos y la 
mar? ^Como es posible, repito, que se hagan semejante pregunta, cuando se 
esta como tocando con las manos, palpando de una manera innegable la inter- 
vencion del poder divino de Jesucristo? 

Entendido asi lo que se refiere a los apostoles, miremos un momento lo 
que toca a Nuestro Senor. Enumeremos esa serie de hechos que en esta ocasion 
se agrapan en torno de Jesus, y luego volvamos a hacer lo que hemos hecho 
con los Apostoles, escogiendo la clave de todos sus hechos para decir 
brevisimas palabras acerca de ello. 
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En lo que se refiere a Jesucristo encontramos, primero, que el Senor, 
despues de su trabajo, busca descanso en la soledad; se aleja de las 
muchedumbres, se entrega al sueno y hasta acepta una pequena comodidad que 
los apostoles le ofrecen; El, que no tiene donde reclinar la cabeza, cuando le 
ofrecen de limosna donde reclinarla, lo acepta benevolamente. Segundo, 
encontramos que el Senor, aun durmiendo, tenia el corazon puesto en los 
suyos; si no hubiera tenido el corazon puesto en los suyos, no hubiera venido 
derecho a reprenderles por su falta de confianza; solamente suponiendo que El, 
aun dormido, tenia el corazon puesto en sus apostoles, es como tiene sentido la 
reprension que les dirige: ^Por que dudais, si yo no me he olvidado un 
momento de vosotros? Tercero, encontramos que en esta ocasion resplandece el 
poder divino como en pocas ocasiones de las muchas que nos narran los 
evangelistas. Hay milagros que llaman los comentadores particularmente 
milagros de misericordia, y hay otros milagros que llaman particularmente 
milagros de majestad y de poder. En esta ocasion, cierto, hay algo de 
misericordia, puesto que se trata de salvar a los discipulos de la tempestad; 
pero hay mucho mas de majestad y de poder. Con solo imaginarse al Senor de 
pie en la barca, dominando la tempestad con sus palabras, imperando a los 
vientos y a la mar, y viendo como ante El, al oir su palabra, la mar se aquieta y 
los vientos enmudecen, con solamente imaginarse esto tenemos bastante para 
entender que este es un milagro de gran majestad y gran poder. 

Mas aun; apenas si sabemos hablar de la majestad, del poder y de la 
gloria de Jesucristo sin aludir de alguna manera a este milagro portentoso que 
se realizo en el lago de Genesaret. Hasta cuando vienen los enemigos del 
Evangelio a combatir los milagros y vemos como se esfuerzan por combatir 
este milagro especial, nos parece que hay en la narracion evangelica tal 
firmeza, que los ataques de los enemigos son como olas espumosas que vienen 
a estrellarse contra una roca inconmovible. De tal manera se resiste a todo 
sofisma y a toda tergiversacion un hecho tan palpable como el milagro que hizo 
el Senor aplacando la tempestad del mar de Galilea. De modo que, por 
cualquier lado que se mire, esta narracion siempre aparece como una narracion 
llena de majestad, de poder y de gloria. 

Por ultimo, encontramos que el Senor, en sus palabras, en su obra, mezcla 
en esta ocasion una suerte de condescendencia inefable con una cierta 
severidad. Hay severidad, ya que el Senor reprende, y donde hay reprension 
siempre hemos de poner algo de severidad; y hay una condescendencia 
dondequiera que hay, a pesar de la reprension, un beneficio que se otorga, 
arrollando los obstaculos que la debilidad o malicia humana pone. Y, en esta 
ocasion, el Senor que reprende es el mismo que se alza en la nave y aplaca la 
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tempestad, para aplacar tambien el temor de los suyos. Todo esto encontramos 
aquL 

^Que es lo que podiamos llamar nosotros clave de cuanto se refiere a 
Jesus en esta ocasion? Sin entrar todavia en la explicacion que hemos llamado 
figurada o espiritual de esta pagina del Evangelio, explicacion que reservamos 
para el domingo proximo, es evidente que encontramos aqui una serie de 
lecciones que para nosotros son importantisimas. 

Primero, hay una leccion para nuestra soberbia, cuando la soberbia se 
resiste a aceptar las propias debilidades. El Senor, que quiso asemejarse a 
nosotros en todo lo que no habia sombra de pecado, quiso en esta ocasion 
mostramos como la debilidad, la flaqueza, el cansancio necesitan reposo, y 
como no es ninguna relajacion especial aceptar ese reposo necesario, y como 
puede ser una soberbia humana creer que puede uno colocarse por encima de 
todas las condiciones naturales y llevar una vida verdaderamente milagrosa en 
la resistencia a las exigencias de nuestra propia naturaleza; vida milagrosa 
superior a la vida de Jesus. Nuestra soberbia a veces nos inspira el ser austeros, 
cuando se habia de austeridades, llevar la austeridad al limite; y cuando vemos 
que no podemos llevar la austeridad al limite, nos parece que es una 
humillacion terrible para nosotros y que no podemos conformamos con ella. 
Contra esa soberbia, muy disimulada, muy sofistica, muy hipocrita, esta esta 
pagina del Evangelio, en que el Senor se muestra aceptando un descanso y 
entregandose al sueno despues del trabajo. 

Hay otra leccion que para nosotros es de las mas consoladoras del 
Evangelio. La oracion que hicieron los discipulos era oracion salida de 
corazones llenos de fe imperfecta y faltos de confianza. Aun esa oracion que se 
ha hecho con poca confianza, con una fe muy imperfecta, la oye el Senor, y la 
oye hasta el punto de que en virtud de esa oracion se decide a hacer un 
portentoso milagro, uno de los milagros mas estupendos del Evangelio. Y esto 
digo que para nosotros es un gran consuelo, porque nos da a entender que 
nuestras oraciones, aun siendo oraciones muy imperfectas y muy miserables, 
aun siendo de corazones de poca fe y de corazones que no han sabido 
abandonarse a Dios, todavia son oraciones agradables. El Senor, que no apaga 
la mecha que aun humea ni acaba de romper la cana que esta cascada, mientras 
ve en nosotros un clamor de oracion, aunque sea un clamor de oracion muy 
imperfecto, aunque sea un clamor de oracion de un corazon todavia muy carnal 
y muy miserable, aplica en seguida benevolamente sus oidos y escucha 
nuestras palabras y se dispone a favorecernos. Repito que esto es para nosotros 
un gran consuelo; porque cuando queremos levantar los ojos al cielo y 
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pronunciar una oracion pidiendo al Senor remedio para nuestras necesidades 
espirituales y temporales, lo que nos agobia es pensar que nuestra oracion 
valga tan poco; y pensar que esa oracion que vale tan poco es escuchada por 
nuestro divino Redentor, es uno de los grandes consuelos, de los inefables 
consuelos que hay en nuestra vida. 

Por ultimo, aprendemos la leccion que nos lleva a conocer a Jesucristo. 
Nosotros facilmente aislamos los aspectos con que se muestra el Senor en el 
Evangelio. Y unas veces acentuamos ciertos aspectos de severidad aislando los 
elementos de misericordia que con ellos iban mezclados, y otras veces aislamos 
lo que nos dice el Evangelio acerca de la misericordia del Senor de todo lo que 
es severidad y de todo lo que es reprension. En nuestro Senor ambas cosas van 
unidas. Mientras El sana, llaga, y mientras llaga, sana; mientras ejercita su 
oficio de Maestro y de Juez y mientras reprende a nuestra alma, esta 
derramando en esa misma alma el balsamo purisimo de su misericordia y de su 
amor; y nunca hay, mientras vivimos en este mundo, justicia que no este 
templada por la misericordia, ni misericordia que no lleve en su seno la 
justicia. 

Acercarse al Senor es acercarse a esa armonia perfecta entre justicia y 
misericordia, entre severidad y condescendencia, entre gravedad y temura, 
entre reprension y amor. Nosotros lo necesitamos; necesitamos, como aquel 
samaritano del Evangelio, que se derrame en nuestra llaga, a un mismo tiempo, 
vino y oleo; el oleo suave de la misericordia divina, y el vino del rigor divino. 
Y esto hace nuestro divino Redentor, no porque El se encuentre inclinado a los 
rigores o porque prescinda de la justicia para abusar de la misericordia, sino 
porque nosotros necesitamos ambas cosas. 

Conocer a Cristo como El es, para que cuando vengan las tribulaciones y 
sintamos el rigor de sus manos, la tribulacion no nos abata; conocer a Cristo 
como El es, para que sepamos ver en esa tribulacion la misericordia divina que 
en ella se manifiesta siempre; conocer al Senor para que, cuando sintamos esa 
misericordia divina, nos creamos que esa misericordia es, como ciertas 
misericordias humanas, excesivamente condescendiente y relajada, sino que es 
la misericordia medida por la sabiduria de Dios en armonia perfecta con la 
justicia; conocerle para que no pongamos un atomo de temor en nuestra 
flaqueza donde una misericordia divina nos inclinaba a la confianza excesiva; 
conocer al Senor asi es no declinar ni a la diestra ni a la siniestra, es seguir el 
camino que lleva a la union con el Senor, a la union con nuestro Dios. 

Pero por encima de todo eso, aunque no entremos todavia en la 
explicacion de eso que hemos llamado el sentido espiritual de este milagro, al 
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menos tenemos bastante para pensar que en la ocasion presente, ahora que 
tenemos que orar de una manera especial por las necesidades de nuestros 
hermanos que estan en medio del mar sufriendo los embates de la tormenta, de 
nuestros hermanos mejicanos, en esta ocasion nuestras oraciones valen mucho. 
Aunque son oraciones que salen de pechos timidos, de corazones muy 
olvidados de Dios, de corazones faltos de fe viva y de confianza completa, aun 
asi valen mucho, porque estos clamores de oraciones, aun imperfectos, 
conmueven el corazon de Jesucristo. Y esto, de un lado, nos consuela; nos 
consuela por pensar que no somos completamente inutiles cuando clamamos 
por que el Senor remedie las necesidades de nuestros hermanos; nos consuela 
al mismo tiempo cuando pensamos que el Senor es tan misericordioso que va a 
atender a estas suplicas nuestras. Nos consuela, y por otro lado nos anima; nos 
anima a multiplicar eso que vale tan poco, para ver si, multiplicandolo, 
logramos que el Corazon de Cristo se apiade de las necesidades de su Iglesia y 
se alee sobre la tempestad en toda su gloria. Porque no hemos de olvidar que 
todo esto, cuanto presencian nuestros ojos y cuanto oyen nuestros oidos, las 
persecuciones presentes, como las persecuciones pasadas, no son mas que un 
pedestal que se esta levantando a la gloria de nuestro Senor. Un dia, sobre esas 
olas encrespadas de la persecucion; un dia, desde la barca de la Iglesia 
combatida por tantos enemigos, se alzara Jesus, y se alzara imperando al viento 
y a la mar, se alzara Jesus como Juez supremo de la creacion en toda su gloria y 
en todo su poder. Y el consuelo del alma es pensar que llegara esa gloria de 
Cristo, y que de esa gloria se llenara una vez mas el mundo. Porque el consuelo 
nuestro no es solamente pensar que Jesus vendra a enjugar nuestras lagrimas; 
es mayor consuelo pensar que El, en medio de estas tribulaciones, se esta 
coronando de gloria, y que lo que hacen cuantos persiguen a la Iglesia es 
labrarle esa corona de triunfos, y que cada martir que cae es una joya para esa 
corona; y que la Iglesia, que no es para conquistar los bienes de este mundo ni 
el poder de este mundo, triunfara en la debilidad, y un dia va a ser glorificada, 
no por la posesion temporal de los bienes terrenos, sino por esta posesion del 
heroismo de la virtud de la cruz de Cristo; y en ese dia la tierra entera cantara 
un himno de alabanza a Nuestro Senor. 

Este es, repito, el gran consuelo del alma. Pensar que lo mismo que en el 
milagro de la tempestad, que se aplaca, Jesus es misericordioso y al mismo 
tiempo es glorificado; en esta circunstancia, Jesus, al mismo tiempo que 
muestra misericordia, va a llenar el mundo de su gloria, y vamos a tener el re- 
gocijo de verle a El triunfante: triunfante de la soberbia de los hombres, 
triunfante de la tirania sanguinaria, triunfante de las pasiones bajas de este 
mundo, triunfante aqui en la tierra, con una victoria que los hombres llaman 
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imperfecta; pero que vendra a completar el dia que El aparezca como Rey de 
cielos y tierra para gloria etema de los bienaventurados. 
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Leccion XVIII 


La tempestad 


En la leccion sacra precedente comentabamos aquel milagro del Senor 
que se llama «la tempestad aplacada». Despues de leer el texto evangelico, 
deciamos que acerca de ese milagro habiamos de hacer una doble explicacion: 
primero, una explicacion literaria e historica, y despues, una explicacion 
figurada y espiritual. Hicimos en la leccion sacra anterior ese comentario 
historico literario; para cumplir nuestra promesa vamos a hacer hoy un 
comentario espiritual y figurado acerca del mismo milagro. 

Aunque para este segundo comentario no es absolutamente necesario que 
leamos de nuevo el texto evangelico, para que esas palabras se graven mas en 
nuestra memoria y para que mas facilmente podamos entrar en la narracion 
evangelica de la explicacion que vamos a dar, comenzaremos repitiendo la 
lectura que ya oisteis de la leccion sacra precedente. 

Los tres sinopticos, segun dijimos, narran este milagro, y nosotros 
escogemos como narracion mas a proposito para comentarla ahora la que se 
contiene en el capitulo 4, versiculo 35 y siguientes, del Evangelio de San 
Marcos, la cual dice asi: 

Y en aquel dla, llegada la tarde, alceles: Pasemos a la otra banda. Y 
habiendo despedido a la gente, le toman asl, como estaba en la nave, y otras 
naves estaban con El. Ysobrevino una gran borrasca de vientoy lanzaba las 
olas en la nave hasta henchirse de agua la nave. Y El estaba en la popa 
durmiendo con la cabeza puesta sobre un cabezal, y le despiertan, y alcenle: 
Maestro, ynada se te da de que perezcamos? Y despertando increpo a los 
vientos y dijo a la mar: Calla; enmudece. Y se sosego el viento y se hizo 
gran bonanza. Y les dijo: iPor que sois medrosos? iTodavla no teneis fe? Y 
se amedrentaron con miedo grande y se declan unos a otros: iQuien, pues, 
es este, que hasta el vientoy la mar obedecen? 

Para el comentario prometido no es preciso que atendamos a todos los 
pormenores de esta narracion evangelica; basta que atendamos principalmente 
a tres cosas: primero, a la tempestad que se levanta en el lago de Genesaret; 
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segundo, a la timidez y falta de confianza de los disclpulos; tercero, al auxilio y 
a la presencia de Jesus. 

Atendiendo a estos tres puntos podemos hacer el comentario que nos 
hablamos propuesto de una manera mas ordenada, y en estos puntos 
encontraremos todo lo que sea necesario para explicar los distintos pormenores 
de la narracion evangelica. 

No creais, cuando yo os he prometido un comentario figurado y espiritual 
acerca de ese milagro de Jesucristo, que vamos a recorrer la historia de la 
Iglesia para ver cuantas veces se han levantado tempestades contra la misma, 
con que fe y confianza las ha soportado ella y que auxilios le ha prestado el 
Senor. No es este mi animo. Aunque el espectaculo que ofrecen las 
persecuciones de la Iglesia y la providencia especial de Dios Nuestro Senor con 
ella es tan hermoso que puede procuramos una recreacion inmensa y hasta 
podria despertar de nuevo el entusiasmo en nuestro corazon y el amor a la 
Iglesia santa, me parece que sera mucho mas practico que, abatiendo algo el 
vuelo y limitandonos a otra esfera mas personal, saquemos alguna doctrina que 
pueda servirnos inmediatamente para gobemar nuestra propia vida. Y en este 
sentido vamos a comenzar ese comentario que hemos calificado ya varias 
veces de figurado y espiritual. 

^Que son, tomando las tempestades del lago en un sentido espiritual, las 
tempestades de las almas? Dificil es catalogar esas tempestades; tienen la 
condicion singular de que todo lo que es combatido por una tempestad 
espiritual se persuade con facilidad de que esa tempestad es absolutamente 
unica, absolutamente singular, no se parece a otras tempestades que han 
padecido otras almas. Aunque es verdad que aqui entra por mucho la propia 
disposicion de animo y la propia inexperiencia, aunque es verdad que esa 
singularidad procede a veces de que lo propio lo conocemos muy bien, pero lo 
ajeno no llegamos a conocerlo tan bien como lo propio, no puede deducirse de 
que cada tempestad mirada en concreto tiene algo que es caracteristico. 
Acontece en esto lo que acontece en todo lo demas que se refiere a los 
individuos. Coinciden en mucho, pero en algo se diferencian. Lo mismo sucede 
en las tormentas espirituales que los individuos padecen. 

Por eso os decia que es muy dificil catalogar las tempestades espirituales. 
Sin embargo, como seria inutil entretenerse en enumerar esas tempestades 
individuals, que se multiplican como se multiplican los anos de nuestra vida, 
conviene que las reduzcamos todas a ciertos capitulos, si queremos orientarnos 
bien para defendemos de los peligros que esas tempestades ofrecen. 
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Podemos decir que las tempestades espirituales se reducen a estas clases: 
hay un genero de tempestades que llamamos nosotros tentaciones, que se 
llaman tentaciones en la palabra de Dios y en la labor espiritual; hay otro 
genero de tempestades que solemos llamar nosotros «pruebas divinas», que 
unas veces son pruebas exteriores y otras veces son pruebas interiores, secretos 
intimos. Y hay, por ultimo, un genero de tempestades que llamamos nosotros 
«persecuciones». A estos tres capitulos: a las persecuciones, a las pmebas de 
Dios y a las tentaciones, podemos reducir nosotros con facilidad todo eso que 
hemos abarcado con el nombre generico de tempestades espirituales. 

Claro esta que esa narracion que acabamos de hacer no es del todo cabal, 
porque lo que se llama tentaciones, desde otro punto de vista puede llamarse 
«pmebas de Dios»; lo que se llama trabajos interiores, desde otro punto de 
vista puede llamarse «tentaciones». Pero observemos que, concretamente, unas 
veces predominan en las tormentas por que atraviesa nuestra alma las 
caracteristicas propias de las pmebas de Dios, otras veces las caracteristicas 
propias de las tentaciones y en ocasiones las caracteristicas propias de las 
persecuciones. Y segun predomine una de estas caracteristicas, asi le damos 
nosotros ahora nombre diverso. 

Cierto que cada uno de esos nombres es el de la tempestad espiritual. 
Tempestades espirituales son las tentaciones, aunque, segun los grados y segun 
el desarrollo y el resultado de las tentaciones, merecen el nombre de tempestad 
de una manera diversa. Cuando no se ha sentido la tentacion de una manera 
interior, de esa manera que llaman los santos morder la tentacion en el alma, 
sino que sencillamente se nos ha sugerido la tentacion, nosotros somos como 
los que contemplan una tempestad de lejos o desde una altura; saben que alia 
lejos esta rugiendo la tempestad, pero esa tempestad a ellos no les conturba, a 
ellos no les amenaza, a ellos no les pone por lo menos en peligro. 

Cuando la tentacion muerde en el alma, es decir, conmueve el corazon, 
hace despertarse nuestras tempestades y combatirlo mas o menos furiosamente; 
cuando el alma sucumbe a la tentacion que en nuestro interior ha mordido, 
entonces el alma es la que ha naufragado en la tentacion, la que ha sido 
arrollada por la tempestad, la que todo lo ha perdido en la tormenta. Y asi, 
segun los grados de la tentacion, segun el desarrollo, segun el azote de la 
misma, merece el nombre de tempestad en un sentido diverso; sera tempestad 
lejana, sera tempestad que nos envuelve, sera tempestad que nos arrolla y que 
nos hace naufragar, pero siempre merecera ese nombre de tempestad. 

Merecen tambien ese nombre aquella cosas que hemos llamado «pruebas 
de Dios». Las pruebas de Dios para nosotros son de dos modos: unas veces el 
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Senor se vale de las cosas exteriores de su providencia divina, va ordenando de 
tal manera esas cosas que son para nosotros como una tormenta espiritual que 
debemos atravesar, y otras veces no son las cosas exteriores las que ordena la 
amorosa providencia del Senor, sino las cosas interiores. Nos praeba Dios 
valiendose del propio corazon, de nuestros propios sentimientos de nuestra 
propia ignorancia, de nuestras propias luces y de esta manera secretisima que 
nadie acierta a descubrir con que prueba Dios a las almas de los santos y que 
solemos llamar las grandes purificaciones divinas. Lo mismo las pruebas 
exteriores de manos de Dios que las pruebas interiores merecen el nombre de 
tempestades espirituales, porque generalmente en esas pruebas las almas 
quedan como envueltas en una nube oscura que empana a nuestro ojos el cielo, 
que oculta el sol de las consolaciones divinas. 

Generalmente, en esas pruebas de Dios, el alma esta expuesta a la 
tentacion, a cierta tentacion, por ejemplo, de desaliento, de duda, de falta de 
confianza, de cobardia, de hastio y otras muchas que en ese campo de las 
tribulaciones suele sembrar el enemigo de las almas. 

Durante esas pruebas divinas, por lo mismo que son pruebas, el alma esta 
en peligro. Si responde fielmente a la prueba, el alma sale incolume de la 
tempestad, pero si no responde fielmente a la prueba, el alma puede despenarse 
en el abismo, el alma puede sufrir todos los rigores de la tormenta y naufragar. 

De cualquier modo que se tomen esas pruebas divinas, siempre es algo 
que agita al alma y la remueve. Unas veces la remueve como el huracan que 
viene de fuera y conturba y estremece, y otras veces la remueve como esa 
fuerza secreta que agita el fondo de los mares conmoviendo lo profundo del 
alma, pero siempre merecen el nombre de tempestades. 

Tempestades son las persecuciones de los hombres, las persecuciones que 
vienen de las criaturas, ora sean las persecuciones que suscita la ignorancia 
ajena, ora sean las persecuciones que suscita la envidia, la malevolencia, o el 
odio, o la murmuracion, o la calumnia, ora sean esas persecuciones de las 
gentes inconscientes que, por lo mismo que estan ciegas a las cosas de Dios, 
atropellan y maltratan todo lo que es espiritual y divino. 

Cierto que esas persecuciones merecen tambien el nombre de 
tempestades. 

Yo me imagino esta persecucion del modo siguiente: como si nosotros 
tuvieramos en el fondo del alma eso que llaman las Escrituras un huerto 
cerrado, y en el momento en que ese huerto comienza a cubrirse de flores y a 
cargarse de frutos se desataran de cualquier punto del horizonte huracanes que 
agitaran el huerto, trataran de derribar los frutos y deshojar las flores. En el 
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momento en que comencemos a servir a Dios, en el momento en que 
comencemos a hacer obras de virtud, en el momento que comencemos a vivir 
contra el criterio del mundo, en el momento que comencemos a merecer el 
nombre de persona fervorosa, comienzan a germinar en nuestra alma esas 
virtudes, es decir, comienza a cubrirse la parte interior de nuestro corazon de 
flores, comienza a cargarse de frato, y ese es el momento en que llega el 
vendaval e intenta deshojar esas flores y derribar esos frutos. Asi, pues, mas 
que una tempestad que se levanta en alta mar, parece que estas persecuciones 
son tempestades que se desatan en un campo florido, aunque tambien es cierto 
que pueden compararse con las tempestades del mar, porque en medio de esas 
tempestades vemos nosotros que se abren abismos a nuestro paso y que en cada 
momento corremos el peligro de ser devorados por esos abismos y perecer 
definitivamente en ellos con la muerte etema. 

A estos tres generos de tempestades reduciria yo todas las que pueden 
agitar un alma: tempestades que merecen principalmente el nombre de 
tentaciones, y tempestades que merecen principalmente el nombre de pruebas 
divinas, y tempestades que merecen especialmente el nombre de persecuciones. 
Cortemos esta clasificacion de las tormentas espirituales por que atraviesa el 
corazon; miremos como un simbolo de esas tormentas la que se levanta en el 
lago de Genesaret y atemoriza a los apostoles y aplaca Jesucristo, y cuando 
hayamos mirado atentamente estas cosas, hagamos la comparacion entre la 
conducta de los apostoles y nuestra conducta. 

En las tempestades espirituales acontece algo que es muy semejante a lo 
que acontece en la Naturaleza. Si una tempestad se desencadena en la 
cordillera del Libano —para hacer ahora una comparacion biblica—, rugira el 
viento en los cedros, los azotara sin piedad, pero dificilmente lograra de- 
rribarlos. El cedro acabara de erguirse, de triunfar de la tempestad. Si, en 
cambio, la tempestad se desata sobre un valle florido, las flores de ese valle, las 
plantas tiernas de ese valle dificilmente soportarian los horrores de la tormenta; 
esa tormenta dejara a su paso una verdadera desolacion. Algo parecido 
acontece en las almas. Hay almas que pueden compararse con el cedro del 
Libano: triunfan en la tempestad.se mantienen enhiestas en los envites de esa 
tempestad, acaban triunfando de la tormenta; la tormenta pasa y ellos siguen 
con sus pensamientos, con sus afectos clavados en la altura, puestos en Dios, 
anidando en el cielo; y hay otras almas que son como esos frutos debiles, esos 
arbustos, esas florecillas del valle: apenas pasa por alia la tormenta todo se aja, 
todo se destruye, todo perece. La tormenta produce siempre en ellas una 
desolacion; hay almas que son cedros fortisimos, y hay almas que son como 


601 



plantas de invemadero. Cualquier tormenta que se acerque a ellas basta para 
marchitarlas, basta para que fenezcan. 

Algo de estas plantas o de estas almas debiles, timidas, que son 
facilmente vencidas por la tempestad, encontramos en la conducta de los 
apostoles. El Senor les reprende porque, habiendo visto la tempestad 
desencadenada en el lago, perdieron animo, les falto fe, sucumbio su confianza; 
y algo parecido podemos decir, repito, de tantas almas debiles como 
observamos en medio de las tormentas espirituales. Hay almas que son asi; 
almas que se abaten en seguida, almas que se dejan arrollar, almas que casi 
nunca salen incolumes de la tempestad, almas para quienes cada tempestad es 
la historia de una nueva caida. ^Por que son las almas asi? ^Donde esta el 
secreto de la fortaleza que las almas necesitan para triunfar? ^Donde esta la 
raiz de ese dano espiritual que se llama la debilidad, el abatimiento y hasta la 
derrota? 

Queriendo yo recoger todas las cosas que explican la debilidad, se me ha 
ocurrido que podemos poner como cabeza de las demas lo que vais a oir ahora. 
Ante todo, es evidente que las tormentas espirituales ofrecen dos aspectos, lo 
mismo que ofrecen dos aspectos los nubarrones que nos ocultan el cielo. En 
esos nubarrones hay algo que mira a la tierra, es tenebroso, amenazador, 
entristece el alma, encoge el corazon. En esos mismos nubarrones hay algo que 
mira al cielo, y ese algo que mira al cielo no puede ser tenebroso, no puede ser 
que entristezca el corazon, no puede significar una verdadera amenaza. El sol 
derrama los torrentes de su luz sobre esos nubarrones que ocultan el cielo, y al 
derramar sobre ellos los torrentes de su luz, los hermosea y los convierte en 
recreo del espiritu. Pues algo semejante acontece con los nubarrones 
espirituales con eso que hemos llamado nosotros tormentas espirituales. Si se 
les mira en su aspecto terreno, si se les ve por donde ellos miran hacia 
nosotros, hacia k tierra, son tenebrosos, porque, apenas se desata la tempestad, 
el entendimiento se conturba, se comienza a ver tinieblas; entristece porque el 
corazon, preso de temor, encoge con tristeza; acobarda como una amenaza; es 
la amenaza de la lucha, es la presencia del peligro. Pero si esos nubarrones se 
miran no en su aspecto terreno, por decir asi, sino en su aspecto celestial, por 
donde miran a Dios, por donde miran al sol de justicia que es Jesucristo, 
entonces pierden toda su negrura, toda esa tristeza, todo eso que tiene de ame¬ 
nazador. 

El sol de justicia, Cristo Jesus, alumbra de tal manera desde lo alto del 
cielo esas tempestades espirituales y esos nubarrones que a nosotros nos 
parecen amenazadores, tristes, tenebrosos, que llega a convertirlos en 
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manifestacion de su misericordia divina. Miradas desde el cielo, las 
tempestades espirituales no son otra cosa que una misericordia del Senor. Del 
corazon amorosisimo de Cristo brota el permitir o el enviar esas tempestades 
espirituales para el bien de las almas, y en realidad ello no significa otra cosa 
que una nueva manifestacion del amor y de la misericordia divina. Desde el 
momento que hemos dicho manifestacion del amor y de la misericordia divina, 
estamos diciendo algo que no atemoriza, algo que no entristece, algo que no 
entenebrece el alma; es mas bien un verdadero recreo del espiritu. 

Nosotros miramos las tentaciones o, mejor dicho, miramos las 
tempestades espirituales desde la tierra, desde nuestro propio corazon, y como 
sentimos alii la sombra de esos nubarrones, como sentimos el efecto de sus 
amenazas, como nos entristecemos, asi interpretamos la tempestad que se 
cierne en el aire; pero si miramos con ojos de fe, no desde la tierra, desde 
nuestro propio corazon, sino elevandonos a las alturas de la fe, esos mismos 
nubarrones de tempestades y tempestades, entonces es evidente que ellos 
vendran a ser hasta recreo de consolacion del espiritu, porque son 
manifestaciones del amor y de la misericordia del Senor. Porque los hombres 
no miran mas que ese aspecto terreno de la tribulacion o de las tempestades 
espirituales, viviendo de su propio entendimiento, de lo que ven sus ojos 
camales, de lo que alcanza su propia imaginacion, y no miran a traves de la fe, 
elevandose a las alturas de la fe en esas tempestades, por eso se sienten debiles, 
por eso se entristecen, por eso se abaten, por eso naufragan. 

Por eso decia tambien el apostol San Pablo que para resistir el mal, lo 
primero que hay que hacer es embrazar el escudo de la fe, comenzar por mirar 
todo eso que llamamos tempestades, brillar a la luz de la fe y a la luz de esa 
sabiduria celestial que esta escondida en la revelacion divina. 

A1 lado de esa falta de fe hay una falta de algo que vamos a encerrar en el 
nombre de una virtud: la longanimidad. Vosotros sabeis que una virtud lleva el 
nombre de paciencia. Esa virtud nos sirve para soportar lo que no es doloroso, 
porque esperamos que, soportandolo, conseguiremos un bien. Si bien unas 
veces es un bien presente o un bien cercano, y otras veces es un bien que 
todavia esta lejos, que tardaremos en alcanzar. Cuando se ejercita la paciencia y 
se soportan las tribulaciones para conseguir un bien que todavia esta lejos, se 
ejercita una virtud especial que se llama longanimidad: animos amplios, 
generosos, que saben esperar de lejos que saben buscar de lejos el bien que 
necesitan. 

Esa virtud de la longanimidad no suele encontrarse siempre en los que 
padecen las tribulaciones. De hecho, si el remedio de la tribulacion es 
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inmediato, esta a la vista, entonces parece que se soporta con mas facilidad; es 
decir, que si cuando la tempestad se desencadena hay indicio en el cielo de que 
aquello no va a ser mas que una nube de verano, o que si va a ser una 
tempestad pavorosa va a pasar pronto, va a lucir el sol, entonces hay mas 
animo para soportarlo todo; pero si, al encapotarse el cielo, sospechamos que 
aquello va a ser una tempestad larga, de muchos dias y que va a tardar en 
aparecer el sol y en brillar limpio el cielo a nuestros ojos, entonces el animo se 
abate. Es decir, a esa alma, que a medida que viene la tribulacion se ira mul- 
tiplicando el fruto, que a medida que crezca la lucha ira creciendo el premio, si 
le falta esa virtud que hemos llamado longanimidad, entonces el alma se 
desilusiona, viene el abatimiento y viene la tristeza esteril y viene la 
desconfianza, viene hasta la desesperacion, acaba en la ruina. 

Si fuera posible poner en los corazones probados por Dios esa virtud de la 
longanimidad, veriamos que pocos eran los que sucumbian en medio de las 
tempestades espirituales. 

Esta virtud de la longanimidad suele faltar, y al faltar, falta otra que es 
necesaria en las tribulaciones y en las pruebas, que es una virtud que llamamos 
nosotros perseverancia, si quereis, constancia. Lo mismo que el labrador que 
trabaja su campo a largo plazo y lo trabaja incluso con el miedo de si recogera 
o no recogera la cosecha, lo mismo que el labrador que esparce la semilla 
gimiendo, segun aquella frase de los salmos, nosotros, en medio de las 
tempestades espirituales, hemos de ir ejercitando un cierto numero de obras 
buenas, un cierto numero de virtudes, por ejemplo, de recurso a Dios, la 
fidelidad, el cumplimiento de nuestra obligacion, la moderada pero austera 
penitencia y asi otras virtudes. 

Perseverar en esas virtudes que son necesarias, mejor dicho, perseverar en 
el cumplimiento del deber en todo momento, lo mismo en los dias de tentacion 
que en los dias de consolacion y de aliento, lo mismo en medio de las tem¬ 
pestades espirituales que en medio de la serenidad espiritual, es algo que 
quieren las almas cuando son almas llenas de longanimidad; pero cuando esa 
longanimidad falta, facilmente falta esto otro y entonces, volvemos a repetirlo 
otra vez, entonces el alma se abate, el alma se acobarda, el alma desfallece, el 
alma desconfia y el alma casi desespera. 

Aqui esta la razon principal de por que hay almas debiles que son como 
las flores y como las plantas tiemas en presencia de las tempestades 
espirituales; aqui esta el secreto de esas almas para quienes no existe esa 
fortaleza invencible. El cedro en las alturas del Libano desafia a todas les 
tempestades por pavorosas y desoladoras que sean. 
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^Como se lograria infundir en las almas eso que les falta, esa fortaleza, 
esa constancia, esa longanimidad, ese ardimiento, ese brio, para que ninguna 
tempestad espiritual fuera capaz de derribarlas por tierra? ^Como se lograria, 
repito, infundir estas cosas en un corazon? 

Ya habreis leido en los libros espirituales dilatadisimas ensenanzas acerca 
de este punto, y habreis oido exponer muchedumbre de medios por los cuales 
los corazones se fortalecen para las luchas espirituales y para atravesar 
incolumes las tempestades del alma; pero si quereis, con una sola palabra —si 
quereis la ultima de este comentario espiritual—, podemos encontrar ese 
secreto, esa fortaleza, esa virtud. 

Mirando el lago revuelto por los huracanes, hemos pensado en nuestras 
tormentas espirituales; mirando a los apostoles descorazonados y abatidos, 
hemos pensado en las tempestades de nuestra alma; pero mirando a Jesucristo 
podemos encontrar en El el secreto de nuestra fortaleza, el secreto de nuestra 
victoria, el secreto para salir libres de todas las tempestades espirituales. 
^Como? Muchas veces se miran las tempestades tan a ras de tierra que se 
pierden de vista las grandes ideas que deben dominarlas e iluminarlas. ^Que es, 
en ultimo termino, todo ese conjunto de tempestades espirituales a que nos 
estamos refiriendo? No es mas que el camino por el cual se va labrando en 
nosotros la imagen de Jesucristo. ^Que es Jesucristo? Jesucristo es fuerte como 
un cedro, como el cedro del Libano, pero es tambien un cedro perpetuamente 
combatido por todo genero de huracanes y de tormentas. Combaten a ese cedro 
la pobreza, la humillacion, el abandono, el desconocimiento de los hombres du¬ 
rante largos anos de su vida; combaten a ese cedro la envidia, la soberbia, el 
odio de los jefes judios en los dias de su predicacion y de su santo trabajo 
apostolico; combaten a ese cedro todo genero de tempestades cuando se alza, 
no sobre las alturas del Libano, sino sobre las alturas gigantescas del Calvario, 
y en medio de todas esas tormentas el cedro siempre permanece inhiesto, 
siempre triunfa, siempre alza su copa hacia el cielo. Y ^a que esperamos 
nosotros? Esperamos a ser como Jesucristo, esperamos a seguir la senda de 
Jesucristo, esperamos a tener en nosotros mismos una imagen viviente de 
nuestro Redentor. Y ^como pensamos que podemos ser imagen viviente de 
nuestro Redentor si queremos ser como El un cedro, pero un cedro no 
combatido? j Ah! Fuera de que eso es un absurdo, ese cedro no seria Jesucristo. 
Para ser como Jesucristo hace falta que azoten nuestro corazon las tempestades 
espirituales, como azotaron al suyo, hace falta que caigan sobre nosotros esas 
pruebas interiores que Dios ordena para purificar las almas, hace falta que 
sintamos la amorosa providencia de Dios rodeando de espinas nuestro camino, 
para nuestro propio bien; hace falta que sintamos los estimulos de la tentacion, 
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hace falta que se desaten contra nosotros las persecuciones de los hombres, 
porque solo as! llega a formarse en cada cristiano la imagen divina de 
Jesucristo. Luego, ^que es todo esto de las tempestades espirituales? No es mas 
que un camino de acercarse a Jesucristo y de hacerse semejante a El. 

Mas aun: la semejanza es muy util. Pensad que cuando nosotros estamos 
en medio de la tempestad espiritual es cuando la misericordia del Senor nos 
mira con mas benevolencia, precisamente porque corremos peligro, 
precisamente porque somos catolicos. Dios nos mira con complacencia es¬ 
pecial, y como Dios se complace en mirar a su Hijo cuando se habia inmolado 
en la cruz, porque veia los tesoros de amor, de generosidad, de sacrificio que se 
escondia en aquel corazon, se complacera mirandonos a nosotros luchar contra 
las tempestades espirituales, seremos del agrado de Dios, complaceremos a 
Dios, Dios se recreara en nuestra alma, porque vera en nosotros la imagen de 
su Hijo. Y no solo esto, sino que cuando nosotros padecemos esas tempestades 
espirituales es cuando con mas verdad cumplimos aquella hermosa frase de 
San Pablo: que el estaba como completando en su came por la Iglesia de Cristo 
lo que faltaba a los padecimientos de Cristo. 

Cristo padecio por nosotros, y por aquellos padecimientos nos redimio: 
Cristo se afano por nosotros, y por aquellos afanes sembro el mundo con la 
semilla santisima, divina, de su doctrina; pero es menester que todo esto llegue 
a las almas, es menester que todo esto produzca su fruto en los corazones. Y 
hasta llegar a las almas y hasta producir su fruto en los corazones, cooperamos 
nosotros cuando padecemos por Cristo y cuando luchamos por Dios. Parece 
que cuando luchamos y padecemos por Dios, estamos tomando los 
padecimientos de Cristo y como repartiendolos en las almas. No hay ningun 
misterio que, como el misterio del puro padecer por Dios, nos de a entender eso 
que llamamos nosotros la comunion de los santos. Padecemos por el Cuerpo 
mistico de Cristo; nuestro padecimiento repercute en la Iglesia entera, de modo 
que, como el apostol San Pablo, podemos gloriarnos en la tribulacion, porque 
estamos completando por la Iglesia, por nuestro Dios, lo que falta a los 
padecimientos de Cristo. 

Todavia mas: el apostol San Pablo cuando se veia perseguido, al 
contemplar a otras almas que se abatian en la persecucion y la rehuian, 
aseguraba que el no habia de rehuir nunca las persecuciones, porque para el era 
una gloria el llevar la serial de la servidumbre de Cristo en su propio cuerpo: 
Ego autem stigmata Domini Iesus in corpore meo porto (Gal 6,17), serial de la 
servidumbre de Cristo Nuestro Senor llevo en mi cuerpo, que son las huellas de 
la persecucion. 
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Y ^pensais que no es gloria poder repetir esas palabras del Apostol y 
poder decir: ahora comienza a verse que yo soy siervo de Dios, hermano de 
Jesucristo, llevo clavada en mi came la huella de sus padecimientos, la huella 
de sus sacrificios, la huella de su cmz, que van dejando estas tempestades 
espirituales que se han cemido en el cielo de mi alma? 

Todavia mas: en el momento de la tribulacion, si no se es infiel, es 
cuando crece ese fuego santo del amor de Dios, nos vamos por el 
transformando en Jesucristo y viviendo en Jesucristo. De modo que cuando 
nosotros padecemos tempestades espirituales, en resumen, no hacemos otra 
cosa que hacemos semejantes a Cristo, reproducir en nosotros la imagen de 
Cristo. 

Cierto, la imagen de Jesucristo es una imagen radiante de gloria, y esa 
imagen de Jesucristo, cuando se reproduce en un punado de arcilla, y en esa 
arcilla se ve la obra del artista divino, ahi estan los primores del amor de Dios, 
aun ahi resplandece la misericordia divina, aun ahi hay fuerza suficiente para 
recrear y consolar a las almas de nuestros hermanos. 

Si miramos nuestras tribulaciones, asi como pasos que damos para 
acercamos a Cristo, que sufre por nosotros, como pasos que damos para 
marchar hacia la cmz donde Cristo nos espera para transformarse en El; si 
miramos estas tribulaciones como el recreo del Corazon de Cristo, como la 
conquista de la paz de nuestra alma; si sabemos mirar esas nubes del otro lado 
del cielo con viva fe... jAh! Entonces no nos abatiremos, no nos dejaremos 
veneer en seguida, sino que miraremos esas tempestades espirituales como el 
triunfo de nuestra victoria, como el triunfo de nuestra gloria. Cada tempestad 
espiritual que estalla sobre nuestra cabeza no es mas que un aviso de Dios para 
decimos que aquella es la hora en que podemos conquistar nuestro premio, en 
que podemos lograr con nuestras oraciones, con nuestras suplicas, con nuestros 
recursos a Dios, con nuestra cosecha humilde y longanime, con nuestro espiritu 
de sacrificio, que se rasguen aquellas nubes tenebrosas para convertirse en 
lumbre de gloria, y que lo que era amenazador venga a ser serial de esperanza, 
y que las nubes antes cerradas, ahora sean la puerta triunfal por donde 
lleguemos a gozar con los que padecieron con Cristo y por Cristo, que padecio 
por nosotros hasta morir en el Calvario. 
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Leccion XIX 


El milagro de los gerasenos 


El milagro llamado de los Gerasenos, cuyo comentario vamos a comenzar 
esta manana, lo narran los tres evangelistas sinopticos: San Mateo, San Marcos 
y San Lucas. San Mateo contiene solamente una narracion muy breve, mientras 
que San Marcos y San Lucas nos ofrecen una narracion muy extensa. Hay 
algunas discrepancias entre los evangelistas, particularmente entre San Mateo y 
los otros dos sinopticos, y por esta causa vamos a procurar que conozcais las 
tres narraciones evangelicas. Leeremos por entero la narracion del evangelistas 
San Marcos y luego los primeros versiculos de los otros dos evangelistas, 
porque esto creo que bastara para la leccion sacra de esta manana. 

El evangelista San Marcos, en el capitulo 5 de su Evangelio, versiculo 1 y 
siguientes, dice de esta manera: 

Y vinieron a la otra banda del mar, a la tierra de los Gerasenos. Y 
como El salio de la nave, luego vino de los sepulcros a su encuentro un 
hombre con esplritu inmundo. El cual hacla su morada en los sepulcros y ni 
con cadenas podia ya nadie amarrarlos, porque habla sido el muchas veces 
amarrado con grillos y cadenas y hablan sido rotas por el las cadenas y 
hechos pedazos los grillos y nadie le podia dominar. Y estaba siempre, dia y 
noche, en los sepulcros y en los montes, gritando e hiriendose con piedras. Y 
como viera a Jesus, corrio y le adord. Y gritando con grandes voces dijo: 
lQue tengo yo que ver contigo Jesus, Hijo de Dios altlsimo? Por Dios le 
conjuro que no me atormentes: porque le decla: Sal del hombre, esplritu 
inmundo. Y le pregun 

ta: iCual es tu nombre? Y le dice el: Legion es mi nombre, porque 
somos muchos. Y estaba alii por el monte una piara de puercos paciendo, y 
le suplicaban los demonios diciendo: Envianos a los puercos 

para que entremos en ellos. Y Jesus les dio licencia, y los espiritus 
inmundos, habiendo salido, entraron en los puercos, y arremetio la piara 
por el despehadero abajo hasta el mar, como unos dos mil, y se ahogaron en 
el mar. Y los pastores, que los guardaban, huyeron y llevaron la nueva a la 
ciudad y a los campos, y salieron a ver que era lo que habla pasado. Y 
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vienen a Jesus y contemplan al endemoniado sentado, vestido y en su juicio 
al que habia tenido la legion, y se amedrentaron; y los que lo hablan visto 
les explicaron lo que habia pasado con el endemoniado y acerca de los 
puercos; y comenzaron a suplicarle que se partiese de sus terminos. Y al 
entrar El en la nave, el endemoniado le pedla estar en su compahla, pero no 
le dejo; antes bien, le dijo: Ve a tu casa, a los tuyos, y cuentales cuanto el 
Sehor ha hecho contigo y la misericordia que contigo ha usado. Y se fue y 
comenzo a pregonar en la Decapods cuanto Jesus le habia hecho, y todos se 
maravillaron. 

Esta es la narracion segun se contiene en el evangelista San Marcos. El 
evangelista San Mateo la comienza de este modo: 

Y habiendo El venido a la otra banda, a la tierra de los Gerasenos, se 
encontraron con El dos endemoniados que sallan de los sepulcros, bravos en 
demasia, tanto que no podia nadie pasar por aquel camino (Mt 8,28 y 29). 

Despues continua narrando en compendio lo mismo que ha narrado el 
evangelista San Marcos. 

San Lucas comienza la narracion de este modo: 

Y navegando arribaron a la tierra de los Gerasenos, la cual esta 
enfrente de Galilea. Y habiendo El saltado a tierra, topo con El un hombre 
de la ciudad que estaba poseido de los demonios de mucho tiempo atras, y 
no se ponia el vestido ni moraba en casa, sino en los sepulcros (Le 8,26 y 
27). 

Sigue, lo mismo que San Marcos, narrando el hecho a semejanza de este. 

Nos encontramos ahora con un milagro que, de un lado, es uno de los 
milagros mas conocidos del Santo Evangelio, y de otro lado es uno de los 
milagros mas extranos que los Evangelios contienen. Para comentar ese 
milagro vamos a prescindir de algo que tal vez a muchos pareceria necesario, y, 
en cambio, vamos a detenemos en algo que quiza parezca a otros demasiado 
accidental. Vamos a prescindir del aspecto que este milagro puede ofrecer con 
ojos racionalistas. Ya en otra ocasion hemos hablado de los endemoniados del 
Evangelio en un sentido general, y entonces tuvimos ocasion de ver lo que 
acerca de esos endemoniados dicen los incredulos y lo que a esos incredulos se 
debe responder. Aunque esa cuestion parezca muy complicada, es sencillisima, 
y no creo que se borre facilmente de la memoria aquello que podria llamarse la 
clave de la misma cuestion; por eso me parece innecesario repetirlo hoy. 
Ademas, aquellas consideraciones que puedan ser realmente necesarias, las 
iremos recogiendo en el comentario que vamos a hacer. 
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Nosotros ahora, aceptando la variedad de los Santos Evangelios, de la 
cual hemos podido persuadir durante los anos en que los venimos comentando, 
vamos a prescindir, como he dicho, de plantear nuevamente en general la 
cuestion de los endemoniados. En cambio, vamos a explicar algunas otras co- 
sas que podrian parecer demasiado minuciosas y accidentales. 

En el comentario de las parabolas del Evangelio, o, mejor dicho, de ese 
grupo de parabolas que se llaman las parabolas del lago, no nos hemos sujetado 
mucho a las minuciosidades del texto evangelico; parecia que eso no era 
necesario. Nos parecia que no era necesario, porque hay un peligro insistiendo 
mucho en esas minuciosidades, y es el peligro de querer encontrar en cada una 
de las palabras un sentido que el Senor no puso; y ademas creiamos que no era 
necesario, porque, entendiendo el pensamiento fundamental de cada parabola, 
de ahi nacia una luz bastante clara para entender lo que era secundario y 
accidental. En cambio, ahora que vamos a comentar no una parabola, sino una 
narracion del Evangelio, para sujetamos en cuanto sea posible a la historia y 
para revivir las escenas evangelicas con todos sus pormenores, parece 
conveniente que nos detengamos a explicar esos mismos pormenores y, si es 
posible, hasta lo mas accidental de la narracion evangelica. Asi lo vamos a 
hacer. 

^Recordais que cuando el Senor termino de predicar las parabolas del 
lago abandono la ciudad de Cafamaum, subio a una pequena barca y mando a 
los discipulos pasar a la otra orilla del mismo lago? En ese viaje le sorprendio 
la tempestad de que hablamos en las lecciones sacras precedentes, A1 terminar 
su viaje acontece lo que ahora vamos a comentar, lo que narran los evangelistas 
acerca de uno o dos endemoniados que el Senor encontro en la banda opuesta, 
en la tierra que ellos llamaban de los Gerasenos y que pertenecia a aquella 
region de Palestina, enclavada en el corazon de la misma, que lleva el nombre 
de Decapolis, y que, como sabemos, era, mas bien que una region judia, una 
region greco-romana, una de esas regiones que se llaman comunmente 
helenisticas, porque vivian la cultura helenica, no ya como esa cultura fue en 
los primeros tiempos de Grecia, sino como habia venido a ser en los tiempos 
del Imperio romano. 

Han intentado los comentadores precisar el punto donde el Senor 
desembarco. Se han apoyado para esto en consideraciones topograficas y en el 
nombre de aquella region, o de la ciudad vecina que nos han conservado los 
tres evangelistas, pero ambos puntos de apoyo son demasiado debiles para que 
pueda precisarse el lugar donde desembarco el Senor. Se sabe, en general, que 
el Senor desembarco en la orilla del mar de Tiberiades; se sabe que debio 
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desembarcar no lejos de una ciudad; se sabe que en aquella region, vecina a 
una ciudad, habia unos sepulcros, si quereis necropolis, y debia pasar un 
camino. Si quereis, todavia se sabe mas: que debia haber una suerte de 
precipicio, cercano a esa necropolis y a ese camino, por el cual se despenaron 
los puercos de que el Evangelio nos habia. Todo eso se deduce de la narracion 
evangelica. Se habia de un hombre que era de la ciudad, naturalmente de la 
ciudad vecina; se habia de unas muchedumbres que vinieron de la ciudad, 
naturalmente tambien de la ciudad vecina; se habia de que ese hombre moraba 
en los sepulcros, luego habia sepulcros en esa region; se habia de que asaltaba 
a cuantos pasaban por el camino, luego se sabe que cerca de los sepulcros 
donde el endemoniado habitaba pasaba un camino; se sabe que se despenaron 
unos puercos en el lago de Genesaret, luego de alguna manera alii debia haber 
un despenadero; y se sabe, por ultimo, aunque esto no lo dicen claramente los 
evangelistas, que esa region donde tuvo lugar el milagro se encontraba, como 
he dicho, a la orilla oriental del lago de Genesaret. 

Pero ^en que punto de esa orilla oriental se encontraba la ciudad? ^En que 
punto desembarco el Senor? Han querido apoyarse los comentadores, como os 
he dicho, en el nombre que conserva el Evangelio. Pero aqui hay una 
divergencia entre los evangelistas, y otra divergencia entre los Evangelios y la 
Tradicion. Estas divergencias merecen notarse, porque cuando leais la vida de 
Jesucristo, o cuando leais algun comentario del Evangelio, pueden serviros 
para orientaros en la lectura. 

Parece seguro que el texto original del Evangelio de San Mateo no decia 
la tierra de los Gerasenos, sino que decia la tierra de los Gadarenos; de modo 
que el alude a una ciudad que lleva el nombre de Gadara y a una region que esa 
ciudad tomaba el nombre de region gadarena o region de los Gadarenos, 

Se sabe que los otros dos evangelistas, San Marcos y San Lucas, en su 
texto original conservan el nombre que nosotros generalmente empleamos; 
hablan de la tierra de los Gerasenos y aluden con ese nombre a una ciudad que 
llevaba el nombre de Gerasa. Todavia hay una ciudad, mejor dicho, las ruinas, 
por cierto gigantescas, de una ciudad en lo que fue Decapolis, que lleva 
comunmente el nombre de Gerasa, 

Como veis, hay una divergencia entre los evangelistas. San Mateo parece 
haber dicho «Gadarenos», mientras que los otros evangelistas parecen haber 
dicho «Gerasenos». 

La Tradicion ha venido a complicar este asunto. Desde el siglo XI aparece 
en la tradicion un tercer nombre. Origenes, que, como sabeis, estudio con afan 
las Santas Escrituras y hasta publico una especie de edicion de las mismas, en 
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vez de estos dos nombres de Gadara y Gerasa, emplea el nombre de 
«Gergesa»; y ese nombre de «Gergesa», escrito por Origenes, difundido por el, 
se encuentra en otros escritores eclesiasticos y en otros Padres de la Iglesia. Por 
consiguiente, y en resumen, nosotros no sabemos con certeza cual es el nombre 
original de la ciudad cerca de la cual desembarco, en la ocasion a la que ahora 
nos referimos, nuestro divino Redentor. 

Cierto que en la orilla oriental del lago bien se puede hablar no solo de 
Gerasa y de Gadara, sino tambien de Gergesa, porque hay en aquella orilla, 
aunque muy lejos, una ciudad que se llama «Gerasa»; hay tambien en esa parte 
de Palestina, aun cuando bastante lejos, no tanto como Gerasa, pero bastante 
lejos tambien, otra ciudad que se llama Gadara. Y por ultimo hay unas ruinas a 
las cuales quiza pudiera darse muy bien el nombre de «Gergesa». Por 
consiguiente, cualquiera de estos nombres se podia emplear. 

Determinar ahora cual de esas ciudades es la aludida por el Evangelio, no 
es facil; todas tienen sus dificultades. La una esta muy lejos, mientras que la 
otra no parece reunir todas las condiciones exigidas por el texto evangelico. 
Como el asunto es dudoso, los comentadores del Evangelio han opinado 
diversamente, y de ahi proviene el que en algunas Vidas de Jesus se emplee el 
nombre de Gerasa, en otras el de Gadara y en otras el de Gergesa, segun la 
opinion que cada uno ha elegido. 

Nosotros, en vez de elegir una opinion determinada, nos limitaremos a 
exponer el estado presente de la cuestion y a emplear el nombre que 
comunmente encontramos en nuestra Vulgata y en las traducciones castellanas 
de la misma: el nombre de Gerasa. De modo que, sin prejuzgar esa cuestion, 
nosotros emplearemos siempre el nombre de tierra de los Gerasenos y a la 
ciudad le daremos el nombre de Gerasa. 

^Cuando acontecio este milagro? Sabemos algo cierto y algo mas 
podemos conjeturar. En ese algo que podemos conjeturar no hay para nosotros 
una gran utilidad inmediata; pero en eso otro que sabemos cierto hay alguna 
utilidad, porque, cuando lo hayamos expuesto, veremos que contribuye a dar 
un caracter sombrio, propio del asunto, al milagro que ahora comentamos. 

Se sabe que el milagro debio acontecer inmediatamente despues de 
predicar el Senor las parabolas del lago, porque los evangelistas dicen que 
apenas desembarco el Senor, topo con uno o dos endemoniados. San Mateo 
dice dos, y los demas evangelistas dicen uno. Por la cronologia general que 
venimos nosotros adoptando, deducimos que este milagro debio tener lugar 
poco antes de la Pascua judia. Esto, naturalmente, no es una afirmacion en todo 
comprobada; pero es una afirmacion verosimil, probable y, si quereis, es una 
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buena conjetura. De aqui no sacamos nosotros gran cosa, de momento, para el 
frato que vamos buscando. 

Hay ciertamente algunas consideraciones que pueden apoyarse en los 
datos que hemos aducido; por ejemplo, hay aqui una revelacion continua de 
Jesus a sus apostoles. Se ha manifestado en la tempestad del lago como quien 
domina los elementos de la Naturaleza, y ahora en el milagro que vamos a 
comentar se manifiesta como quien domina las potestades invisibles. Y asi 
gradualmente se va manifestando a los hombres. 

Tal vez podriamos decir, y aun sin tal vez, ciertamente podemos decir que 
este milagro fue uno de los que el Senor se valio para que comenzara a 
difundirse el Evangelio en un pais gentil. La Decapolis, como he dicho, es una 
region grecoromana, una confederacion de ciudades de esas que llaman mo- 
demamente ciudades helenisticas. Este milagro tuvo una gran resonancia, y esa 
resonancia facilito la difusion del Evangelio en aquella comarca. Nos dice 
ademas el Santo Evangelio que el endemoniado a quien libro el Senor se 
convirtio en una suerte de apostol y de predicador de Jesucristo, y por todas 
Partes fue anunciando lo que le habia acontecido. 

Pero hay otro dato, que hemos llamado cierto, el cual puede servimos 
para que la impresion del milagro que comentamos sea mas profunda y sea 
como la presentan los evangelistas. Precisando un poco las horas en que 
Nuestro Senor abandono la region occidental del lago de Genesaret, despues de 
predicar las parabolas y la hora en que arribo a la orilla opuesta, o sea a la 
region oriental, podemos decir que el Senor salio de la orilla occidental en lo 
que llamaban los antiguos la primera vigilia de la noche; y como en el trayecto 
debio emplear varias horas —normalmente unas tres horas, supuesta la 
borrasca algo mas—, deducimos que el Senor debio llegar a la banda opuesta 
en la segunda vigilia de la noche. Las vigilias de la noche cambian segun las 
estaciones. Podiamos decir que en el tiempo en que acontecio este milagro la 
primera vigilia de la noche comenzaba a contarse hacia las seis de la tarde, y 
duraba, por consiguiente, hasta las nueve; mientras que la segunda vigilia debia 
contarse desde las nueve hasta las doce de la noche. Deducen de aqui los 
comentadores que el Senor debio llegar a la banda oriental del lago, donde tuvo 
lugar el milagro, cerca de la media noche, por lo menos ya muy entrada la 
noche; y en esa hora, puesto que los evangelistas dicen que apenas desembarco 
se le presento un hombre poseido del demonio, en esa hora debio encontrar al 
endemoniado, y en esa hora debio tener lugar este prodigio que ahora estamos 
comentando. 
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Deciamos de este dato, que podemos deducir con toda seguridad de los 
Evangelios, que ayuda a sentir mas vivamente este milagro. Todo el tiene algo 
de tetrico, de sombrlo, de pavoroso: la descripcion del endemoniado o 
endemoniados, la muchedumbre de demonios que poselan a aquellos hombres, 
particularmente a aquel hombre a quien aluden San Marcos y San Lucas. Si a 
esto anadimos la hora, y que el endemoniado aparecia entre las sombras de la 
noche en una region desierta, entre sepulcros, no cabe dudar que esa impresion 
se hace mas profunda. 

No temamos recoger esa impresion, porque el Evangelio tiene la 
condicion de que aun aquellas cosas que parecen mas tetricas, mas sombrias, 
mas amargas, se convierten, por la virtud de Jesucristo, en dulzuras, en luz 
eterna, en vida verdadera. Y precisamente resplandecera mejor la misericordia 
de Cristo en el milagro presente cuando lo hayamos contrastado con este 
aspecto sombrio, tetrico, amarguisimo, que el endemoniado ofrece, segun nos 
lo describen los evangelistas. 

Varias veces hemos aludido ya a una contradiccion que parece haber entre 
el evangelista San Mateo y los otros dos sinopticos. San Mateo dice que eran 
dos los endemoniados que salieron al paso de Jesus, mientras que San Lucas y 
San Marcos dicen que era uno el endemoniado. Notad bien —y esto nos puede 
servir para otras ocasiones semej antes, para ocasiones en que encontremos 
identicas dificultades en el Evangelio— que los evangelistas no hablan en un 
sentido exclusivo; es decir, San Lucas y San Marcos no dicen que solamente se 
aparecio al Senor un endemoniado; no dicen que los endemoniados no eran 
dos. De modo que ellos se limitan a presentar en su milagro un endemoniado, 
mientras que San Mateo presenta dos. 

^Como se armonizan estas dos narraciones, ya que no es posible admitir 
en el Evangelio una contradiccion? Hay un ejemplo que nos puede servir para 
armonizar esta contradiccion aparente. ^Recordais que cuando los evangelistas 
nos hablan de la segunda palabra pronunciada por el Senor desde la Cruz se 
refieren a los ladrones que estaban crucificados el uno a la diestra y el otro a la 
siniestra del Senor? ^Recordais que mientras un evangelista nos dice que uno 
de aquellos hombres blasfemaba a Cristo, otro evangelista nos dice que 
aquellos hombres blasfemaban de Cristo? ^Recordais la solucion que suele 
darse a esta dificultad y que consiste en decir que un evangelista habla con toda 
precision, advirtiendo que uno solo habia blasfemado, mientras que el otro 
habla un poco imprecisamente, diciendo que de entre aquellos hombres 
salieron blasfemias, que aquellos hombres blasfemaron porque alguno de ellos 
blasfemo? Si recordais esta solucion podreis aplicarla al caso presente. Se 
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aparecen a Jesucristo varios endemoniados cuando desembarca en la orilla 
oriental del lago de Genesaret, ya entrada la noche. De esos individuos se 
destaca uno que merece la consideracion particular de San Marcos y San 
Lucas, no sabemos por que. No sabemos si porque era aquel a quien los 
demonios atormentaban de una manera mas cruel, no sabemos si porque ese 
hombre era mas conocido en la comarca, no sabemos si porque ese hombre era 
de la ciudad, no sabemos si porque ese hombre fue elegido despues por 
Jesucristo para difundir la noticia del milagro en toda la region del lago; pero 
es lo cierto que de aquellos endemoniados que se presentaron a Jesucristo, 
segun el evangelista San Mateo, hay alguno que ha sido particularmente 
considerado por San Marcos y San Lucas. 

De este endemoniado hablan estos dos evangelistas, mientras que San 
Mateo, dando una noticia mas general, nos habla de dos; claro esta que, al 
hablar San Mateo de los dos endemoniados, cuenta como acaecido a aquellos 
endemoniados lo que habia acaecido al endemoniado que mencionan San Ma¬ 
teo y San Lucas; lo mismo que cuando se habla de si blasfemo o no blasfemo el 
buen ladron antes de convertirse, se suele decir que un evangelista habla de los 
dos ladrones diciendo que han blasfemado porque ha blasfemado uno, y el otro 
evangelista precisa mas el hecho diciendo que uno solo blasfemo. Asi se 
resuelve esa contradiccion aparente, y el hecho se puede reconstruir de esta 
manera. 

Embarca el Senor en las riberas de Cafarnaum; atraviesa el lago sufriendo 
en la travesia una borrasca pavorosa; desembarca en la orilla opuesta en un 
punto que se llama region de los Gerasenos, de los Gadarenos o, como quiere 
Origenes, de los Gergesenos. Alii salen al paso, apenas desembarca Jesucristo, 
dos endemoniados, y a uno de ellos le acontece lo que vamos a comentar. 

Se nos ha ido el tiempo en estas consideraciones tan superficiales y tan 
extemas del Santo Evangelio; pero, como no quiero atropellar la narracion de 
este milagro y el comentario del mismo, porque es algo de donde espero que 
todos vamos a sacar gran provecho espiritual, prefiero ahora detenerme aqui. 

Era mi animo describiros hoy el endemoniado como lo describen los 
evangelistas; pero, como he dicho, no quiero atropellar esa descripcion; es algo 
que tiene para nosotros subidisimo interes y hay que llevarla paso a paso. Algo 
hay, sin embargo, en todo esto que llevamos dicho que ya puede servimos a 
nosotros. 

Deciamos que, atendidas las circunstancias del milagro, la idea general 
que tenemos de ese pobre endemoniado que moraba en los sepulcros, la idea de 
la region (es una de aquellas regiones que, segun las Escrituras, estan asentadas 
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en sombras de muerte), la hora del milagro, que, como hemos dicho, debio de 
acontecer hacia la media noche, todo esto nos esta hablando de tinieblas, de 
sombras, y eso que son tinieblas y sombras no hemos de tomarlo simplemente 
como tinieblas y sombras materiales, sino tambien como tinieblas y sombras 
espirituales. 

Mirad, asi como cuando avanza Jesucristo avanza la luz, y cuando va 
penetrando en los corazones va penetrando en ellos la luz; asi como las almas 
cuando reciben a Jesus van de claridad en claridad; asi tambien las almas 
cuando se van entregando al mal espiritu, cuando van sintiendo la influencia 
del mal espiritu, van caminando de sombra en sombra, como quien avanza en 
una noche oscurisima. 

Esas sombras suelen comenzar porque ciertas verdades, que antes 
aparecian muy claras antes los ojos, comienzan a sembrarse de interrogaciones, 
de dudas, de temores. Avanzan cuando el alma no solamente va sembrando de 
interrogaciones, de dudas y de temores esas verdades que antes aparecian cla- 
risimas ante sus ojos, sino que ademas va desechando ciertos criterios del 
Evangelio, los va sustituyendo con ciertos criterios de came o mundo. Avanzan 
mucho mas cuando esas sombras se van convirtiendo en rebeldias del corazon 
contra la verdad divina, contra la verdad revelada, ora sea esa verdad una serie 
de normas morales que quieren encauzar nuestra existencia, ora sea una serie 
de dogmas que quieren descubrimos lo que hay en el fondo de nuestros 
corazones cuando son de Dios y lo que hemos de alcanzar nosotros en el cielo. 
Si queremos saber cuando estamos poseidos del buen espiritu y cuando 
comienza a apoderarse de nuestro corazon el espiritu malo, no tenemos mas 
que ver si estamos firmes en la luz y en la verdad, o si comenzamos a entrar en 
un camino de sombras, de oscuridades, de noche espiritual. 

Desde el momento que estamos en el camino de la luz, que es el camino 
de la verdad —y notad bien que cuando hablamos de verdad hablamos de 
verdad revelada, de verdad divina—, cuando nos aparecen las palabras y las 
ensenanzas de Jesucristo con esa lumbre de verdad completa y divina, entonces 
ciertamente es Jesus quien reina en nuestros corazones. s Pero cuando 
comienzan esas verdades divinas a desvanecerse, en nuestra alma, como a 
cubrirse de sombras, como a velarse con interrogaciones, con temores, con 
negaciones, y sobre todo, con rebeldias, entonces es que va tomando posesion 
de nuestra alma el espiritu malo. 

No hablo yo aqui de aquellas almas a quienes Dios introduce en esa 
noche espiritual que llama San Juan de la Cmz noche oscura del espiritu y 
noche oscura de los sentidos, porque ahi, por encima de las sombras y de las 
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oscuridades, brilla la verdad de la fe, y aunque al alma a veces le parece que le 
falta hasta esa verdad de fe, la firmeza con que persevera en ese camino, la 
manera de vivir conforme a esa fe, nos dicen que se esta realizando en ella ese 
misterio singular de la fe que es al mismo tiempo tinieblas para el 
entendimiento y luz para lo mas subido del espiritu. 

No hablamos de esas tinieblas. Hablamos de esas otras tinieblas que 
hacen titubear en el camino, de esas otras tinieblas que hacen tropezar en los 
obstaculos, de esas otras tinieblas que apartan sencillamente de la verdad 
divina, apartan del amor de Jesucristo, enfrian el corazon. Hablamos de esas 
otras tinieblas que son como sombras de soberbia, como humo de vanidad que 
sube de los secretos abismos de miserias que llevamos todos en el alma. Y 
cuando esas tinieblas se levantan, entonces hay que pensar que es el espiritu 
maligno el que esta haciendo su labor en nuestros corazones. Esto nos basta 
para que despierte en nosotros el deseo de vivir en la verdad, el deseo de estar 
alumbrados con la lumbre que es Jesucristo, el deseo de ir de claridad en 
claridad en esa posesion de los misterios divinos. 

Decia San Juan: No tengo yo alegria mayor que la alegrla que me 
produce el olr que mis hijos andan en la verdad (3 Io 4). Pues este es el 
sentimiento de Jesucristo. La mayor alegria de Jesucristo es ver que todos 
somos hijos de la luz, permanecemos en el camino de la verdad, de la verdad 
divina, es decir, abrimos el corazon a su ensenanza, abrimos el corazon a sus 
mandatos, abrimos el corazon a sus consejos, abrimos el corazon a sus 
insinuaciones, y no queremos mas luz que la que es El mismo, no queremos 
mas verdad que la verdad de El mismo, y esa verdad y esa luz queremos que 
sean absolutamente toda nuestra vida. 

jAh! jQue hermosa vocacion la nuestra! \Pensar que no hemos nacido 
para andar divagando por los caminos tortuosos del error! j Pensar que no 
hemos nacido para ir por sendas donde andemos palpando entre sombras como 
un esceptico descorazonado! \ Pensar que no hemos nacido para vivir entre 
ignorancias de lo unico que importa saber, que es el bien de nuestra alma! 
iPensar que hemos nacido para conocer la verdad, para conocerla del todo, para 
conocer la verdad divina, que es la unica verdad, y para vivir siempre en la luz! 
No se como hay quien puede apartarse de Jesucristo cuando se piensa que El es 
la luz. ^Hay algo que busque tanto nuestro corazon, que necesite tanto nuestra 
alma, como este vivir en la luz y en la verdad divina? Pues esa misma 
necesidad que el corazon siente, ese mismo anhelo del alma, es lo que hace que 
se encuentre un recurso infinito en pensar que se es hijo de la luz, que se vive 
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en la verdad de Jesucristo, y que esta uno alumbrado por el sol de luz, de 
verdad y de vida etema. 

Quiera el Senor que esa impresion tetrica que dejan los primeros rayos de 
este milagro se trueque en nuestra alma en regocijo. Dios nos ha llamado para 
ser hijos de la luz. Quiera el Senor que este regocijo sea aliento, sea esfuerzo, 
sea ardimiento nuevo, para que no solo no nos apartemos un apice de la senda 
de la luz que son las palabras de Jesucristo, sino que busquemos en este dia con 
mas afan acercamos a esa luz y vivir aqui en el mundo, deslumbrados por esa 
luz que es fe, para luego vivir alumbrados por aquella otra lumbre etema que es 
la gloria. 
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Leccion XX 


El milagro de los gerasenos 


El evangelista San Lucas, en el capltulo 8 de su Evangelio verslculo 26 y 
siguientes, narra el milagro, cuyo comentario comenzamos en la leccion sacra 
anterior, del modo siguiente 

Los navegantes arribaron a la tierra de los Gerasenos, la cual esta 
enfrente de GaUlea. Y habiendo El saltado a tierra, topo con El un hombre de 
la ciudad que estaba poseldo de los demonios de mucho tiempo atras; ni se 
ponla vestidos ni andaba en casa, sino en los sepulcros. Pues, como vio a 
Jesus, alzando el grito, cayo a sus pies y con grandes voces dijo: iQue tengo 
yo que ver contigo, Jesus, hijo de Dios altlsimo? Te ruego que no me 
atormentes. Porque intimaba al espiritu inmundo que saliese del hombre. Co¬ 
mo quiera que durante mucho tiempo se habla estado apoderando de el y le 
amarraba con cadenas y trabas, teniendole en guarda; pero rompiendo las 
prisiones se escapaba aguijoneado del demonio el desierto. Y le pregunto 
Jesus, diciendo: iQue nombre es el tuyo? Y el dijo: Legion. Porque habian 
entrado en el muchos demonios. Y le suplicaba que no le ordenase ir al 
abismo. Sino que habla alii una piara de muchos puercos paciendo en el monte 
y le suplicaba que le permitiese entrar en ellos; y se lo permitio. Conque los 
demonios, saliendo del hombre, entraron en los puercos, y arremetio la piara 
por el despehadero abajo hasta el lago, y se ahogo. Habiendo los pastores 
visto que habla pasado, huyeron y llevaron la nueva a la ciudad y a los 
campos. Y salieron a ver lo ocurrido, y llegaron hasta Jesus. Y hallaron al 
hombre de quien habla salido los demonios sentado, vestido, en su seso, a los 
pies de Jesus; y se atemorizaron. Ademas les contaron los que le habian visto 
como habla sido sanado el endemoniado. Y le rogo toda la muchedumbre de 
Gerasenos que se partiera de ellos, porque estaban poseidos de gran temor. El, 
entrando en la lancha, se torno. Y le pedia el hombre de quien habian salido 
los demonios estar en su compahia; pero Jesus le despidio diciendo: Toma a 
tu casa y cuenta cuanto Dios ha hecho contigo. Y se partio pregonando por 
toda la ciudad cuanto Jesus habla hecho por el. 

Antes de comenzar el comentario de estos versiculos vamos a hacemos 
cargo de una dificultad que suele ponerse contra esta narracion y de la solucion 
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que a esa dificultad debe darse. Hacemos esto al principio para que esa 
dificultad no nos estorbe en la inteligencia de esta pagina evangelica, y para 
que no nos inquiete su pensamiento mientras vamos a contemplar las 
misericordias de Jesus. 

Se preguntan algunos si no fue una iniquidad, o por lo menos una falta de 
caridad, permitir a los demonios que entraran en los puercos, dando ocasion a 
una verdadera ruina para los habitantes de la region. Parece como que este 
hecho esta en contradiccion con la benignidad y con la misericordia de Jesus. 

A esta dificultad se pueden dar muchas respuestas particulares, y sobre 
todo se puede dar una respuesta general, que solemos utilizar nosotros siempre 
que se plantea la cuestion de la existencia del mal en cualquier forma. Se 
responde a esa dificultad advirtiendo que, aunque los evangelistas dicen que 
eran como unos dos mil los puercos que se ahogaron, el dano causado, mas 
bien que de ruina, debe calificarse de insigni fie ante; aquellos puercos no 
pertenecian a una sola persona; pertenecian a los habitantes de la region; de 
modo que cada uno de ellos, con este portento, sufria un dano pequeno. Para 
toda la region tampoco puede llamarse esto un dano grande. No hemos de 
olvidar que nos encontramos en un pais casi completamente pagano, y al decir 
casi completamente pagano, queremos decir que casi la mayoria de los 
habitantes de aquella region eran paganos, pero habia entre ellos un corto nu- 
mero de judios. Los judios tenian prohibido por la ley comer la came de 
aquellos animales; no tenian, sin embargo, prohibido negociar con esa came; 
porque, aunque habia prohibiciones, estas no eran de la ley de Moises, sino de 
los rabinos de Jemsalen, y esas prohibiciones de los rabinos solian interpretarse 
con mucha laxitud, cuando los mismos rabinos no podian vigilar su ejecucion. 
Pensemos que, en una region asi, esa came se vendia y se compraba a un 
precio vil, y si anadimos esta consideracion del precio vil a la muchedumbre de 
personas que eran duenas de aquella piara, hemos de concluir que el dano, mas 
que de verdadera mina, debe calificarse de pequeno. 

Por aqui se atenua algo la dificultad, mas no se resuelve por entero; 
porque, aun siendo pequeno el dano, parece que es contrario a la benignidad de 
Jesucristo danar, aunque sea de ese modo, a tantas personas como resultaban en 
aquella ocasion perjudicadas. 

A esto se responde que no manda Jesus a los demonios precipitar a los 
puercos en la mar. Realmente es asi. Jesus no hizo mas que permitir a los 
espiritus infemales que pasaran del cuerpo de aquel hombre endemoniado a los 
puercos que pacian en los campos vecinos. 
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Mas aun, se podia decir, asi al menos parece deducirse del conjunto de la 
narracion, que los mismos espiritus infemales, cuando pidieron licencia a Jesus 
para entrar en aquellos puercos, no intentaron precipitar a los puercos en la 
mar; ellos buscaban como un refugio cuando Jesus los expulsaba del cuerpo del 
endemoniado. Y es evidente que no esta en armonia con esa intencion, que, 
miradas todas las cosas, se puede atribuir a los demonios lo que acontecio. De 
modo que, en realidad, el suceso acontecio de este modo: los demonios quieren 
cambiar, por decir asi, su domicilio, apoderarse de los puercos lo mismo que 
antes se habian apoderado de aquellos hombres que salieron al encuentro de 
Jesus. Jesus les permite esto que ellos piden. Y los puercos, espantados del 
efecto extrano que sienten en si mismos, se precipitan por el despenadero, caen 
en las aguas y perecen alii. 

Tambien con esa consideracion se atenua algo la dificultad que estamos 
resolviendo. Se atenua algo, porque no es igual no impedir un dano que va a 
seguirse que desear o procurar o intentar ese dano; y hay razones que pueden 
explicar el que uno permita que se siga un dano, las cuales serian insuficientes 
para justificar el que uno intentara o hiciera aquel dano. 

Se anade a estas explicaciones que Jesus no habia ido a la region de los 
Gerasenos para predicar su doctrina; habia ido simplemente para encontrar 
reposo, para descansar de las predicaciones que le habian ocupado todo el dia 
en la otra orilla del lago. No tenia, pues, que preparar el animo de aquellas 
gentes con especial benignidad. Esta contestacion tambien tiene su fuerza. 
Porque es cierto que Jesus no fue al pais de los Gerasenos con intencion de 
evangelizar; pero esa fuerza es muy relativa. Aunque Jesus no prepara el 
camino para la predicacion en aquellas tierras con eso que llamariamos nos- 
otros ejemplos de benigna misericordia, porque realmente misericordia la 
hubo, de hecho el milagro que acababa de realizar fue una estupenda 
predicacion para que aquellas gentes comenzaran a conocer el reino de Dios, 
como hemos de ver despues en la narracion del mismo milagro. 

Agmpando todas estas razones, indudablemente se encuentra alguna 
explicacion a ese hecho que se alega como una dificultad. Pero la razon 
fundamental es esta. Sabemos todos, y lo sabemos con toda la certeza que nos 
da nuestra fe, que Jesus es la misma justicia y la misma misericordia. Sabemos 
que en esta ocasion permitio ese dano para los habitantes de la tierra de los 
Gerasenos. No sabemos por que causas permitio el Senor ese dano, porque El 
no ha dicho a los hombres cuales fueron los moviles, las razones que le 
impulsaron a obrar asi; y aunque nosotros no podemos senalar la razon positiva 
que movio a Jesus en esta ocasion para tolerar que aquellas gentes sufrieran un 
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dano semejante, sabemos que esas razones las hubo, no solamente para dejar a 
salvo la justicia, sino para dejar a salvo la misma misericordia. Lo que hay es 
que los hombres en nuestra soberbia queremos juzgar los juicios de Dios, 
queremos desentranarlos y explicarlos, cuando deberiamos rendir nuestro 
entendimiento a la conducta de nuestro Dios, y aunque no vieramos razones 
especiales, nos bastara saber que es Dios quien realiza esas cosas para que 
supieramos con certeza que son manifestaciones de misericordia, de justicia y 
de amor. Esta razon a los hombres soberbios no les convence; porque un 
hombre soberbio no se resigna nunca a que Dios haga las cosas sin darle a el 
una explicacion de las mismas. Pero los hombres soberbios no cuentan cuando 
se esta investigando la verdad divina; porque esos hombres soberbios son los 
unicos ciegos, o por lo menos los mas ciegos, para poder alcanzar esa verdad; y 
si Dios les hubiera explicado esas razones que El tuvo para proceder asi en la 
ocasion a que nos veniamos refiriendo, entonces ellos no creerian a la palabra 
de Jesucristo, sino creerian a la evidencia misma que llevaban a su alma esas 
razones, o lo que es igual, creerian a su propia razon, con lo cual lo unico que 
se lograria es que renunciaran a la fe, que siguieran encastillados en su propia 
soberbia espiritual. 

Esta es la razon definitiva, y con ella evidentemente queda resuelta de 
raiz toda la dificultad. Desentendiendonos, pues, de esa dificultad y de las 
soluciones que suelen darse a la misma, vamos a comenzar el comentario y 
llegaremos hasta donde el tiempo nos permita. 

Me parece que seria util agrupar toda esa muchedumbre de pormenores 
que hay en la narracion en torno de algunas ideas fundamentales, que nos 
serviran para ordenar esos pormenores y para conservarlos mejor en nuestra 
memoria. 

Me ha parecido que todo lo que aqui se narra se podria agrupar en torno 
de estas dos ideas: primero, la crueldad de los espiritus malignos con los 
hombres; segundo, el poder de Jesucristo sobre esos espiritus malignos. Creo 
que en estas dos ideas podemos agrupar comodamente cuanto abarca este 
milagro que ahora comentamos, y hasta lo podemos agrupar sin necesidad de 
cambiar el orden con que los evangelistas narran los sucesos, o, lo que es lo 
mismo, lo podemos agrupar conservando la narracion con la misma cronologia 
con que los evangelistas la narran. 

Tendria esta agrupacion de los pormenores en torno de las dos ideas 
indicadas otra ventaja. Cuando hayamos visto hasta donde llega la crueldad de 
los espiritus infemales, lograremos aumentar nuestro temor y nuestra 
vigilancia, aquel temor y aquella vigilancia que recomendaba el Apostol 
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cuando decia que el diablo era como un leon rugiente que andaba en torno de 
ellos buscando a quien devorar. En cambio, cuando 

agrupemos otra parte de la narracion en esa idea del poder de Jesucristo, 
primero le glorificaremos a El, porque, al ver esa manifestacion de poder, en 
ella contemplaremos y ensalzaremos su gloria; segundo, atenuaremos aquel 
temor, y en vez de temer vanamente a los que se llaman nuestros enemigos, 
temeremos a Dios, en cuya mano esta dar o no dar licencia, a esos espiritus 
infemales para danar al hombre; tercero, sacaremos confianza: al ver la 
facilidad con que triunfa Jesus y con que libra de espiritus infernales al pobre 
endemoniado, es cierto que nosotros concebiremos una gran confianza en Je 

sucristo. Esta es otra ventaja de agmpar todos los pormenores de las 
narraciones en tomo de esas dos ideas: la cmeldad de los espiritus infernales y 
el poder de Jesucristo sobre ellos. 

Comencemos hablando de la primera parte de la narracion, cuyos 
pormenores se agmpan en torno de la narracion de esa cmeldad de los 
espiritus. 

En los tres evangelistas que cuentan este milagro del Senor hay en 
conjunto mas pormenores acerca del mismo que en la narracion de uno de 
ellos; de modo que, habiendo tornado nosotros la narracion de San Lucas como 
narracion fundamental, en el sentido en que debe llamarse fundamental una 
narracion ahora, que es simplemente en el sentido que pide la comodidad de 
nuestras explicaciones, tendremos que completar esa narracion con algunos 
pormenores que hay en los otros evangelistas. Completada la narracion, resulta 
esta descripcion de la cmeldad de los demonios: dicen los evangelistas que 
aquel pobre endemoniado no habitaba en la ciudad; habia huido de los 
hombres; el espiritu que lo poseia le habia infundido algo que tiene semejanza 
con eso que llamamos nosotros misantropia, lo cual no nos sorprende, porque 
donde entra el espiritu inmundo salen la caridad y el amor, el hombre huye de 
su projimo como huye de un peligro, como huye de un objeto peligroso. 
Poseido del espiritu inmundo, aquel hombre, o aquellos hombres, porque lo 
mismo podemos hablar de uno que de dos, segun explicamos en la leccion 
sacra precedente, habia abandonado la ciudad en que moraba y se habia ido a la 
soledad de los montes, de aquellos montes que limitan el lago por la region de 
oriente. 

En aquellos montes vivia el endemoniado, segun la frase de los 
evangelistas, desnudo. Tal vez esta palabra «desnudo» no deba interpretarse 
con todo rigor; porque el modo de hablar que usan los evangelistas da a 
entender que solo le faltaba una parte de su vestidura; pero era tan grande esa 
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parte de las vestiduras que le faltaba, que bien podia decirse de el que vivla 
desnudo. Hay un detalle despues en la narracion que puede servir para 
esclarecer este asunto. Habla el evangelista de que all! el endemoniado se 
despedazaba a si mismo: hemos de pensar que un hombre que se despedaza a si 
mismo ha roto la mayor parte de sus vestiduras, y si le queda algo son unos 
cuantos andrajos; el hombre que vive como envuelto en unos cuantos andrajos 
es un hombre de quien podemos decir que anda desnudo; asi lo solemos decir 
con mucha frecuencia. 

Continuan describiendonos la situacion del pobre endemoniado los 
sagrados evangelistas, y dicen que moraba en los sepulcros. No es una 
afirmacion inveroslmil. Si recordais la descripcion que hemos hecho otras 
veces de los sepulcros judlos, sabreis que en todos esos sepulcros realmente se 
puede establecer la morada de un hombre; son como una pequena vivienda 
abierta en las rocas o en las faldas de las montanas. En uno de aquellos 
sepulcros vaclos se habla refugiado el pobre endemoniado. «^Por que? A punto 
fijo no lo sabemos; pero si columbramos una serie de razones, que, si no son 
cada una de ellas decisivas, en conjunto nos dan la impresion de la verdad. 
Recordad que para los judios tocar a los muertos, entrar en los sepulcros, era 
contraer una impureza legal; vivir en los sepulcros era vivir como un ser 
impuro, era infundir una serte de espantos sagrados a cuantos le contemplaban. 
Adviertase, ademas, que morar en los sepulcros es morar en la region de los 
muertos, y la region de los muertos es la region de la tristeza, de las sombras, 
del horror. Adviertase, por ultimo, que entre los judlos habla una creencia 
popular, segun la cual lo esplritus malos vagaban por los sepulcros; y aunque 
esa creencia popular fuera una supersticion, podrla impresionar horriblemente a 
las gentes el ver a un hombre vagar por los sepulcros. Y, en resumen, pensemos 
que este intento de infundir pavor, de hacerse odioso, de dar espanto, de 
atemorizar a los habitantes del contorno, es razon suficiente para que el esplritu 
malo indujera a aquel pobre hombre a cobijarse en la sombria mansion de los 
sepulcros. 

Todavia dicen mas los sagrados evangelistas. Dicen que aquel hombre se 
despedazaba a si mismo; tenia un furor insano. De modo que se apoderaba de 
el el esplritu de la crueldad y ejercia esa crueldad en su propio cuerpo. 

Pensad un momento como va creciendo el horror de este espectaculo. Es 
un hombre poseldo del demonio, que huye de las gentes, que se retira a la 
montana; es un hombre que en esa montana ve unos sepulcros y se encierra en 
el seno de ellos; es un hombre que ha despedazado sus vestiduras y se presenta 
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como desnudo, cubierto de unos pobres andrajos, y es un hombre, ademas, que 
se despedaza a si propio con sana, con ira, con rabiosa desesperacion. 

Parece que aqui esta dicho todo; pero sigue diciendo el Evangelio que 
algunas personas, seguramente compasivas, habian querido sujetar a aquel 
hombre, habian intentado varias veces sujetarle para que infundiera pavor y 
para que a si mismo no se danara. Y habla el sagrado texto de que le habian 
puesto ligaduras en sus pies, que le habian echado hasta cadenas, que le habian 
sujetado sus brazos; y que aquel hombre, con una fuerza prodigiosa, rompia 
todos los vinculos con que querian sujetarle y recobraba de nuevo su salvaje 
libertad de padecer y aterrorizar. 

Mas aun: anade el Santo Evangelio que aquel hombre no se contentaba 
con vivir en la montana encerrado en un sepulcro, huyendo de sus semejantes 
que moraban en la ciudad, sino que acechaba desde su sepulcro a los que 
pasaban por las sendas vecinas y los acometia furiosamente. Da a entender el 
Santo Evangelio que cuando aparecio Jesus en la orilla oriental del lago, aquel 
hombre se dirigio a el poseido de su sana acostumbrada; de modo que, en rigor, 
se dirigio a Jesus para acometerle como acometia a cuantos pasaban por 
aquellos caminos. 

Esta es la descripcion que del pobre endemoniado nos hace el Evangelio. 
Sin pasar adelante, entendemos suficientemente hasta donde llego el odio, la 
sana, el furor del espiritu infernal con aquel hombre. Ese furor, esa sana, ese 
odio, no reconocen mas limites que los que senala la voluntad omnipotente del 
Senor; y apenas el Senor le ha dado licencia, por sus altos designios, para que 
pruebe a un hombre o para que lo castigue, llega al limite de lo que esa 
permision pueda significar, sin reparar en nada; porque como en el no hay 
amor, el odio se despliega con toda ferocidad y, podriamos decir, ahi encuentra 
su diabolico placer, en danar, en odiar, en ejercitar sus crueldades realmente 
infernales. 

Digo que esto lo podemos sacar de la narracion; pero todavia se podia 
completar el cuadro con algo que viene despues. 

Cuando Jesus pregunta a aquel hombre por su nombre o, mejor dicho, 
cuando le pregunta al espiritu que lo posee cual es su nombre o, lo que es igual, 
segun la manera de entender estas palabras en la Escritura, cual es su 
naturaleza, el espiritu inmundo responde que el es «legion». Y para que no se 
crea que esta palabra es un nombre que toma un solo espiritu inmundo, 
anadamos que los evangelistas nos aseguran que eran muchos los que poseian a 
aquel hombre, tantos que podian ser llamados con la palabra «legion». Claro 
esta que nosotros no vamos a interpretar esta palabra «legion» en su sentido 
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tecnico, haciendo que se apoderasen de aquel hombre siete u ocho mil espiritus 
infemales, que es el numero de que se componia entonces o se habia 
compuesto poco antes la legion; sino que es una muchedumbre tan grande que 
bien puede ser comparada con la muchedumbre de una legion. Asi que aquel 
espiritu inmundo, cuando habia tenido licencia para atormentar al pobre 
endemoniado, habia llevado consigo una muchedumbre de espiritus infernales 
que le atormentasen, 

No os espanteis que me haya detenido a describir este cuadro horrendo. 
Cierto que espectaculo como este no lo presenciamos nosotros; cierto que esas 
posesiones diabolicas son raras, y cierto que puede parecer un poco extrano 
que con tanto detenimiento describamos esas cosas tan tetricas. Pera hay varias 
consideraciones que nos llevan a ello. 

Primero, un modo de conocer la misericordia del Senor y el poder de 
Jesus es contemplar el odio y el poder diabolico de los espiritus inmundos. 
Porque la medida de la misericordia divina podria encontrarse por contraste 
con este odio. y porque contemplar de que libra el Senor es conocer el amor 
con que libra; el amor de Cristo tanto es mas ensalzado cuanto mayor 
concebimos el poder y la sana de los espiritus infernales vencidos por El. 

Segundo, hay aqui algo mas. Estas posesiones corporales de que nos 
habia el Santo Evangelio, para nosotros, son como un simbolo de otras 
posesiones espirituales. Y debeis pensar que si nos causa espanto la idea de 
esas posesiones corporales donde el espiritu maligno despliega todo su odio, su 
sana y su poder, mas espanto nos deberia causar esa otra posesion espiritual 
donde hace dano parecido, en que desnuda al hombre de los bienes 
sobrenaturales, en que le hace morar en la region de la muerte del alma, que es 
la region de las culpas, en que le hace tener una libertad salvaje para romper 
todos los vinculos de la ley del Senor, en que le hace ser cmel consigo mismo 
multiplicando el propio dano cuando multiplica sus culpas, en que le hace ser 
terror para los demas y dano para ellos, porque sale al camino de la vida para 
atraer a las almas al pecado con sus escandalos. Hemos de pensar que cuando 
Satanas entra espiritualmente en un corazon, no se contenta con sujetar este 
corazon con un solo lazo, como si se multiplicaran los espiritus infemales que 
cautivan las almas. En una palabra, hemos de pensar que esto no es mas que un 
simbolo; esto es una manifestacion externa de algo que no rara vez ni por un 
modo extrano se esta realizando en los corazones de los hombres. 

No contemplemos, no, ese espectaculo tetrico de un pobre endemoniado 
que materialmente se despedaza y pone espanto en todos cuantos moran en la 
region; pero contemplemos muchedumbre de almas de quienes se ha apoderado 
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la culpa y, por consiguiente, se ha apoderado el esplritu infernal, que sufren una 
desgracia tanto mayor cuanto es mayor una desgracia espiritual que una 
desgracia material, cuanto es mayor un dano del alma que un dano del cuerpo, 
cuanto es mayor un dano que es ofensa de Dios que otro dano que no es ofensa 
de Dios. Sufren muchedumbre de almas ese dano espiritual, sin que nosotros 
mismos nos espantemos cuando lo contemplamos. Si nos causa horror 
contemplar a ese pobre endemoniado sometido a esa accion de muchos 
espiritus infernales, causenos horror, espantenos el estado de la conciencia 
llena de pecados, donde ejerce su crueldad tambien el espiritu maligno, donde 
domina al hombre para llevado por la senda de la perdicion, donde se hace del 
hombre un instrumento de sus malos designios para perder a las almas, y 
donde, en una palabra, suprime todo lo que son dones sobrenaturales dejandole 
desnudo en la pobreza miserable de la tierra. 

Para esto nos sirve esta descripcion. Tal vez algun dia podamos explicarla 
desde este punto de vista mas detenidamente; pero ahora bastenos saber hasta 
donde llega la crueldad de nuestro enemigo, para que huyamos de el, para que 
nos libertemos de esa crueldad, para que nos apartemos de esos caminos y para 
que comencemos a seguir los caminos de Dios. 

Tenemos el consuelo de que si esa crueldad es tan grande, el poder de 
Cristo es mayor y la misericordia de Cristo es mayor. Contamos con el amor 
infinito de Dios para libertamos de esos horrores; y ese amor infinito, que 
hemos de ver en la proxima leccion sacra, bien podemos columbrarlo ahora, 
porque lo hemos experimentado muchas veces, y exclamar: Cierto que es 
cruelisimo el espiritu de las tinieblas, cierto que despedaza el corazon del 
hombre que le permite la entrada; pero cierto tambien que Cristo ha muerto en 
la cruz para libertamos de ese poder, y cierto que eso sirve para aumentar mi 
amor a Jesucristo, que entre otros inmensos e innumerables beneficios me ha 
hecho este bien: devolverme a la senda de la fe, a la senda de la virtud, darme 
la vida verdadera de su gracia, librarme con su misericordia, para que yo, que 
antes era instmmento de los designios de Satanas, ahora sea instmmento de la 
glorificacion de Cristo entre los hombres. 
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Leccion XXI 


El milagro de los gerasenos 


Aunque ya hemos leido dos veces la narration evangelica que estamos 
comentando, parece, para ayudar a la memoria y para que la explication se 
conforme siempre con el texto, que debemos leerla una tercera vez. 

El Evangelio de San Lucas, en el capitulo 8, versiculo 26 y siguientes, 
dice de esta manera: 

Y navegando arribaron a la tierra de los Gerasenos, la cual esta 
frente a Galilea. Y habiendo El saltado a tierra, topo con El un hombre de la 
ciudad, que estaba poseido de los demonios de mucho tiempo atras, y ni se 
ponla vestido, ni moraba en casa, sino en los sepulcros. Pues como vio a 
Jesus, alzando el grito, cay6 a sus pies, y con grandes voces dijo: iQue 
tengo yo que ver contigo, Jesus, hijo de Dios altisimo? Te ruego que no me 
atormentes. Porque intimidaba al espiritu inmundo que saliese del hombre. 
Como quiera que durante mucho tiempo se habia estado apoderando de el, y 
le amarraba con cadenas y trabas, teniendole en guarda; pero rompiendo 
las prisiones, se escapaba, aguijado del demonio, al desierto. Y le pregunto 
Jesus diciendo: iQue nombre es el tuyo? Y el dijo: Legion. Porque habian 
entrada en el muchos demonios. Y le suplicaban que no les ordenase ir al 
abismo, sino que habia alii una piara de muchos cerdos paciendo en el 
monte, y le suplicaban que les permitiese entrar en ellos. Y se lo permitio. 
Conque los demonios, saliendo del hombre, entraron en los puercos; y 
arremetio la piara por el despehadero hasta el lago, y se ahogo. Habiendo 
los pastores visto lo que habia pasado, huyeron y llevaron la nueva a la 
ciudad y a los campos. 

Hace tres domingos que comenzamos a explicar este milagro del Santo 
Evangelio. En una leccion sacra explicamos ciertas circunstancias mas 
exteriores del mismo milagro: el sitio en que habia acontecido, el tiempo y la 
hora en que ocurrio y, por ultimo, el numero de los endemoniados de quienes 
liberto Jesucristo al endemoniado. De esta primera explicacion sacabamos 
como fmto mirar a Jesus iluminador de las almas en medio de las tinieblas con 
que las envuelve el espiritu maligno. 
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En la leccion sacra del domingo anterior deciamos que era mas oportuno, 
para aprovecharse de este Evangelio, recapitular todos los hechos en dos ideas 
principales. Una podia ser la crueldad de los espiritus infernales con el hombre, 
y otra podria ser el poder y la misericordia de Jesucristo para libramos de las 
violencias con que el demonio atormenta los cuerpos y las almas. 

Explicabamos la primera de estas ideas en la ultima leccion sacra. 
Ponderando las circunstancias de la narracion, siguiendo el orden cronologico 
de la misma, veiamos como, en efecto, la sana del demonio no tiene limites 
cuando logra apoderarse de un hombre. Esto nos servia, primero, para concebir 
cada dia mas terror y huir mas eficazmente del enemigo de nuestras almas, y 
segundo, para acudir a Jesucristo, que es nuestro libertador, con mas fe y con 
mas viva confianza, 

En esta tercera leccion sacra, que destinamos al mismo milagro 
evangelico explicado en las dos anteriores, hemos de completar el pensamiento 
que en la ultima exponiamos, y hemos de hacer algunas reflexiones; hemos de 
recapitular los hechos de esta narracion evangelica de tal manera que nos 
ponga de manifiesto el poder y la misericordia con que Jesucristo nos libra de 
nuestros enemigos. Al mismo tiempo que esta idea se esclarece, al mismo 
tiempo que se procura despertar en los corazones la confianza en el poder y en 
la misericordia de Jesus, logramos completar el comentario del Evangelio al 
menos en los versiculos que acabo de leer. Tal vez tengamos que dejar para otra 
leccion sacra las consecuencias de este milagro; por eso yo no he leido los 
versiculos que a esas consecuencias se refieren al comenzar la explicacion de 
hoy. 

Al principio de esta narracion, y como manifestacion primera del poder 
de Jesucristo, aparece a nuestros ojos el encuentro de aquellos endemoniados 
con nuestro divino Redentor. Miremos con alguna atencion ese encuentro. La 
narracion evangelica pone en ese encuentro tres pormenores que merecen ahora 
nuestra consideracion. Primero nos dice, segun San Lucas, que aquel hombre 
endemoniado —vamos a hablar hoy segun la narracion de San Lucas y no 
segun la de San Mateo, y vamos a considerar unicamente el endemoniado a que 
San Lucas se refiere y no los dos endemoniados que menciona San Mateo—, 
que aquel hombre endemoniado, repito, salio furioso al encuentro de Jesus y de 
los suyos. Nos da a entender con esto que aquel pobre endemoniado, que acos- 
tumbraba a acometer a cuantos pasaban por los caminos proximos, cuando vio 
desembarcar a Jesus y a los apostoles en la orilla del lago, sintio despertarse su 
crueldad, su sana persecutoria, y salio al encuentro de ellos como solia salir al 
encuentro de los caminantes. 
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Anade el evangelista que cuando se vio en presencia de Jesus se postro y 
le adoro, y, por ultimo, que prorrumpio gritando en ciertas frases que son una 
confesion de la divinidad de Jesus. Dijo de esta manera: iQue tengoyo que ver 
contigo, Jesus, Hijo de Dios altisimo? Comenzo a rogarle que no le 
atormentase. En los otros evangelistas esta frase tiene un sentido mas 
determinado. El demonio clama diciendole a Jesus que ha venido a 
atormentarle antes de tiempo, antes de razon. 

Todo esto es lo que encontramos en la narracion del evangelista San 
Lucas, completada con lo que tienen otros evangelistas acerca del momento en 
que se ven frente a frente Jesus, nuestro divino Redentor, y aquel pobre 
endemoniado. ^Que hay en esa narracion que nos revele el poder de Jesucristo? 
Podemos responder a esa pregunta diciendo que todo cuanto en esta narracion 
encontramos no nos habla de otra cosa sino del poder de Jesus. ^Que significa 
el que aquel hombre, cuando se ve en presencia de Jesus, a quien va a buscar 
con el mismo furor y con la misma sana con que iba a buscar a cuantos pasaban 
por los caminos proximos, se arrodilla delante de El, como obligado por una 
fuerza superior y le adora? Significa que la sola presencia de Jesus basta para 
abatir toda la sana de los espiritus infemales; significa que aquella oleada de 
furor habia dado contra una roca firme y tenia que replegarse sobre si misma, 
tenia que retroceder en presentia del divino Maestro; significa, en una palabra, 
que el demonio se siente humillado, abatido, sin fuerzas, cuando Jesus se digna 
mostrarse. El alma que tiene la suerte de ver a Jesus es un alma omnipotente 
contra los espiritus infemales. <^Que significan aquellas palabras que el espiritu 
maligno pronuncia?; iQue tengo yo que ver contigo, Jesus, Hijo de Dios 
altisimo? ijY aquellos megos con que le suplica que no le atormente antes de 
tiempo? La frase significa un conocimiento grande, profundo de Jesus. 

Notese bien que esa frase evangelica no es como las que anteriormente 
habia pronunciado el espiritu malo en la sinagoga de Cafarnaum. Alii no habia 
hecho otra cosa que reconocer a Jesus como a un enviado de Dios; aqui parece 
confesar claramente su divinidad al llamarle Hijo de Dios altisimo. Esta ultima 
invocacion, «Dios altisimo», que para nosotros ya es una invocacion familiar, 
para un hebreo es una manifestacion de toda la majestad divina, porque es uno 
de los nombres que en la Sagrada Escritura se aplican solo al Dios verdadero. 
Llamar a Jesus con enfasis, como lo hace en esta ocasion el endemoniado, 
«Hijo de Dios altisimo», equivale a confesar la divinidad de Jesus. 

El rogar a Jesus, el pedirle que no le atormente antes de tiempo —ya 
veremos un poco mas adelante que significan esas palabras «antes de 
tiempo»—, es como reconocer la propia impotencia. El que suplica de esta 
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manera desconcertada y violenta, con que en esta ocasion suplica el espiritu 
inmundo a Jesus, esta reconociendo su propia debilidad; esta reconociendo que 
se encuentra en presencia de un poder superior que puede abatirle y arrollarle. 
Y esto, unido a la frase primera en que el espiritu malo confiesa la divinidad de 
Jesucristo, ^que significa, repito, si no es una manifestacion del poder de Cristo 
sobre los demonios? Todavia no nos ha dicho el sagrado evangelista que Jesus 
haya pronunciado una palabra siquiera contra el espiritu inmundo; y al 
narramos el encuentro del endemoniado con Jesus en la tierra que llama de los 
Gerasenos, ya resplandece en toda su gloria el poder de Jesucristo. 

Deciamos al comenzar el comentario de este Evangelio que el Senor, para 
avivar la fe de sus discipulos, despues de haberse mostrado omnipotente 
imperando a los elementos y calmando la tempestad del lago, habia querido 
mostrarles su omnipotencia y todavia de un modo mas claro su poder contra los 
espiritus infemales, contra las potestades invisibles. Y aunque aquellos 
hombres no hubieran oido una sola palabra de Jesus, aunque Jesus no hubiera 
despegado sus labios en aquella ocasion, en el silencio tenebroso, pavoroso, de 
aquella noche, ya hubieran tenido bastante los discipulos del Senor con solo 
presenciar esa escena para formarse una idea cabal de lo que es el poder de 
Jesucristo contra esas potestades infemales. 

Como esto es una idea de que no necesitamos nosotros persuadimos, y 
como lo que buscamos principalmente es despertar en nosotros mismos la 
confianza en Jesus, no insistamos en esta primera parte de la narracion y 
pasemos adelante, donde hemos de encontrar veneros mas ricos todavia de la 
confianza en Nuestro Senor. 

Segun la manera con que el evangelista San Lucas narra este encuentro 
del endemoniado con Jesus, parece deducirse que apenas habia aparecido el 
endemoniado y se habia postrado a los pies de nuestro Redentor divino, sin 
esperar siquiera a que el espiritu malo pronunciase las primeras palabras que 
hemos escuchado ahora nosotros, Jesus impero a aquel espiritu malo a que 
abandonase el cuerpo del endemoniado. Deducimos esta manera de ver de que 
el evangelista, cuando da cuenta de los clamores del espiritu malo, senala al 
mismo tiempo la razon de los mismos diciendo que Jesus les habia ordenado 
salir del cuerpo de aquel hombre. En los otros evangelistas ese mandato de 
Jesus aparece de una manera mas clara. El Senor, dirigiendose al espiritu 
infernal, que se habia apoderado del cuerpo de aquel desventurado, le dice: Sal 
de el; abandona ese hombre, espiritu inmundo. 

En ese mandato de Jesus aparece, al mismo tiempo que su poder (el cual 
se revela de una manera diafana), la primera centella, quiza la mas viva, de la 


631 



misericordia de Jesus, que resplandece en toda una narracion. Aparece el poder 
de Jesucristo; porque notad bien que el mandato de Cristo no es uno de esos 
mandatos que hace el que con violencia lucha contra un rival y trata de 
imponerse; es un mandato tan sencillo como se suele dar a los que de antemano 
estan rendidos a la voluntad de un ser superior. El mandato de Cristo no es 
como aquellas ridiculas formulas que empleaban los judios en sus exorcismos, 
en los cuales mezclaban a veces practicas supersticiosas, como el pensar que si 
ellos averiguaban por medio de enganos el nombre del endemoniado o del 
demonio, ya podian lograr que sus exorcismos tuvieran una eficacia completa; 
no aparecen, repito, esas normas de expulsar demonios propias de los 
exorcistas de aquel tiempo. Ni siquiera aparece nuestra propia debilidad 
cuando clamamos al Senor para que libre a un hombre de una posesion 
diabolica: nosotros suplicamos y no nos contentamos con suplicar una y otra 
vez, suplicamos largamente, para que el Senor se digne hacer manifestacion de 
su poder; y si alguna vez nos atrevemos a imperar, porque asi lo quiere la 
Iglesia, al espiritu inmundo, que saiga del cuerpo de un endemoniado, es 
siempre apoyandonos en el poder de Jesucristo y fiandonos de la eficacia de su 
nombre bendito. Jesus no procede asi. Con su propia autoridad, con una 
palabra sencillisima, manda al espiritu inmundo que saiga del cuerpo de aquel 
hombre. 

Notese bien que aqui llama el Senor a Satanas espiritu inmundo. Son 
palabras estas que en la Sagrada Escritura podrian tener muy diverso 
significado. En el Antiguo Testamento, en que principalmente se preocupan los 
hombres de todo lo que es la pureza legal, espiritu inmundo podia ser una 
formula para hablar de esas impurezas legales; en el Nuevo Testamento, en que 
se habla de la impureza moral, es decir, del pecado, decir «espiritu inmundo» 
es lo mismo que decir espiritu infernal, espiritu de pecado. Y al pronunciar 
Jesus esta palabra parece como que esta buscando el modo de humillar, a la faz 
de todos, a aquel espiritu maligno, que se mostraba tan cruel con los hombres, 
haciendo ver el desprecio que ese espiritu merece de parte de Dios, y 
descubriendo su verdadera manera de ser, que es la manera de ser de quien vive 
exclusivamente para el pecado, para lo inmoral, para quebrantar la ley santa del 
Senor. Aqui, repito, se subraya esa manifestacion del poder de Jesucristo; 
porque hasta esa formula de desprecio con que se dirige Jesus al espiritu malo 
nos esta hablando de su poder infinito, de su omnipotencia divina. 

Pero os decia que aqui resplandece ya el primer rayo de la misericordia 
de Jesus. Notad bien que todavia nadie ha clamado en favor de aquel hombre 
endemoniado, nadie ha suplicado al Senor que haga ostentacion de su poder, 
nadie le ha pedido que realice un milagro; y Jesus, espontaneamente, apenas 
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ven sus ojos a aquel hombre sometido al poder de los espiritus infemales, 
espontaneamente, digo, dejandose llevar de un impetu de su misericordia y de 
su amor, antes que el espiritu malo pronuncie una palabra siquiera, ya El le ha 
ordenado abandonar el cuerpo de aquel hombre. 

Si esto hace Jesus cuando nadie le pide la liberacion de aquel hombre, 
^que hara cuando se le pida? Y si esto hace cuando el espiritu inmundo se 
apodera del cuerpo de un hombre, ^que hara cuando vea que no es el cuerpo de 
un hombre, sino el alma de sus hijos, lo que esta en poder de Satanas, de una 
manera superior por el pecado que la reduce a una servidumbre infernal? 

Empieza a resplandecer la misericordia de Jesus. Mas para que 
resplandezca del todo hace falta que veamos toda esta narracion y que la 
consideremos, aunque sea brevemente. 

Segun el orden que establece San Juan, los hechos debieron suceder de 
esta manera: viene el endemoniado furioso para acometer a Jesus y a los suyos; 
cuando esta cerca el espiritu malo, reconoce a Jesus y obliga al endemoniado a 
postrarse ante El, a adorarle; en aquel instante Jesus manda a aquel espiritu 
malo que abandone el cuerpo del hombre, de los hombres desgraciados que 
tiene en su presencia, y el espiritu malo comienza a suplicar a Jesus. Primero le 
confiesa por Hijo de Dios con aquella fe de que habla el apostol Santiago 
cuando dice: El daemones credunt et contremiscunt (lac 2.19). Los demonios 
tambien creen, aunque no con una fe que los haga confiar en Dios y que les 
haga amar a Dios, sino con una fe que les hace estremecerse de pavor y de 
rabia. Confiesa a Jesus y empieza a suplicarle. Apenas le ha dirigido la primera 
suplica, Jesus le interroga, y viene esa parte de la narracion que todavia no 
hemos comentado. Le dice Jesus: iCual es tu nombre? Y el espiritu malo 
responde: Legion. 

Cuando ha caido esta pagina del Evangelio en manos de autores 
incredulos, han querido dar una interpretacion mala a esa palabra «Legion». 
Unos han dicho que era el nombre del pobre endemoniado; es un hombre a 
quien habian dado por nombre «Legion», tal vez porque, acometiendo furiosa- 
mente a cuantos pasaban por el camino, les habia parecido tan terrible como 
una legion que invade un territorio. Otros han dicho que este nombre «Legion» 
era un nombre propio del demonio que atormentaba a ese pobre geraseno. Pero 
ambas interpretaciones son completamente vanas, ya que el Sagrado Evangelio 
nos dice claramente la razon de ese nombre. 

Preguntar por el nombre de una cosa o preguntar por el nombre de una 
persona, en las Sagradas Escrituras, no es simplemente una curiosidad de 
conocer una palabra mas; es mas bien preguntar por la naturaleza, por la 
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condicion de aquella persona o de aquella cosa que se tiene delante de los ojos. 
Cuando Jesus pregunta, no pregunta para saber una palabra mas, no pregunta 
para saber un nombre mas; pregunta por la condicion de aquel espiritu que esta 
atormentando al hombre que tiene ante los ojos. El espiritu responde: 
«Legion», y el evangelista anade que aquel espiritu se llamaba «Legion», 
porque eran muchos los que atormentaban al pobre endemoniado. 

En otros Evangelios se encuentra la misma idea de un modo mas directo. 
Al responder «Legion», anade el demonio: porque somos muchos. Eran 
muchos los que atormentaban a aquel hombre, era una verdadera 
muchedumbre; y la misma idea de muchedumbre, que solia ir ligada a la 
palabra legion en el lenguaje corriente de los judios, que habian tornado esta 
palabra latina como un sinonimo de la muchedumbre misma, nos da a entender 
que, en efecto, eran muchos los demonios que atormentaban a aquellos pobres 
endemoniado s. 

«^Que hace el Senor cuando pregunta la naturaleza aquellos espiritus y 
cuando les obliga a responder que eran legion? No hace mas que mostrar a los 
ojos de todos su omnipotencia divina. El no necesita preguntar quienes son 
aquellos espiritus, El no necesita que le digan cuantos son, ya lo conoce con su 
ciencia divina y con su ciencia infusa. Si les hace confesar publicamente que 
son muchedumbre, es para que los apostoles, que estan presenciando aquel 
espectaculo, al mismo tiempo terrible y glorioso, al mismo tiempo doloroso y 
consolador, reconozcan que es el poder de Dios el que asi lucha contra una 
parte formidable del infiemo. 

Mas aun, cuando el evangelista nos ha dicho que el demonio habia 
confesado que eran muchos los que en aquella ocasion atormentaban a los 
endemoniados, nos lo muestra suplicando de nuevo a Jesus; pero suplicando de 
una manera que nos da a entender cuan inerme es Satanas cuando nosotros 
estamos bajo la proteccion de Jesucristo. Suplican aquellos espiritus inmundos. 
lY que suplican? Primero, que no les arroje al abismo. Saben ellos que hay un 
tiempo en que pueden vagar por la tierra tentando a los hombres; saben que 
llegara un dia en que se acabara esa obra suya de envidia, de odio y de 
perdicion; saben que ese dia sera cuando Jesus aparezca ante los hombres en 
toda su gloria para juzgar al genero humano. Y como saben esto, y saben 
ademas que aun no ha llegado ese dia, puesto que todavia no se ha realizado la 
redencion del hombre, claman a Jesus pidiendole que no les inflija un castigo 
especial arrojandoles a lo profundo del abismo, donde, segun frase de un 
apostol, Dios encerro a los demonios con vinculos etemos. Para ellos es como 
una desgracia no poder hacer el mal, no poder sembrar el pecado, no poder 
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danar a los hombres; y daman por verse libres de esa desgracia. Este clamar, 
este pedir como permiso a Jesus para seguir todavia tentando a los hombres 
con las tentaciones que Dios permite para prueba y purificacion de sus 
escogidos y para los altisimos fines de su providencia, este clamar asl, ^que es 
sino una nueva confesion de lo inerme que es Satanas y del poder de 
Jesucristo? 

Pero esta confesion viene a aumentarse todavia, y tenemos la impresion 
de una facultad mayor y de un poder mas ostensible, cuando Satanas por toda 
gracia le pide que si el Senor le arroja o le obliga a salir del cuerpo de aquel 
endemoniado, le permita al menos entrar en los puercos que estan paciendo por 
aquellos contomos. Pedir esto, que era muy abominable a los ojos de los 
judios, es mostrar toda su abominacion; pedir esto es dar a entender que no 
pueden danar a nadie, ni al hombre ni a los seres inferiores, sin una especial 
permision divina; pedir esto no era mas que dar ocasion a Jesucristo para que 
mostrara el desprecio que le merecen los demonios, y para que, invadiendo 
estos a aquellos puercos, el terror de los espiritus infernales, que causa aquella 
ruina, entrara en toda la region de los Gerasenos, y digamos nosotros en toda la 
Perea. Y ^que es esto sino pedir permiso para la propia humillacion, para la 
propia derrota, y que es el permitir esto sino mostrar de un modo claro que, en 
efecto, aquellos espiritus son infinitamente despreciables, son debiles, estan 
definitivamente derrotados, apenas El ha pronunciado una palabra de 
misericordia y de poder? 

Si atendeis a todas las circunstancias de la narracion y veis, de una parte, 
como si dijeramos, todo el poder del infiemo resuelto a apoderarse de aquel 
hombre y a atormentarle, y de otra parte, la debilidad con que todo ese poder 
del infiemo se pliega ante Jesus, se abate ante Jesus, huye en presencia de 
Jesus, suplica postrado, digamos asi, delante de Jesus; si contemplais esto, 
vereis como de toda esa narracion sale la confianza en nuestro Redentor divino. 

Cierto, pone espanto en el alma el recordar lo que comentabamos en la 
leccion sacra precedente. Contemplar a aquel pobre hombre sometido a la 
accion de los espiritus infemales, que vive en los desiertos, que se alberga en 
las sepulturas, que rompe sus vestiduras y su propia came atormentandose 
cmelmente y que ataca a cuantos pasan por el camino, siendo un objeto de 
temor y de horror, todo este conjunto de pormenores causa espanto en el alma. 
Pero cuanto mas terrible sea esa narracion de las cmeldades de Lucifer, tanto 
mas resplandece el poder y la misericordia del Senor, que a ese aparato y a ese 
lujo de poder infernal responde con una sola palabra, y esa sola palabra basta 
para desbaratar a todas las potestades infemales. 
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^Quien puede desconfiar de Jesus? ^Quien puede sentirse cobarde en la 
tentacion? quien le faltara fe para acudir» Jesus en los momentos de esas 
tribulaciones? Sobre todo teniendo en cuenta que, cuando se trata de la 
tribulacion interior y de esa otra posesion del demonio que se llama pecado 
mortal, Jesus se siente mas inclinado a socorremos, porque el mal es mas grave 
y excita mas su compasion; que cuando se trata de esa otra posesion mas cruel, 
la necesidad de que nos auxilie es mas legitima, y aunque entonces nos 
hacemos indignos de la misericordia del Senor, como el Senor no mira a 
nuestra indignidad, sino a su propio amor y ese es infinito, ciertamente el Senor 
nos oira siempre. ^ Quien, digo, es capaz de desconfiar del poder de Jesucristo y 
de su misericordia infinita, por grandes que sean sus pecados, aunque esos 
pecados le lleven a morar en la region de las sombras de muerte, aunque esos 
pecados le lleven a despedazarse a si mismo destruyendo todos los germenes 
de virtud que llevaba en el alma, aunque esos pecados le lleven a sembrar el 
mal en el mundo con sus escandalos, lo mismo que los siembran los espiritus 
infemales; quien es, repito, el que puede desconfiar de Jesus, aunque su alma 
sea presa del mal y aunque pueda llamarse un espiritu inmundo, en el sentido 
en que se llama a Satanas? jOh! No; por grandes que sean nuestros pecados, 
por apretadas que sean las ligaduras con que ha perdido nuestra alma la libertad 
de los hijos de Dios, es evidente que Jesus puede romper esas ligaduras, que 
esta deseando romperlas, y que bastara el que nosotros nos arrojemos en sus 
brazos para que recobremos esa santa libertad, que tantas veces llamamos la 
libertad de los hijos de Dios. 

Pensaba yo terminar la leccion sacra de hoy haciendoos notar un 
contraste que hay entre una frase de los evangelistas contenida en esta 
narracion y otra frase frecuente en los escritos de San Pablo. En los 
evangelistas se nos dice que este hombre vivia en espiritu inmundo, que era un 
hombre que debia llamarse asi: hombre en espiritu inmundo. En cambio, en el 
apostol San Pablo se repite sin cesar la frase «en Cristo Jesus». Y pensaba yo 
mostraros el contraste que hay entre estas dos frases, porque asi como el 
hombre que vive en espiritu inmundo es un hombre que esta como injertado en 
las potestades infernales, asi el hombre que vive en Cristo Jesus es un hombre 
que esta como injertado en Cristo. A1 mostraros ese contraste era mi deseo 
exhortaros a todos a que de vosotros se pueda decir que vivis en Cristo Jesus y 
no se pueda decir nunca que vivis en espiritu inmundo. Por este camino 
deseaba yo fomentar en vosotros la confianza en Jesucristo, el deseo de uniros 
cada dia mas con El y de apartaros de todo lazo y de toda comunicacion con 
Satanas. 


636 



Pero me ha parecido mejor dejar esta exhortacion, que quiza tendremos 
ocasion de repetir, acerca de la cual hemos hablado muchas veces, para 
indicaros algo que creo que es para ml como una obligacion, que creo que es 
una cooperacion que Dios pide a una obra santa. 

Durante toda la manana de hoy, un verdadero apostol de la Obra de la 
Propagacion de la Fe ha estado invitando a las almas a que participen en esa 
Obra, a que se inscriban en ella y a que trabajen por la salvacion de los infieles. 
Parecerla una falta de celo, y, hablando en lenguaje menos espiritual, hasta una 
falta de cortesia, el que yo no aludiera para nada en la leccion sacra de hoy a 
esa Obra, siendo asi que el asunto que estamos comentando guarda con ella 
estrecha relacion. 

^Habeis pensado lo que puede ser en conjunto la Obra de la Propagacion 
de la Fe? «^Que se busca en esa Obra? Hay regiones en nuestro globo que se 
parecen al pals de los Gerasenos. Alii parece que Satanas tiene un poder 
especial: domina las almas, las lleva por sus caminos de pecado, las hace vivir 
en las sombras de la muerte, apartadas de la verdadera vida, que esta en la 
verdadera Iglesia de Jesucristo, «^Que hacemos nosotros cuando trabajamos por 
la Propagacion de la Fe? Hacemos algo as! como conquistar para Jesucristo 
esos territories sometidos al poder de Satanas, hacemos algo as! como una 
labor de conquista para el reino de Dios, para que el reino de Dios extienda 
cada dla mas sus fronteras, hacemos algo as! como acercarnos al pals de los 
Gerasenos en union de Jesus y luchar alii contra los demonios hasta expulsarlos 
del cuerpo y del alma de los pobres infieles. no es verdad, repito, que esta 
analogia que hay entre el milagro que estamos comentando ahora y la Obra de 
la Propagacion de la Fe nos invitaba a decir siquiera una palabra esta Obra? 
que palabra os he de decir yo? Despues de lo que os han dicho, no es necesario 
que yo anada una palabra mas. 

Sin embargo, porque hay que decir algo, aunque no sea con el fuego 
apostolico y con el celo devorador con que antes os han hablado; porque hay 
que decir algo, yo os dire que mostreis en esta ocasion que quereis imitar la 
misericordia del Sefior. La misericordia del Senor no necesito en el milagro que 
ahora comentamos grandes exhortaciones, peticiones ni estimulos para socorrer 
inmediatamente al pobre endemoniado: que nosotros tampoco necesitemos que 
nos lleven como a la fuerza, que nos esten aguijoneando para trabajar en esa 
Obra de la Propagacion de la Fe, de la Propagacion del Santo Evangelio, de la 
Propagacion del Reino de Cristo. Que por el amor que tenemos a nuestro 
Redentor divino, espontaneamente, aunque nadie nos solicite ni nos exhorte, 
espontaneamente, con la fuerza que da el amor a la Iglesia santa, el amor del 
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Evangelio y el amor de la gloria de Jesucristo, cooperemos en esa Obra 
hermosisima poniendo en ella todo nuestro poder, como pone Jesucristo su 
omnipotencia al servicio de su misericordia para socorrer a nuestras almas. 
Jesus se da sin medida por nuestro bien; demonos tambien nosotros sin medida 
a la Obra de la propagacion de su gloria y de su Evangelio en esta lucha 
espiritual contra la infidelidad, en esta conquista hermosisima en la cual hemos 
de ver como huyen en presencia de los misioneros cristianos los enemigos del 
nombre cristiano, en la cual hemos de ver como se abate el poder del infiemo 
en presencia de la gloria de Jesucristo, y en la cual podemos nosotros recoger 
laureles como los que recogio Jesucristo en la orilla oriental del lago de 
Genesaret y podemos tambien lograr que esos laureles sean laureles que 
coronen la frente de nuestro Rey y que todos lleguen a advertir que ha llegado 
Jesus a aquella region para expulsar demonios y que Jesus es el Hijo de Dios 
altisimo, el que quiere reinar con nosotros y por nosotros en este mundo, para 
reinar despues con nosotros, y con nuestros ahora apartados de la fe, en la 
region de su gloria, de su misericordia, de su poder y de su amor, que es el 
cielo. 
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Leccion XXII 


EL MILAGRO DE LOS GERASENOS 


El texto que nos toca explicar hoy se encuentra en el Sagrado Evangelio 
segun San Marcos, capltulo 4, verslculos 14 y siguientes. Despues de narrar el 
evangelista el milagro que habla realizado el Senor en la tierra de los Gerase- 
nos, habla del efecto que ese milagro produjo, y lo hace con estas palabras: 

Y los pastores, que los guardaban, huyeron y llevaron la nueva a la 
ciudad y a los campos; y salieron a ver lo que habla pasado. Y vienen a 
Jesus y contemplan al endemoniado sentado, vestido y en su juicio, al que 
habla tenido la legion, y se amedrentaron; y los que lo hablan visto les 
explicaron lo que habla pasado con el endemoniado y acerca de los puercos. 
Y comenzaron a suplicarle que se partiese de sus terminos. Y al entrar El en 
la nave, el endemoniado le pedia estar en su compahia. Pero no le dejo; 
antes bien, le dice: Ve a tu casa y a los tuyos y cuentales cuanto el Senor ha 
hecho contigo y la misericordia que contigo ha usado. Y se fue y comenzo a 
pregonar en la Decapods cuanto Jesus le habla hecho; y todos se mara- 
villaron. 

En estos ultimos versiculos de la narracion que veniamos comentando 
podemos distinguir con facilidad estas cosas: primero, la conducta de los 
Gerasenos para con Jesucristo cuando este ha realizado el milagro; segundo, la 
conducta del endemoniado con Nuestro Senor, y, por ultimo, la conducta de 
Jesus con todas aquellas gentes. Estas tres cosas que con facilidad se distinguen 
en la narracion evangelica, vamos a explicarlas ahora con mas brevedad que de 
costumbre. 

Dice el texto evangelico que los que guardaban los puercos, al ver el 
milagro, corrieron despavoridos y anunciaron en la ciudad y en los campos lo 
que ellos seguramente llamaban su desgracia. Al oir aquella novedad, todos los 
que estaban interesados en ella, o sea, todos los duenos de los puercos que 
habian perecido, corrieron a donde estaba Jesus. Alii observaron por si mismos 
como el hombre poco antes endemoniado estaba sentado pacificamente a los 
pies de Jesucristo; como el que antes vagaba desnudo por aquellos parajes 
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estaba vestido, y oyeron de labios de los que acompanaban a Jesus, o sea, de 
labios de los apostoles, todo lo que habla acontecido. 

El fruto que sacaron de las noticias que les dieron los que guardaban 
antes los puercos, de lo que vieron con sus propios ojos y de las explicaciones 
de los apostoles fue espantarse; y en su espanto no discurrieron cosa mejor que 
suplicar a Jesucristo que se apartase de su tierra, que huyera de aquellos 
confines; en una palabra, no discurrieron cosa mejor que arrojar de si a 
Jesucristo. 

Esta es la conducta de los Gerasenos, segun nos la describe el Santo 
Evangelio. En esta conducta, examinando el curso de los acontecimientos, 
encontramos ante todo una gran ceguera. A pesar de aquella manifestacion 
esplendida de su poder que habia hecho Jesus Nuestro Senor, a pesar de aquella 
misericordia que habia usado con el pobre endemoniado, aquellos hombres no 
acertaron a conocer a Jesus. Le debieron tener por persona peligrosa, por poco 
digna de amor; le debieron tener por algo que en el pais de los Gerasenos se 
asemejaba mucho a una verdadera desgracia. Y llegaron a este contrasentido, 
de que cuando el Senor desplegaba tan espontanea y generosamente su 
misericordia y su poder, ellos no acertaron a ver esa misericordia e interpreta- 
ron el poder de Cristo como un poder ruinoso para sus tierras. 

Esta gran ceguera iba acompanada de una gran dureza de corazon. Cierto 
que todos ellos conocian la desgracia del pobre endemoniado; cierto que todos 
ellos habian sufrido la persecucion, las amenazas, quizas los danos positivos de 
aquel hombre; cierto que alguna vez habrian lamentado esa desgracia. Y los 
mismos que habian comprobado con sus propios ojos la desgracia de un 
conciudadano, la desgracia quiza de un amigo o de un pariente, aunque ahora 
le ven pacificamente sentado a los pies de Jesucristo como hombre sano y libre 
del demonio que le habia poseido, no se conmueven en su corazon. Si se 
hubieran conmovido, espontaneamente hubieran dado gracias a Jesus; se 
habrian olvidado de la ultima parte del milagro, que para ellos significaba, 
como dijimos, una pequena contrariedad y no significaba una verdadera ruina; 
se habrian olvidado, repito, de esa contrariedad, para ver unicamente el bien, la 
misericordia que el Senor habia hecho a aquel hombre; lo que ve en estos casos 
un corazon que esta lleno de verdadera caridad. Pero tenian el corazon 
endurecido, y cerraron los ojos a aquel espectaculo consolador, y el corazon a 
aquel llamamiento de la misericordia divina. 

Por ultimo, aquellos hombres, llevados por su ceguera e impulsados por 
su falta de caridad, miran como una salvacion lo que es su perdicion, y miran 
como un bien lo que es un mal; ven en Jesus, donde ellos podian contemplar su 
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salvacion propia y la bendicion de Dios para su tierra —bendicion y salvacion 
que habian podido comprobar por la explicacion de los apostoles, por el 
espectaculo que tenian ante los ojos, del hombre recientemente sanado, por el 
testimonio de los que guardaban los puercos—, ven, repito, en Jesus, que era su 
salvacion, y la bendicion de sus tierras, un verdadero peligro, una verdadera 
desgracia y un verdadero mal. 

El fruto de su ceguera fue que se le presentara la misericordia divina por 
sus puertas, que cayera a sus propios ojos la bendicion de Dios sobre aquella 
region pagana, que tuvieran delante de si al Redentor y al Salvador, y, trocando 
todo esto por la oscuridad de su mente y por la perversion de su corazon, lo 
rechazaran de si mismos con toda la energia que les fue posible, como si 
aquello no significase mas que un verdadero mal y una verdadera desgracia. 

Esta es la conducta de aquellos hombres, conducta de unos hombres 
ciegos, ciegos de inteligencia y ciegos de corazon, que sacan todas las 
pemiciosas consecuencias de su ceguera. 

No creais que esa ceguera es algo completamente inverosimil y que no se 
encuentra mas que en el pais pagano de los Gerasenos; es una ceguera que cabe 
hasta en los corazones cristianos. 

Si habeis examinado de donde nace esa ceguera, habreis podido ver que 
nace del amor que tenian a los bienes terrenos. De tal manera debian tener el 
corazon apegado a esos bienes terrenos, aunque esos bienes terrenos fueran tan 
insignificantes como unos cuantos puercos que pacian en el monte, que la 
perdida de esos bienes terrenos basta para desconcertar, basta para cegar, basta 
para no conocer y basta para rechazar a Jesucristo. 

jCuantas veces las almas, incluso las almas cristianas, tienen a Jesucristo 
delante de los ojos, y porque Jesus significa para ellos una pequena renuncia de 
las cosas temporales, un pequeno sacrificio de las afecciones y de los amores 
de su corazon, prefieren rechazar a Jesus por conservar lo que se les pide que 
sacrifiquen y renuncien! Y esto, ^que es sino padecer una triste segueta de la 
inteligencia y del corazon, como los hombres de Gerasa? Por eso os digo que 
no es este un caso tan completamente quimerico, que alguna vez no tengamos 
nosotros que contemplarlo y lamentarlo aun entre los mismos cristianos. 

Con esa conducta de unos hombres ciegos contrasta la conducta del pobre 
endemoniado a quien acaba de sanar Jesucristo. 

Dice el Santo Evangelio que aquel hombre primero se acerco a Jesus y se 
sento a sus pies, como si quisiera establecer su morada cerca de Jesus, unido a 
Jesus. Despues, cuando Jesus iba a partir, le pide acompanarle y le ruega que le 
reciba entre los suyos. Y aunque en este punto hay cierta divergencia entre los 
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comentadores, pensando unos que el endemoniado desea acompanar a Jesus 
por el terror de que pueda poseerle de nuevo el demonio, y pensando otros que 
el endemoniado desea ser de los discipulos mas intimos de Jesus, parece que 
esta ultima opinion es la verdadera. Porque en la respuesta de Jesus hay una 
insinuacion en este sentido, y esa insinuacion basta para que entendamos que 
en aquel Hombre habia nacido un amor verdadero, y deseaba no ser como las 
muchedumbres, que a ratos seguian a Jesus y a ratos se apartaban de El, sino 
del numero de aquellos que continuamente estaban en su compania y a quienes 
Jesus podia llamar en un sentido mas estrecho «los suyos», los que le pertene- 
cian a El. 

Cuando el Senor le niega esta gracia y le dice que se quede en su tierra, a 
pesar de ser aquella tierra una tierra de paganos, y ademas le pide que vaya a su 
propia casa y anuncie lo que le ha acontecido, aquel hombre se siente in- 
flamado en santo celo; y no solo va a su casa a contar lo que le ha acontecido, 
sino que anuncia aquel milagro, segun dice el Evangelio, en la Decapolis; es 
decir, en toda la region, y se convierte en un predicador de la gloria de 
Jesucristo. 

Esta es la conducta del endemoniado, segun nos la refiere el Santo 
Evangelio. Notad en esa conducta principalmente algunas cosas que pueden 
sernos ahora de gran provecho. Asi como los hombres que tenian su corazon 
apegado a los bienes de este mundo rechazan a Jesus, asi el hombre que ha 
conocido a Jesus se acerca a El reposadamente, se sienta a sus pies para 
escuchar sus palabras y para recibir sus bendiciones, y ha puesto su corazon en 
Jesus como en su verdadero tesoro y su descanso, sin atender a lo terreno, 
desligandose de patria y familia. Es de esos hombres a quienes los beneficios 
temporales hechos por las manos de Jesucristo les hacen ver el beneficio mayor 
de sus grandes misericordias interiores y espirituales; y saben que todas esas 
gracias externas que hace Jesus son como una senda para llegar a la verdadera 
vida interior, a la union con El; y una vez que han conocido esa vida interior de 
union con Jesucristo y han llegado a descubrir los bienes que en Jesus tienen, 
se olvidan de todo lo demas y no viven ya si no es para el amor de Jesucristo. 
Asi hemos de pensar que fue el morar este hombre y el sentarse a los pies de 
Jesus. Cuando Dios hace una de estas gracias exteriores, al mismo tiempo las 
acompana de sus gracias interiores, que son luz y que son amor. Esas gracias 
anteriores, al caer sobre el pobre endemoniado, no fueron rechazadas; fueron 
bien recibidas y produjeron en el ese cambio, esa mudanza, que le hace ser 
hombre pacifico a los pies “c Jesucristo, como habia sido antes hombre 
enemigo y hombre furioso cuando le poseia Satanas. 
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Pero no es esto solo. El hombre que ha gustado una vez lo que significa 
amar a Jesucristo y estar unido a El, ya no quiere que nadie le aparte de este 
amor, y como si no exis 

tiera nada en este mundo, como si no existiera esa propia casa de que 
habla Jesus, como si no existiera su propia tierra, como si no hubiera un 
antagonismo profundo entre los Gerasenos y los judios, el, con tal de estar con 
Jesus, renuncia a todo, se olvida de todo, lo abandona todo y no quiere mas 
premio sino que el Senor le permita ir siempre en su 

compania; en su compania como amigo verdadero, y en su compania 
como discipulo Eel, y en su compania perteneciendo a sus intimos. Ya no tiene 
mas anhelo que el anhelo de vivir siempre con Jesus y para Jesus. 

El Senor parece que le niega esa gracia; le niega exteriormente, pero le 
concede interiormente el que pueda morar con El. Quiere que este ausente con 
el cuerpo, aunque desea que este siempre presente a El con el espiritu; quiere 
que esten separados por la distancia material, pero que le este unida su alma. 
Le aconseja que se quede en su tierra y que vaya a su propia casa a contar alii 
la misericordia que el Senor le ha concedido, la gracia que acaba de recibir. Y 
aquel hombre, con la misma generosidad con que se habia entregado a ir 
siempre en compania de Jesus y con que habia deseado ser uno de sus 
discipulos intimos, con esa misma generosidad, repito, se convierte en un 
apostol. El ha sentido lo que es verdadero amor de Jesucristo, y cuando ha 
pensado que ese amor de Jesucristo consistia en estar siempre corporalmente 
en su presencia, en vivir asi exteriormente con El, alii pone su corazon; pero 
cuando Dios le dice que no esta ahi su beneplacito, cuando Jesus le muestra 
que esa no es su voluntad, el, que seguramente ha aprendido en un momento la 
ciencia del verdadero amor de Dios, al ver la voluntad de Cristo en otra parte, 
alii pone su corazon; y si Jesus le ha dicho que vaya a su propia casa y anuncie 
la misericordia que ha recibido, el no se contenta con anunciarla en su propia 
casa, sino que difunde la fama del milagro por toda la Decapolis. Da la 
impresion este hombre, momentos antes endemoniado, de un verdadero 
apostol, que no tiene mas amor que el amor de Jesucristo, no tiene mas anhelo 
que difundir la gloria de Jesus; de un verdadero apostol que se olvida de si y ya 
no quiere vivir mas que para el beneplacito de Jesus. 

Esta es la conducta del pobre endemoniado, que para nosotros contiene 
gravisimas lecciones; lecciones que nos llevarian muy lejos si las hubieramos 
de explicar todas, porque ahi hay un ejemplo de renuncia a las cosas de este 
mundo, hay un ejemplo de abandono a la voluntad del Senor, hay un ejemplo 
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de renuncia a las mismas consolaciones espirituales, hay un ejemplo de celo 
fervoroso, que, para ser explicado, necesitaria largo tiempo. 

Nosotros vamos a pasar por alto la explicacion de esos ejemplos, y vamos 
a contentarnos con entender simplemente la narracion; porque nos urge llegar a 
la conducta que observo Jesucristo en esta ocasion, que es indudablemente la 
leccion suprema que podemos sacar del milagro que comentamos. 

^Que hace Jesus? Vosotros podeis ver, sin necesidad de que yo lo 
enumere, todo lo que, segun el evangelista, hizo Jesus en esta ocasion; y podeis 
facilmente descubrir todo lo que yo os voy a insinuar ahora. 

Primero, Jesus, cuando se ve rechazado, humildemente condesciende y se 
aparta; le arrojan, y El se deja arrojar; no pronuncia ni una sola palabra de 
protesta, no lucha con aquellos hombres, no se queda en aquella tierra contra la 
voluntad de sus habitantes, no impone su omnipotencia, cede a la debilidad 
humana, cede a la dureza de corazon, cede a la ceguera de los Gerasenos. 

Segundo, encontramos en Jesus que se priva a si mismo de la consolacion 
que podia tener y de la gloria que podia sacar de la compania del endemoniado. 
Consolacion que consiste en tener junto a si a un hombre fiel y a un hombre 
fervoroso, a un hombre que se le ha entregado, a un hombre que ha sabido 
darse del todo. La gloria que podia sacar consiste en que el endemoniado podia 
ser un trofeo de sus victorias, porque podia acompanarle como testimonio 
viviente de su verdad, de su misericordia y su poder. Hasta podia mirarse esto 
como un medio de salvar las almas, de testificar el milagro, y testificarlo con la 
presencia del hombre mismo que habia sido objeto de ese milagro; parece que 
era un argumento decisivo para rendir los corazones de los hombres y para 
promover la gloria del Senor; y renuncia Jesus a su propia gloria y a su propia 
consolacion mandando a aquel hombre que se quede en su tierra. 

'Tercero, Jesus, que habia sido reservadisimo en sus milagros y que 
aconsejaba en Galilea, cuando hacia un milagro, que se guardase en silencio y 
que no se publicase; Jesus, que habia ocultado cuidadosamente las 
manifestaciones de su poder en varias ocasiones, ahora encarga a aquel hombre 
que vaya a anunciar por lo menos a los suyos el milagro que acaba de realizar. 
De modo que es Jesus quien se nos presenta, diriamos, en un aspecto nuevo, 
con el deseo de que su milagro se difunda, de que su milagro sea conocido, de 
que todas aquellas gentes conozcan la misericordia que ha usado el Senor con 
el pobre endemoniado, y esto para la gloria del Senor. Asi nos lo manifiesta 
textualmente el Santo Evangelio. 

Esta es, en resumen, la conducta de Jesus al terminar el milagro que 
comentamos. Y en esa conducta de Jesus, ^que encontramos nosotros? «^No es 
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verdad que ante todo encontramos uno de los ejemplos mas hermosos de 
humildad que hay en la vida de Jesucristo? Ver a Jesus ceder, como si fuera la 
debilidad; someterse a las exigencias injuriosas de los hombres; salir 
humildemente de una region de donde le arrojan, ^no es esto un supremo 
ejemplo de humildad? Es un supremo ejemplo de humildad que nos lleva a dos 
consideraciones hermosisimas: Primero, a espantarnos de nosotros mismos, 
que somos capaces con nuestra propia debilidad de arrojar de nuestro corazon a 
Jesus, que es omnipotente; que somos capaces de rechazarle cuando El quiere 
quedarse entre nosotros y difundir entre nosotros sus misericordias y sus 
bendiciones. Esto es algo pavoroso; este poder terrible que el hombre tiene de 
arrojar a Jesus es algo que debe producimos el supremo espanto. Pero hay 
ademas esto otro, y es que Jesus arrojado, aunque exteriormente no de muestras 
de protestas, seguramente se marcha de alii con el corazon lleno de amargura y 
de tristeza; habia ido brindando con la salud, y habian rechazado aquellos 
hombres la salud; les habia brindado sus misericordias, y esas misericordias se 
habian convertido en una acusacion contra El; queria morar entre aquellas 
gentes, y aquellas gentes no le reciben. ^Como es posible que esto no produjera 
en el corazon de Jesucristo amargura y tristeza? Es la misma amargura y 
tristeza que debe producir a Jesus verse arrojado de un corazon a quien El ama, 
de un corazon a cuyas puertas llama para derramar alii bendiciones y 
misericordias infinitas, de un corazon que se obstina en ser templo del pecado y 
de Satanas, cuando El quiere convertirlo en templo suyo y en templo de la 
gloria de Dios. Ese ejemplo de condescendencia, de humildad de Jesucristo, 
nos lleva a estas conclusiones, que, como hemos dicho, para nosotros son 
provechosisimas. 

Pero hay mas. Cuando Jesus renuncia a la compania del hombre 
endemoniado, nos ensena que renuncia a su propia gloria, renuncia a convertir 
en un trofeo de su victoria a un hombre sobre el cual ha hecho caer la 
misericordia divina, Jesus no es como somos nosotros, que, apenas por la 
misericordia del Senor hemos logrado hacer algun bien, convertimos la persona 
a quien hemos beneficiado con esa obra nuestra en un trofeo de nuestra propia 
gloria. Jesus no quiere mas trofeo que el trofeo de haber cumplido la voluntad 
del Padre celestial. Jesus renuncia, ademas, a los consuelos, porque El no ha 
venido a este mundo a mendigar consuelo de las criaturas en este sentido en 
que ahora hablamos; no ha venido a este mundo como un hambriento de 
consolacion, sino como un alma sedienta de cruz y sedienta de padecer por la 
salvacion de sus hermanos. Asi ha venido Jesus. Y como es hora de padecer, y 
como El sabe que la cruz es lo que ha de redimir al mundo, no quiere quitar 
nada de esa cruz ni quiere aminorarla con la consolacion que le daria la 
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compama de ese hombre a quien El habla llenado de la misericordia de su 
Padre. 

Por ultimo, Jesus unas veces quiere que se oculten sus milagros y otras 
veces manda que se difundan. ^Por que? Porque no mira mas que al provecho 
de las almas. Difundir esos milagros en Palestina era dar ocasion a los 
corazones camales de los judios a que siguieran sonando en un Mesias 
temporal y siguieran pensando en un reino temporal. Para destruir esas 
ambiciones judias, El oculta la gloria de sus milagros. Pero donde no existen 
esas ambiciones, como es en el pais de los Gerasenos, y donde no hay danos 
para las almas, y donde, al contrario, hay bien para las almas en que las obras 
del Senor se manifiesten, no mirando mas que a ese bien de las almas, manda 
que sus milagros se difundan; es decir, que basta cuando El realiza las obras 
que son gloria de su Padre celestial y gloria suya, esta pensando en los 
hombres; y si a los hombres les aprovecha el que esa gloria quede como oculta, 
como oscurecida, El no tiene inconveniente en oscurecer y en ocultar la gloria; 
y si al bien de los hombres conviene que esa gloria se publique, El no tiene 
inconveniente en mandar que esa gloria figure con todos sus divinos y eternos 
esplendores. 

Vivir para las almas, vivir para las almas siempre, ora sea ocultando sus 
propios milagros, ora sea difundiendolos: esta es la vida de Jesus. Y deciamos 
que esta es la suprema ensenanza para todos, porque ahi esta la ensenanza 
fundamental de todas las ensenanzas espirituales, que es la ensenanza de la 
renuncia, y ahi esta sobre todo la ensenanza de los corazones apostolicos, ora 
sean apostoles en una forma publica y manifiesta, ora sean apostoles en una 
forma particular y privada; la ensenanza de los corazones apostolicos, que es 
olvidarse de si, no vivir ni un momento para si, no vivir mas que para las 
almas, y no buscar otra cosa que el bien de las almas y el que se difunda en el 
mundo la misericordia del Senor. 

Ya veis cuan cargado de santas lecciones espirituales esta todo este final 
de un milagro que a primera vista produce cierto espanto y cierto horror, pero 
que en el fondo lleva dulzura, manifestaciones divinas del amor que nos tiene 
Jesucristo. Quisiera el Senor que lo que lentamente hemos ido explicando en 
estas lecciones sacras se imprima en nuestro corazon; que nos de a conocer el 
horror de vivir con Satanas, que nos de a conocer lo que es la posesion 
espiritual de Satanas y el dano que trae a nuestras almas; pero que nos de a 
conocer sobre todo cuanta es su benignidad, cuanta es su misericordia, cuanto 
es su amor y cuales son las sendas que hemos de seguir nosotros para estar 
siempre unidos con El, ora sea en la contemplacion, ora sea en el trabajo 
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apostolico, cual es la senda que nos lleva a estar sentados siempre a los pies de 
Jesus, hasta que llegue la hora de recibir en el cielo el abrazo etemo de Jesus. 
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Leccion XXIII 


El banquete de Mateo 


El Evangelio de San Mateo, en el capltulo 9, desde e] verslculo 9 al 17, 
dice de esta manera: 

Y Jesus, pasando de alii, vio sentado el telonio a un hombre, llamado 
Mateo, y le dice: Slgueme. Y el se levanto y le siguio. Ysucedio que, estando 
El a la mesa en la casa, ved ahl que muchos publlcanos y pecadores hablan 
venido y estaban a la mesa con Jesus y con sus disclpulos. Y habiendolo 
visto los fariseos, declan a los disclpulos de El: iPor que come con los 
publlcanos y pecadores vuestro Maestro? Mas Jesus, habiendolo oido, dijo: 
No han menester medico los senos, sino los enfermos. Id, pues, y aprended 
que quiere decir: misericordia quiero y no sacrificio. Porque no he venido a 
llama a los justos, sino a los pecadores. Entonces llegan a El los disclpulos 
de Juan diciendo: iPor que nosotros y los fariseos ayunamos mucho y tus 
disclpulos no ayunan? Y Jesus les dijo: iPueden, por ventura, los mancebos 
de la boda afligirse en tanto que esta con ellos el novio? Vendran dlas en 
que les sea quitado el novio, y entonces ayunaran. Nadie echa un temiendo 
de un retazo de paho sin tundir en un vestido viejo, porque arranca el 
pedazo entero del vestido y se hace un desgarro peor. Ni echan vino nuevo 
en cueros viejos, y si no, se rompe el cuero y vino se derrama y los cueros se 
sino el vino nuevo lo echan en nuevos y uno y otros se conservan. 

En esta narracion es preciso hacer, ante todo, unas observaciones de 
cronologia. Recordareis que en el primer ano de la vida publica del Senor 
explicamos la conversion de San Mateo, que acontecio al final de ese ano. ^Por 
que ahora volvemos a leer esta pagina del Evangelio en que se habla de la 
conversion de San Mateo y del banquete con que el festejo al divino Maestro? 
Esto obedece a una dificultad de cronologia. San Mateo cuenta al mismo 
tiempo la conversion propia y el banquete que se celebro despues de esa 
conversion. Al contarlo asi parece que ambas cosas, la conversion y el 
banquete, deben andar unidas; pero inmediatamente despues de narrar el 
banquete con que el mismo Mateo obsequia al Redentor, dice que mientras 
estaba celebrandose el banquete se presento Jairo pidiendole la resurreccion de 
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su hija. Sabemos nosotros, por San Lucas y por San Marcos, que la 
resurreccion de la hija de Jairo tuvo lugar en el segundo ano de la vida publica, 
y ya muy avanzado ese segundo ano. Parece, pues, que hay una contradiccion 
entre lo que dice San Mateo, cuando narra su propia conversion al terminar el 
primer ano de la vida publica del Senor, y lo que dicen los otros evangelistas 
poniendo la resurreccion de la hija de Jairo, que va unida al banquete de Mateo, 
al terminar casi el segundo ano de la vida publica. La unica manera, o por lo 
menos la manera mas plausible, de resolver esa dificultad sin que haya 
contradiccion en los evangelistas y sin violentar demasiado los textos, consiste 
en separar ambas cosas, la conversion de Mateo y el banquete que el celebro en 
obsequio de Jesucristo, dejar el banquete unido a la resurreccion de la hija de 
Jairo en el segundo ano de la vida publica, y poner la conversion al terminar el 
primer ano de esa misma vida publica. 

Aceptando esta manera de armonizar a los evangelistas, nosotros 
explicamos, al terminar la parte del Evangelio que se refiere al primer ano de la 
vida publica del Senor, la conversion de Mateo, y ahora, antes de tratar de la 
resurreccion de la hija de Jairo, comentaremos el banquete que celebro el mis- 
mo Mateo en obsequio del Senor. 

Esta nota de cronologia os puede servir para coordinar y entender las 
divergencias que en este punto suelen observarse en las Vidas de Jesucristo, 
que corren en manos de todos, y al mismo tiempo para que veais por que 
nosotros hemos escogido el orden que vais observando en las lecciones sacras. 

Aclarado este punto, vamos a explicar hoy, siguiendo el texto que hemos 
leido, el banquete de Levi, o sea el banquete que dio Mateo en obsequio del 
Senor despues de su con version, mucho tiempo despues de su conversion. 

Acerca de ese banquete hay que decir brevemente que debio de ser un 
gran festin. Mateo, con mucha modestia, en su Evangelio no da a entender que 
fuera un gran festin; no dice mas sino que estaba el Senor comiendo con Mateo 
y con publicanos y pecadores. Pero otros evangelistas dicen que el banquete 
ofrecido por Mateo fue un gran festin. Hay que decir brevemente que fue un 
gran festin, y anadir, con la misma brevedad, que a ese banquete fueron 
convidados los antiguos amigos de Mateo, o sea, los que tenian el mismo 
oficio, los que hacian la misma vida, los que eran publicanos como el. 

Y, una vez advertidas estas cosas, conviene entrar en lo que es mas grave 
en esta narracion, es decir, en una doble disputa que mantiene el Senor, 
primero, con los fariseos; segundo, con los discipulos de Juan, a proposito de 
ese banquete. Aqui es donde estan las principales ensenanzas que yo quisiera 
que aprovecharamos hoy; y ahi es donde esta un aspecto de la vida, de la 
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conducta, de la doctrina de Jesucristo que podra servirnos a nosotros para 
fomentar la mutua caridad. 

Cuando se celebraba el festln, tuvieron noticia del mis mo los fariseos, los 
escribas y los discipulos de los rabinos. Es inutil averiguar como tuvieron esa 
noticia; si, como dicen unos comentadores, ellos oyeron hablar del festin y a la 
salida del mismo mantuvieron esa conversacion con los discipulos del Senor, o 
si entraron, por una cierta familiaridad comun en Oriente, en la sala del festin 
sin haber sido invitados. Y digo que es inutil, porque los evangelistas no nos 
dan acerca de esto ningun dato, y porque, ademas, es algo tan secundario que 
no tiene importancia ninguna para la narracion evangelica. Lo cierto es que el 
banquete llego a noticia de los fariseos y de las personas que anclaban en tomo 
de los fariseos; los escribas, los rabinos, que salian de ese partido fariseo, y los 
discipulos de los mismos rabinos y de los mismos fariseos. Llego a noticia de 
ellos; y como solian escandalizarse de todo lo que hacia Jesucristo, mostraron 
escandalizarse de este banquete. Adviertase que una de las acusaciones 
lanzadas contra el Senor por esos hombres fue la acusacion de que era comedor 
y bebedor; le acusaban simplemente de gloton. Conforme a esa acusacion que 
ellos lanzaban contra Jesucristo, comenzaron a interpretar mal su asistencia al 
banquete, que en su honor celebraba el futuro evangelista Mateo; y en vez de 
dirigirse inmediatamente al Senor, dice Mateo que se dirigieron a los discipulos 
del Senor, y se mostraron escandalizados con frases como esta: iPor que 
vuestro Maestro come con publicanos y pecadores? (Mt 9,11). Parece que no 
se mostraban escandalizados inmediatamente de que el Senor tomara parte en 
un banquete; mas bien se escandalizaban de que conviviera y de que se sentara 
a la mesa precisamente con la gente mas deshonrada y mas perdida de 
Palestina, con los publicanos, que todos ellos tenian fama, y ciertamente fama 
merecida, de ser publicamente ladrones. El modo como estaba organizado ese 
oficio de publicano y el cobro de los tributos daba lugar a pensar, con todo 
fundamento, que donde se reunian publicanos se reunian unos bandidos. Ver al 
Senor que come con publicanos, con publicos pecadores, que asiste a un 
banquete que uno de ellos celebra en su honor, era motivo de escandalo para 
aquellos hombres, que cuando tropezaban en la calle con una persona pecadora 
tenian medidos hasta los codos que habian de separarse de esa persona para no 
contaminarse de sus pecados y de sus escandalos. 

Sin necesidad de que yo comente esta murmuracion de los fariseos, 
entendeis todos que aqui no habia mas que una refinada soberbia, una soberbia 
que se puede llamar la soberbia de los espirituales de Israel. Ellos se habian 
declarado publicamente los espirituales del pueblo; eran los grandes directores 
de las conciencias. Para mantener su fama de espiritualidad, se apartaban de 
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todo lo que llamaban pecado y de todos los hombres pecadores, y no querian 
tratar sino con personas que, segun ellos, merecieran el calificativo de personas 
espirituales. Procedia esto de su soberbia, no de una delicadeza de conciencia, 
no de ese aislamiento natural que se produce en torno de las personas 
espirituales, sino, como he dicho, de la propia soberbia; era el modo de 
mantenerse ellos siempre en una posicion superior, como los puros de Israel. 

El sentimiento de soberbia de estos hombres se ve muy claro cuando el 
Senor habla de los dos que fueron al templo a orar, del publicano y del fariseo, 
y mientras presenta al publicano humillado en la presencia divina y pidiendo 
perdon de sus pecados, presenta al fariseo diciendo: Te doy gracias, Senor, 
porque yo no soy como los demas hombres: ladrones, injustos, adulteros, o 
como ese publicano (Lc 18,11). Ellos siempre eran algo aparte, algo superior; 
venian a ser algo asi como hombres que tuvieran el monopolio de la vida es- 
piritual, el monopolio de la verdadera piedad, el monopolio del fervor; y hacian 
ocasion de soberbia esa suerte de monopolio que ellos mismos se atribuian. 

Creo que no es menester explicar mas en que consiste ese pecado; pero si 
quereis que os lo diga con una sola palabra, lo diremos asi. Los hombres 
podemos poner nuestra vanidad y nuestra soberbia en todo. Mientras vivimos 
una vida mundana, ponemos nuestra soberbia en los bienes mundanos y en los 
honores mundanos; pero cuando empezamos a seguir una vida espiritual, 
podemos poner nuestra soberbia en la fama de espirituales, en la fama de 
santos, podemos poner nuestra soberbia en que nos estimen como varones de 
Dios. Esta segunda soberbia sera sutil, sera mas disimulada; pero no es menos 
danosa que la soberbia que tienen los mundanos cuando ponen su corazon en 
las vanidades del mundo. Pues esa soberbia mas sutil, mas disimulada, que 
podemos llamar soberbia espiritual, era la soberbia de estos hombres que asi 
murmuraban de Jesus porque trataba a publicanos y pecadores. 

A esa murmuracion respondio el mismo Jesus, y respondio con tres frases 
que vienen a decir poco mas o menos todas lo mismo, y que entre todas nos 
dan a conocer uno de los sentimientos del corazon de Jesus que mas puede 
consolamos a todos; es uno de los sentimientos que podemos llamar mas 
nuestros, uno de los sentimientos de que mas necesitamos, un sentimiento en 
que se apoya toda nuestra confianza, toda nuestra esperanza en el Senor. 

Dice el evangelista que el Senor respondio a la murmuracion de los 
fariseos, diciendoles que no eran los sanos los que tenlan necesidad del 
medico, sino los enfermos, los que estan malos, como traduce el autor 
Castellano. Implicitamente queria decir que El no habia venido a este mundo 
para deslumbrar simplemente a los hombres con su santidad; El no habia 
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venido a este mundo para apartarse por completo de todos los que hubieran 
seguido las sendas del pecado y mirarlos como algo que no interesa a su 
Corazon. El habla venido como medico, y principalmente como medico; y un 
medico no tiene que ir a buscar a los que estan sanos, sino a los que estan 
enfermos para ejercitar en ellos su arte. El, que habia venido como medico de 
los cuerpos y de las almas, cuando veia a los enfermos del alma, en vez de huir 
de ellos por ese sentimiento de soberbia que anidaba en el corazon de los 
fariseos, los buscaba con afan para sanarlos, para devolverles la salud. Por eso 
estaba entre los pecadores; porque era el medico de las almas. Los otros, como 
no les interesaba curar las almas, lo que les interesaba era la propia honra y la 
propia vanidad, para no correr el riesgo de que les tuvieran por imperfectos y 
pecadores viendoles mezclados con los pecadores y con los imperfectos, 
abandonaban a los enfermos espirituales; pero El, como no llevaba esos mo- 
viles de vanidad y como no podia llevarlos, como no tenia esa soberbia en el 
corazon ni podia tenerla, El, lo unico que buscaba era el bien de las almas, y el 
bien de las almas exigia que donde hubiera pecadores, alii estuviera El para 
convertirlos. No son los sanos los que tienen necesidad de medico, sino los que 
estan enfermos (Mt 9,12). 

Despues les dijo que recordaran —y se lo dijo con una frase que al mismo 
tiempo era un reproche, porque emplea una formula que solian emplear los 
rabinos cuando querian tachar a uno de ignorante y cuando querian mostrarle 
que no conocian bien la ley de Dios—, les dijo que recordaran una frase del 
profeta Oseas, en que dice el Senor: Yo quiero misericordia y no sacrificio (Os 
6 , 6 ). 

Aquella frase, aunque expresada en esta forma, contenia una reprension 
contra los judios que multiplicaban los sacrificios en el templo, pero que tenia 
el corazon duro para con sus hermanos. No es que el Senor rechazara los 
sacrificios: El los habia instituido. El los reclamaba: habia que ofrecerselos. Es 
que el Senor no aceptaba los sacrificios, no le eran gratos los sacrificios que 
ofrecian los hombres de corazon duro, los hombres sin caridad fratema, 
hombres sin misericordia; y queria que antes de ofrecerle los sacrificios dejaran 
que entrase la misericordia en su corazon. Quiero misericordia y no sacrificio. 

Conforme a esas palabras de Oseas, pudieron entender los fariseos que lo 
primero que ellos debieron haber procurado era la misericordia. Ellos se 
preocupaban mucho de todas las formalidades legales, de guardar ciertas 
tradiciones de los mayores, de cumplir ciertos actos de devocion y de piedad; 
pero tenian el corazon duro para con sus hermanos pecadores, despreciaban 
con soberbia a los pecadores, no se compadecian de ellos ni trabajaban en su 
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conversion y, por tanto, estaban lejos del espiritu del Senor, que prefiere la 
misericordia al sacrificio y, por consiguiente, a esas observaciones exteriores a 
que los fariseos daban tanta importancia y en las que ponian toda su vida 
espiritual. 

Por ultimo, les respondio claramente, expresando sin metaforas lo que 
antes habia dicho envuelto en esas metaforas, que El no habia venido a buscar 
a los justos, sino a los pecadores; y no entendais esa frase de la manera 
mezquina con que la suelen entender algunos cuando establecen una division 
en el mundo, entre justos y pecadores. Todos somos pecadores, «^Por que no 
tenemos en el alma el pecado original? Porque Cristo nos ha librado de el. 
quien es el que puede gloriarse de que no ha quebrantado en nada jamas la ley 
santa de Dios? Por eso, al decir Jesucristo que ha venido a buscar a los pe¬ 
cadores, dice que ha venido a buscamos a todos, y no hay que establecer una 
division entre justos y pecadores, como si hubiera una parte del linaje humano 
a quien no hubiese buscado Jesus, y otra parte a quien Jesus hubiera buscado. 

Lo que quiere decir el Senor es esto: que a El le habia movido la 
misericordia para con los pecadores a bajar a la tierra, que habia venido a 
buscar a las almas que estaban manchadas por la culpa, que habia venido a 
salvar a sus hermanos que german bajo el peso de las propias miserias aqui en 
este mundo, y que no habia que pedirle a El que se apartara de los pecadores y 
que se uniera exclusivamente con los hombres que hacian profesion de ser los 
espirituales del pueblo. No era eso lo que el Senor venia a buscar. No entrar en 
el circulo de los hombres que se tenian por perfectos, para participar de su 
vanidad, sino acercarse a los que sufren miseria espiritual y a los que han 
ofendido a Dios para ensenarles el camino del arrepentimiento y el camino de 
la salvacion de su alma. Esta es la respuesta de Cristo a los fariseos. 

Notad, como resumen de estas sencillas explicaciones —el texto no 
necesita de mas— que aqui se muestra toda la misericordia del Senor y toda la 
condescendencia para con los pobres pecadores. Desafia las murmuraciones de 
los fariseos, rechaza su espiritu de soberbia y su dureza de corazon, y ma- 
nifiesta a la faz del mundo que su Corazon pertenece a los que son pecadores, 
porque a esos ha venido a ver, con esos derrocha sus misericordias, el corazon 
de esos es lo que El buscaba. 

Se manifiesta, pues, esplendidamente la misericordia del Senor. 

Decia yo que esta es para nosotros una leccion necesaria, que este 
Evangelio es muy nuestro. Primero, porque, claro es, puede ensenamos la 
misericordia para con nuestros hermanos, a no despreciar a nadie, aunque le 
veamos caer en los mayores delitos; nos ensena a tener compasion de los que 
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sucumben a las propias flaquezas y quebrantan los mandamientos de Dios; nos 
ensena a no dejamos llevar de un falso celo que sea odio, que sea soberbia, que 
sea dureza de corazon para con nuestros hermanos cuando pecan; nos ensena a 
que hagamos nosotros con nuestros hermanos lo que queremos que hagan con 
nosotros mismos cuando caemos en flaquezas, en miserias y en pecados; que 
nos tiendan una 

mano fraternal, que nos digan una palabra de aliento, que hagan renacer 
en nuestro corazon la esperanza, que nos ayuden a volver al amor de nuestro 
Dios. 

En este sentido, la leccion es muy nuestra; pero hay otro sentido en que es 
mas nuestra todavia. Y es que como todos nosotros, si miramos hacia dentro, 
nos encontramos tan llenos de miserias y de faltas, si miramos a nuestra vida la 
vemos tan plagada de pecados y de ofensas a Dios, oir a Jesus que dice: «Yo he 
venido para los pecadores», equivale a, oirle decir: «Yo he venido para ti, para 
ti que ves en tu corazon tanta miseria y pecados.» Y esto hace que Jesus sea 
mas nuestro, que viva con mas fuerza en nosotros la esperanza de El, que 
pongamos con mas seguridad en El nuestra confianza, que nos echemos en sus 
brazos y que nuestros mismos pecados sean como un estimulo para ir a Jesus. 
^Por que he ido a Jesus? Porque estoy enfermo y busco al medico, porque soy 
pecador y El ha venido a salvar a los pecadores, porque El ha dicho que 
prefiere la misericordia al sacrificio, y yo, miserable, debo acudir a esa 
misericordia. 

En este sentido, la leccion es muy nuestra, y cuanto mas pecadores 
seamos, mas nuestra sera esta hermosisima pagina del Evangelio; resonara en 
nuestro corazon como resono en el corazon de Mateo. Mateo, que vivio una 
vida de publico pecado, publicamente escandalosa, debio sentir inmensa con- 
solacion interior, confianza sin limites, esperanza etema en su propio corazon 
cuando oyo decir a Jesus: He venido a buscar a los que son como tu; a los que 
estan enfermos, los he buscado como medico; a los que son pecadores los 
busco como Redentor; a los que estan llenos de miserias los busco porque soy 
la misericordia infinita. 

La segunda disputa de Jesus en esta ocasion, a primera vista, parece 
mucho mas extrana. Hay dos comparaciones en la segunda disputa que 
desconciertan un poco al leer el Santo Evangelio. 

Despues de la murmuracion de los fariseos, se dirigieron a Jesus unos 
discipulos de Juan Bautista. Juan Bautista habia llevado una vida de austeridad 
extraordinaria. Ya sabeis que habia pasado casi todos sus anos en el desierto, 
viviendo pobremente y alimentandose de langostas y miel silvestre; era una 
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vida de suprema austeridad. Predicaba la penitencia, y un predicador de la 
penitencia tenia que ser un hombre austerlsimo, que con su vida dijese lo 
mismo que inculcaba con sus palabras. 

Los disclpulos de Juan se habian criado y se hablan formado en un 
ambiente de austeridad, en un ambiente de mortificacion y de penitencia. 
Como, por otra parte, tambien los fariseos hacian alarde de vida mortificada — 
ya sabeis como daban exteriormente muestras de los ayunos voluntaries que se 
imponian—, se escandalizan algo los discipulos de Juan, se sorprendian de que 
el Senor, en vez de seguir las sendas que habia seguido su maestro Juan, y en 
vez de continuar la tradicion de los fariseos, asistiera publicamente a un festin. 
Medio escandalizados, aunque seguramente con mas humildad y con mas 
timidez que los fariseos y con otro esplritu muy diverso, se acercaron al Senor 
y le dijeron: iPor que nosotros y los fariseos ayunamos mucho y tus discipulo 
no ayunan? (Mt 9,14). Esta pregunta, naturalmente, procedla de otros esplritus. 

Hay una manera de entender la vida espiritual demasiado sistematica, que 
no reconoce ni la diversidad de las vocaciones, ni la diversidad de las 
circunstancias, sino que quiere calcar en cada persona lo que se ha visto en un 
santo determinado. Almas que no conocen mas que un camino de santificacion, 
creen que porque ellas no conocen mas que ese camino, no puede haber otro 
por donde las almas encuentren a Dios y se unan mtimamente con El. 

Recordareis muchos de los que estais aqui presentes que en las 
conferencias que dabamos este ano acerca de la ascetica cristiana, un santo 
abad sostenia la tesis de que los monasterios debian edificarse en lugares 
solitarios y asperisimos, donde no hubiera un arbol, donde no hubiera una 
corriente de agua cristalina, donde jamas naciera una flor, porque todo lo que 
era exterior distraia el pensamiento de las cosas del cielo y porque cuanto mas 
duro fuera el ambiente en que vivia el monje, mas subiria su pensamiento a 
Dios. Era una manera de proceder de aquel santo abad. Pero enfrente de esa 
manera de proceder estaba, por ejemplo, San Basilio, el cual entendio todo lo 
contrario e invitaba a su amigo San Gregorio Nacianceno a que fuera a morar 
con el en el monasterio que el mismo habia establecido, porque el monasterio 
estaba en un lugar ameno, en un valle frondoso, en cuyo fondo corria un rio 
cristalino; y habia de la poesia que rodeaba al monasterio, precisamente para 
invitar a su amigo a que venga a hacer con el la vida de monje. 

Tiene Dios muchos caminos para llevar a las almas, y asi como podia 
llevar a un solitario por ese camino de austeridad exterior, asi podia llevar a 
San Basilio por los otros caminos de mas amenidad exterior. Pero hay algunos 
que no lo entienden asi, y porque han leido alguna vez que un santo abad 
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queria que los monasteries tuvieran esa austeridad exterior creen que ya no hay 
otra cosa que hacer en el mundo para buscar a Dios que calcar esas palabras del 
solitario y convertirlas en vida propia de cada uno de ellos. 

Pues algo de esto que suele acontecer a las almas, acontecia a los 
discipulos de San Juan. Habian visto en su maestro esos caminos de austeridad; 
creian que ese era el unico camino espiritual que podian seguir las almas; y 
cuando vieron a Jesus seguir otro camino muy distinto, opuesto, se preguntaron 
maravillados: Pero ^como puede ser esto, que nosotros, para buscar a Dios, 
tengamos que ayunar mucho, lo mismo que ayuna nuestro maestro y lo mismo 
que ayunan los fariseos, mientras que este hombre celebra banquetes con sus 
discipulos? 

A eso respondio el Senor tambien con tres razones, tres razones que eran 
tres comparaciones. Primero les hizo observar que los tiempos cambian; que 
hay circunstancias de tiempo donde es inoportuno lo que en otras 
circunstancias seria oportuno. Ahora los discipulos estaban asistiendo a unos 
desposorios. Insinuaba el Senor que El habia venido a desposarse con su 
Iglesia. Comparaba a los discipulos con esos que llaman los Evangelios y la 
literatura rabinica los amigos del esposo, o sea, los jovenes que le 
acompanaban desde su propia casa a la casa de la esposa para conducir a esta 
en procesion de nuevo a la casa del esposo, y dice que ellos eran esos amigos 
del esposo. Eran tiempos de boda; estaba El celebrando sus desposorios con la 
Iglesia, y en los tiempos de boda no se puede decir que debe predominar la 
tristeza, la amargura, el luto; y serial de luto, de amargura y de tristeza es el 
ayuno, que es para los dias tristes, para los dias amargos de la severa 
penitencia. Era, pues, inoportuna esa austeridad. Con Jesucristo debian 
regoeijarse y, como los que asisten a las bodas, debian tomar parte en aquel 
banquete. 

Anade el Senor otras dos comparaciones que son algo dificiles de 
entender, cuyo significado yo no voy a discutir largamente, porque no 
sacariamos gran provecho de ello, pero que os voy a interpretar en pocas 
palabras. Dice el Senor: A nadie se le ocurre tomar un pedazo de pano crudo y 
ponerle como remiendo en un vestido muy viejo, porque acontecera que ese 
pano crudo rasgara el vestido viejo y la rasgadura sera mucho mayor que la que 
se habia cubierto con el remiendo. A nadie se le ocurre echar un vino nuevo, 
pronto a fermentar, en odres viejos, porque cuando comience a fermentar el 
vino, esos odres viejos, como han perdido su elasticidad, estallaran y se 
perderan al mismo tiempo el vino y los odres, todo el mundo echa el vino 
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nuevo en odres tambien nuevos, que tengan elasticidad suficiente para soportar 
hasta una cierta fermentacion de ese vino. 

Estas dos metaforas emplea el Senor. que vienen a significar? Los 
comentadores discuten larguisimamente esta cuestion, pero si atendeis a la 
historia que venimos narrando, creo que vais a encontrar facilmente su sentido. 
^Que pretendian los discipulos de Juan? Que el Senor encerrase sus doctrinas 
del nuevo Evangelio en las costumbres de los fariseos de una cierta austeridad 
y de una cierta penitencia exterior, en las costumbres de Juan Bautista, que 
habia vivido una vida extremadamente austera en los desiertos. Y ^que hubiera 
sucedido si el Senor hubiera encerrado su Evangelio en ese marco? Pues 
hubiera sucedido que, como el Evangelio no cabia todo entero en la austeridad 
de San Juan, y como mucho menos cabia en las practicas de los fariseos, se 
hubiera notado en seguida la discrepancia y se hubiera perdido, de una parte, la 
austeridad de Juan, y de otra parte, el Evangelio, como el vino nuevo en los 
odres viejos, porque el vino era una doctrina nueva de Jesucristo, y el remiendo 
era una doctrina nueva de Jesucristo; colocar eso, encerrar eso en lo viejo, en lo 
que practicaban los fariseos, en lo que habia practicado San Juan, hubiera sido 
una inconveniencia suma. 

Cristo traia una vida nueva, y esa vida nueva era de una plenitud tan 
grande, que en ella cabian todas las almas que van a Dios y todos los caminos 
de santidad. Empenarse en encerrar todo eso en los odres viejos del espiritu 
farisaico, y aunque no sea del espiritu farisaico, en los odres estrechos de las 
practicas de San Juan Bautista, como si eso fuera el unico camino de 
santificacion, era empenarse en un absurdo. Por eso, porque El traia una vida 
nueva, formaba sus discipulos en esa vida nueva y les ensenaba caminos 
nuevos, y esos caminos nuevos, entre otras cosas, significaban que hay tiempos 
de alegrarse en Dios con alegria santa, y que hay tiempos en que hay que 
entristecerse. Eran tiempos de alegria porque eran tiempos de bodas entre El y 
su Iglesia, y El ensenaba a los hombres a tener esa alegria y ese santo regocijo; 
despues vendrian los tiempos de tristeza, y entonces los discipulos se cubririan 
con el saco de la penitencia y ayunarian con mas austeridad y con espiritu mas 
sincero que ayunaban los fariseos; entonces llegaria el tiempo de gemir, como 
ahora el tiempo de alegrarse y regocijarse en el Senor. 

Amplitud de corazon, entender que el Evangelio no esta encerrado en las 
formulas de una direccion espiritual determinada, entender que el Evangelio no 
es propiedad exclusiva del espiritu de una persona cualquiera particular, 
entender que el espiritu del Evangelio no es espiritu de una escuela, de un 
partido, sino que el espiritu del Evangelio abarca todas las sendas de la vida 
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por donde se puede uno acercar a Dios y unirse con Dios: esto es lo que se 
manifiesta claramente en esta discusion con los discipulos de San Juan. jOh! 
jComo se fomentaria la caridad entre nosotros si entendieramos que el 
Evangelio es algo mas amplio que lo que nosotros creemos! 

Esas murmuraciones porque otros no siguen el camino que unos siguen, 
esas censuras porque ellos no repiten las formulas y las maximas que yo repito, 
todo eso cesaria desde el momento que supieramos ver que hay muchos 
caminos para ir a Dios y que esos caminos multiples para ir a Dios los ha 
mostrado Jesucristo, y cada alma es mas santa cuanto mejor siga el camino en 
que Dios le ha puesto, sin que sea preciso que abandone ese camino que Dios 
le ha puesto por otro camino que ella equivocadamente considere como el 
camino unico de la santidad. 

A Dios se le puede encontrar en todos los trances de la vida. Y la frase 
hermosisima de San Pablo, que cada uno permanezca en su vocacion y cada 
uno busque a Dios en las circunstancias en que Dios le ha puesto, esa frase 
hermosisima de San Pablo es la que resulta como una consecuencia de esta 
discusion con los discipulos de San Juan, que por lo visto eran hombres de 
espiritu estrecho y de corazon cobarde. 

Estas son las discusiones que siguieron al banquete de Levi. 
Inmediatamente despues viene la resurreccion de la hija de Jairo, de que 
comenzaremos a hablar otro dia. No he de insistir en sacar consecuencias en 
esta leccion sacra, porque las consecuencias que habia de sacar las hemos ido 
sacando al hacer el comentario. Pero quisiera haceros notar que el resumen de 
todas esas consecuencias es la caridad verdadera, la caridad humilde, la caridad 
compasiva, la caridad misericordiosa, la caridad, que no es juicio estrecho, ni 
de corazon estrecho; en una palabra, la caridad de Jesucristo, que alcanza a 
todos y no piensa en nada mas que en hacer bien a todos y en salvarlos a todos. 
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Leccion XXIV 


Curacion de la hemorroisa 


Despues de haber tratado como nuestro divino Redentor libro al 
endemoniado de Gerasa, los tres evangelistas sinopticos cuentan la 
resurreccion de la hija de Jairo. Al hablar de esa resurreccion incluyen en su 
relato la curacion de la mujer que padecia flujo de sangre, porque ambos 
milagros, o sea, la curacion de esta mujer y la resurreccion de la hija de Jairo, 
estan cronologicamente unidos de tal suerte que no pueden casi separarse. 

Siguiendo el orden de los evangelistas sinopticos, vamos nosotros a 
comentar el principio de esos milagros, o sea, la curacion de la mujer que 
padecia flujo de sangre; pero como no podemos aislarlo de la resurreccion de la 
hija de Jairo, seguiremos el orden de los evangelistas, y antes de comentar ese 
primer milagro diremos los primeros pasos que Jairo dio para lograr el 
beneficio que solicitaba para su hija. 

De las tres narraciones que de este milagro se han conservado en los 
Evangelios, la mas completa es la del evangelista San Marcos, y esa es la que 
vamos a tomar nosotros como base de nuestra explicacion. Se encuentra en el 
capitulo 5 de ese Evangelio, desde el versiculo 21 en adelante, y dice de esta 
manera: 

Y habiendo Jesus de nuevo atravesado en la nave a la otra parte, 
acudid a El una turba numerosa y estaban cerca del mar. Y vino uno de los 
archisinagogos, por nombre Jairo, y en viendole, cae a sus pies. Y con 
muchos ruegos le explicaba diciendo: La hijita mla esta a las ultimas; asl 
que ven e imponle la mano para que cobre la salud y viva. Yfiuese con el; y 
un gran tropel de gente le segula y le oprimla. Y una mujer, que estaba con 
un flujo de sangre doce anos habla, y habla sufrido mucho de muchos 
medicos y gastado todo lo que tenia y no habla adelantado nada, sino mas 
bien ido de mal en peor, habiendo oldo hablar de Jesus, llegandose por 
detras entre la turba, toco su vestido, porque decla: con que toque yo 
aunque no sea mas que su vestido, cobrare salud. Y luego se seed el 
manantial de su sangre, y sintio en el cuerpo que estaba curada de la 
dolencia. Y en seguida Jesus, habiendo conocido en si mismo la virtud que 
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de El habla salido, volviendose en medio del tropel de la gente, decla: 
lQuien ha tocado mis vestidos? Y le declan sus disclpulos: Estas viendo la 
turba que por todas partes te oprimey dices iquien me ha tocado? Pero El 
miraba en torno para ver el que esto habla hecho. La mujer, temiendo y 
temblando, como quien sabia lo que habla pasado, vino y se postro a sus 
pies y le dijo toda la verdad. El le dijo a ella: Hija, tu fe te ha dado salud; ve 
en pazy se sana de tus dolencias. 

Despues continua el evangelista narrando el milagro de la hija de Jairo, 
pero como nosotros no vamos a llegar hasta ahi en el comentario de hoy, 
dejaremos la lectura de lo que falta para el dia siguiente. 

En el texto evangelico que acabamos de leer encontramos, en primer 
termino, el comienzo de aquel milagro que se llama la resurreccion de la hija 
de Jairo. Ese comienzo debe comentarse, ante todo, porque en el encontramos 
el ambiente que rodeo el milagro que vamos a comentar esta manana. Despues 
de esa introduccion, o de ese comienzo del milagro principal que hay en esta 
narracion evangelica, se nos habla una mujer que padecia flujo de sangre; y 
acerca de esa mujer se nos dicen muchas cosas que pertenecen a su vida 
exterior y a su vida interior. No solo se nos habla de lo que exteriormente 
aparecia en esa vida, sino de los sentimientos que llevaba en su corazon. A esa 
mujer le acontece un milagro; y entonces se nos presenta a Jesucristo, primero, 
como autor del milagro, y segundo, como manifestando los sentimientos que 
llevaba en su corazon divino. 

Estas cosas que encontramos en la narracion evangelica leida hace un 
momento son las que vamos a comentar, con la brevedad acostumbrada, en esta 
leccion sacra. Habiendo contado los evangelistas el milagro que hizo el Senor 
en la orilla oriental del lago, en la tierra que llaman de los Gerasenos, al final 
de su narracion nos dijeron que los Gerasenos se espantaron de la presencia de 
Jesus, y le suplicaron que se apartara de su tierra. Jesus, accediendo a ese 
ruego, subio en la barca y atraveso de nuevo el lago, viniendo a la orilla 
occidental de donde habia partido, volviendo a los alrededores de la ciudad de 
Cafamaum. Todavia duraba en aquella ciudad el fervor, el entusiasmo por 
escuchar la palabra del divino Maestro; todavia vibraban en los oidos de todos 
las palabras de Jesus, que acababa de exponer esas parabolas hermosisimas que 
hemos llamado nosotros las parabolas del lago. Apenas las gentes advirtieron 
que Jesus volvia, apenas le vieron desembarcar en la playa vecina a 
Cafamaum, acudieron a El; y debia ser una muchedumbre grande y fervorosa 
la que en tales circunstancias rodeaba a Jesus, porque los evangelistas nos 
dicen que le acosaban y le oprimian. Es lo que suele acontecer cuando esas 
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muchedumbres estan dominadas por el entusiasmo. Hasta nos dicen en que 
tiempo se hizo el milagro que comentamos ahora; sigue inmediatamente al 
milagro realizado en la tierra de los Gerasenos. 

Un contraste muy vivo nos ofrecen las dos narraciones evangelicas que 
nos han conservado este milagro. Mientras que en la tierra de los Gerasenos el 
Senor no encuentra mas que frialdad, temor, no oye mas que palabras de 
menosprecio, aqui, en la tierra de Cafamaum, recibe el Senor muestras de 
amor, manifestaciones de fervoroso entusiasmo. Todavia le siguen alii las 
almas, a pesar del trabajo secreto que van haciendo en ellas los rabinos para 
apartarlas del divino Maestro. 

Vuelto Jesus a la orilla occidental del lago, viene a El un hombre a quien 
el evangelista llama archisinagogo, se postra a sus pies y con mucha insistencia 
le pide que vaya a su casa para imponer las manos a una hija suya que esta 
enferma, devolverle la salud y prolongarle la vida. De este hombre sabemos lo 
que los evangelistas nos cuentan, pero nada mas. Sabemos su nombre; es una 
de las pocas ocasiones en que los evangelistas nos han conservado el nombre 
de la persona a quien Jesucristo ha favorecido con un milagro. 

Dicen los evangelistas que era archisinagogo, lo cual equivale a jefe de la 
sinagoga. Como en alguno de los evangelistas se dice simplemente que era jefe 
de la sinagoga, y en otro se dice que era uno de los jefes de la sinagoga (de una 
de ellas), hay duda acerca de lo que puede significar este titulo. Podria 
significar que era jefe de una de las varias sinagogas establecidas quiza en la 
ciudad de Cafamaum; podria significar que no era el primero de la sinagoga, 
sino uno de los que pertenecian al consejo que gobemaba la sinagoga. Con 
todo, lo que nos dicen los evangelistas basta para entender que se trata de un 
personaje ilustre en la ciudad y de una de las personas mas influyentes de la 
sinagoga de Cafamaum. 

Cuando los judios arguyen mas adelante, diciendo que ninguno de los 
jefes de las sinagogas, ninguno de los principes del pueblo ha creido en Jesus, o 
ignoran este hecho, o arguyen apoyandose en una falsedad. Es lo cierto que en 
esta ocasion vemos acudir a Jesus no solo a gentes plebeyas, sino tambien a un 
personaje ilustre cuyo nombre conocemos y cuyo oficio no podemos definir del 
todo. Este hombre era llevado a Jesus por el dolor, por la amargura de su alma, 
por el padecer; y el padecer, la amargura de su alma, el dolor, le habian hecho 
olvidarse hasta de la soberbia de su clase; porque alii delante de las gentes se 
postro en presencia de Jesus, y asl postrado comenzo a clamar suplicante por 
que el Senor visitara su casa y curara a su hija que estaba enferma. 
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Empezo a suplicarle con el ahinco, con el fervor, con la ternura con que 
un buen padre puede suplicar por su hija, puede pedir la vida de su hija. 
Accedio el Senor a la suplica de ese hombre. Se encamino hacia la casa de 
Jairo. Y en el camino, cuando se dirigla a la casa de Jairo rodeado de aquella 
muchedumbre que le oprimla, acontecio este milagtO que vamos a comentar 
hoy. 

Declamos que el milagro de la mujer que padecla flujo de sangre se 
enlazaba tan mtimamente con el milagro de la hija de Jairo que ambos no 
podian separarse. El enlace lo podeis ver en lo que acabamos de decir. Es en el 
camino, mientras Jesus va a casa de Jairo, cuando ese milagro de la mujer que 
padecia flujo de sangre tuvo lugar. 

Pero ^que mujer es esa? Acerca de ella hay algunas noticias en ciertas 
tradiciones. Se dice en los escritos de algun Santo Padre que esta mujer que 
padecia flujo de sangre era Marta, la hermana de Lazaro. Aunque no dice ese 
Santo Padre textualmente que Marta, la hermana de Lazaro, se identifique con 
la mujer que padecia flujo de sangre, habla de Marta como quien habia sido 
curada por Jesus de esa misma enfermedad; y eso hace sospechar que el en su 
mente identificaba a ambas mujeres. Realmente no debe ser asi. Mientras que 
Marta, hasta el fin de la vida de Jesucristo, aparece como una mujer rica, esta 
otra que padecia flujo de sangre aparece ya en el segundo ano de la vida 
publica del Senor, mando su curacion se cuenta, como una mujer arruinada por 
las obligaciones y cuidados que le habia impuesto su propia enfermedad. Y 
aunque no tuvieramos mas pormenor que este, ni mas argumento que este, nos 
bastaria para persuadimos de que la mujer que padecia flujo de sangre no es 
Marta, la hermana de Lazaro. 

Tradiciones mas inseguras establecen alguna relacion entre esta mujer y 
la Veronica. Una imagen de interpretacion dudosa que se encontro en la antigua 
Cesarea de Filipo dio lugar a que se entendiera que la mujer hemorroisa era la 
misma Veronica que habia enjugado el rostro del Senor, segun la tradicion, en 
la calle de la Amargura. Pero asi como todo lo que se refiere a la Veronica es 
bastante inseguro, porque no hay acerca de ella sino algunas tradiciones 
inciertas, asi tambien es inseguro e incierto todo lo que sea identificar a la 
Veronica con la mujer que padecia flujo de sangre. 

Han pensado algunos que esta mujer era una mujer pagana, que habia 
oido hablar en su tierra del poder milagroso de Jesus y habia venido en su 
busca a Palestina. Pero no tejernos fundamento suficiente para semejante 
afirmacion. La unica palabra que hay en los Evangelios, que podia servir de 
base a una argumentacion semejante, es aquella en que se dice que esta mujer 
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habia oido hablar de los milagros de Jesus, como si ella no los hubiera 
presenciado. Pero esta frase, «habia oido hablar», es tan ambigua que nadie 
podra demostrar que solo se pueda aplicar a una mujer que viviera fuera de los 
confines de Palestina. De modo que ni aun esto podemos afirmar acerca de la 
mujer que padecia flujo de sangre. 

Sabemos, en cambio, por los sagrados evangelistas que esa enfermedad 
habia durado muchos anos: doce anos; los mismos anos que tenia la hija de 
Jairo cuando el Senor la resucito. Los evangelistas nos dicen que la hija de 
Jairo tenia doce anos; ellos mismos nos atestiguan que la mujer que padecia 
flujo de sangre padecia esa enfermedad desde hacia doce anos. 

Anaden los evangelistas—y por ellos lo conocemos tambien—que 
aquella mujer habia puesto todos los medios humanos para curarse de su 
enfermedad: le habia asistido una verdadera muchedumbre de medicos, sin que 
ninguno de ellos acertara a curarla. Mas aun, dicen los evangelistas que ella se 
habia arruinado de tanto acudir a la medicina y a los medicos. 

Algunos comentadores acumulan aqui testimonies antiguos, en los cuales 
se habia de modo hostil de la medicina, testimonies en que se murmura de los 
medicos. Y es muy curioso: esas murmuraciones son las mismas que solemos 
emplear hoy. Acumulan ademas testimonies en los cuales se habia de que los 
orientales tienen tal monomania de agrupar el mayor numero de medicos en 
torno del enfermo que la mayor enfermedad del pobre enfermo es la mania de 
los suyos de aumentar continuamente el numero de medicos que k asisten. 

Acumular estos textos para explicar el pasaje del Evangelio que estamos 
comentando es completamente inutil. No hay en la narracion de los 
evangelistas nada que indique ese animo hostil. Mas aun, no puede haberlo; 
porque en otros testimonies de la Escritura se nos manda honrar a los medicos, 
que, cierto, no son infalibles; que, cierto, no pueden, en definitiva, libramos de 
la muerte; pero, cierto tambien, son un gran beneficio de Dios. Lo unico que 
dicen los evangelios es que en esa ocasion los medicos no llegaron a sanar la 
enfermedad de la mujer a que ellos se refieren. En manos de Dios esta siempre 
el secreto de la vida y de la muerte, de la salud y de la enfermedad, y no quiso 
Dios que en esta ocasion curaran los medicos a esta mujer que padecia flujo de 
sangre; y eso aunque ella consulto muchos, aunque consumio toda su hacienda 
en los honorarios de esos medicos. Tenemos noticias de procedimientos largos, 
complicados y hasta ridiculos que solian emplearse entre los judios para curar 
enfermedades semejantes; pero ni eso pertenece a un comentario del Evangelio 
como el que ahora hacemos nosotros, ni es necesario para el fruto que vamos 
buscando. 
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Por ultimo anaden los evangelistas, describiendonos la situacion de esa 
mujer, que en vez de mejorar con los medios humanos que su pradencia le 
habia aconsejado y con la asistencia de los medicos, habia empeorado cada dia. 
Esto nos da a entender que aquella mujer debia mirar su propia enfermedad 
como enfermedad practicamente incurable; que esta mujer debia sentirse 
desesperanzada; debia estar en amarga tristeza, en hondo abatimiento; que esta 
mujer habia visto multiplicarse en tomo suyo las humillaciones que acompa- 
naban siempre a los que padecian tales enfermedades. 

Despues de describimos asi a la mujer que padecia flujo de sangre, los 
evangelistas nos descubren algo que esa mujer llevaba en su corazon, algo que 
llevaba en su corazon quiza hacia mucho tiempo. Porque la manera de hablar 
que tienen los evangelistas no es para interpretar la situacion de animo de 
aquella mujer, como si esta situacion se hubiera forma do en el momento en que 
Jesus desembarco en la orilla occidental del lago, sino mas bien es para 
sospechar o para creer que desde hacia algun tiempo venia removiendo el 
corazon de la pobre hemorroisa el sentimiento, que por fin manifesto y llevo a 
la practica en la ocasion presente. Habia oido hablar de Jesus, quiza ella no 
habia presenciado ningun milagro de Jesus, pero de seguro habia llegado a su 
notica la fama de los multiples milagros que El habia realizado en toda Palesti- 
na, pero mas en particular en la ciudad predilecta de Cafamaum, que El habia 
escogido como su propia ciudad, como el centro de todas su actividades 
apostolicas. A1 oir hablar de aquellos milagros penso en su enfermedad y nacio 
en su corazon la confianza de que Jesus podia curarla. Pero esa confianza fue 
envuelta con una profundisima humildad; las humillaciones que habia debido 
sufrir en los doce anos que llevaba enferma habian producido un buen efecto; 
no era de esas almas a quienes la humillacion exaspera, a quienes la humilla¬ 
cion hace amargas y rebeldes; no era de esas almas que reciben la humillacion 
como un veneno; sino mas bien de esas almas a quienes la humillacion les da 
ocasion de conseguir la santa virtud de la humildad, de aquellas almas a 
quienes la humillacion obliga a levantar los ojos al cielo y a fiarlo todo en 
Dios, de aquellas almas que reciben la humillacion como una misericordia del 
Senor; y, en efecto, las humillaciones que habia sufrido la hicieron humilde, y 
esa humildad nos la manifiestan los evangelistas de muchas maneras. Primero, 
en el deseo de acercarse a Jesus ocultamente, sin que lo adviertan las gentes 
que la rodean, sin que lo conozcan los que andan oprimiendo a Jesus. Segundo, 
en acercarse a Jesus sin que El la viera; parece como que el pensamiento de 
presentarse francamente a Jesus la abatia demasiado; se consideraba demasiado 
humilde para un atrevimiento semejante. Tercero, en vez de suplicar al Senor, 
como acababa de suplicar Jairo por su hija, ella no piensa mas que en tocar las 
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vestiduras de Jesus secretamente, y ni siquiera tocar sus vestiduras de una 
manera franca y audaz, sino tocar lo que se llama las fimbrias de las vestiduras 
en el lenguaje hebreo, o sea, aquellos cordones que colocaban en los cuatro 
angulos del manto con que se cubrian, segun la Ley de Dios, y que Servian para 
recordar esa Ley; es decir, lo ultimo, el extremo de sus vestiduras, como quien 
quiere tocar a Jesus, pero lejos, porque le aterra el pensamiento de acercarse 
demasiado a El. 

Todo esto que hay en la narracion evangelica descubre un animo humilde; 
alma que se esconde, alma que teme llegal a Jesus; y no es que tema llegar a 
Jesus porque no se fie de su misericordia, sino que teme llegar a Jesus aun 
fiando mucho en su misericordia; alma que no se atreve mas que a tocar las 
fimbrias de las vestiduras de Jesus, esta es un alma humilde. De modo que a 
esa mujer las humillaciones le habian dado el rico tesoro de la humildad. Con 
esa humildad en el alma no es extrano que aquella mujer confiara mucho, 
porque no hay nadie que tenga una fe viva y que sienta los efectos de esa fe 
viva, en particular la confianza y la seguridad de que nunca le va a faltar la 
misericordia del Senor, como alma humilde; y no es extrano, repito, que en 
aquella alma naciera una confianza sin limites y que ella llegara a tener la 
seguridad, la fe vivisima, la esperanza cierta de que si lograba acercarse a Jesus 
y tocar las fimbrias de su vestidura, ella se veria sana de aquella molestia, de 
aquella larga y humillante enfermedad. 

Y como lo sintio en su corazon, asi lo puso por obra. Se entro por aquella 
muchedumbre que rodeaba al Senor —en ese momento de entusiasmo no 
debieron advertir que la mujer tendia a acercarse lo mas posible a Jesus—, y 
cuando estaba cerca de El, detras de El, tendio su mano y toco temblorosa — 
despues nos dicen los evangelistas que temia y temblaba cuando Jesus 
comenzo a buscarla entre la muchedumbre—, toco las fimbrias del manto de 
Jesus, o sea aquellos largos cordones que llevaban los judios en los angulos del 
manto con que se cubrian; y en el momento de tocar las fimbrias de la ves¬ 
tidura de Jesus, dice el evangelista que sintio ella en si misma que estaba 
curada. 

Se habla aqui de una sensacion. Notad bien que no es un conocimiento 
simplemente espiritual; es algo que ella observo en si misma, algo que los 
evangelistas no definen, algo que quiza ella misma no hubiera podido definir; 
pero algo que era la seguridad de que en aquel momento habia sido definiti- 
vamente curada. 

No nos detengamos a pensar en la alegria que debio inundar aquel 
corazon. Doce anos de padecer, doce anos de verse humillada, y ahora, en un 
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instante, cuando ella es pobre, cuando es desvalida, cuando carece de los 
medios humanos, cuando ha sido impotente la ciencia de los hombres para 
curarla, en un momento, se ve curada por la misericordia del Senor. No nos 
detengamos a pensar como creceria la fe de aquel corazon, porque estas gracias 
exteriores del Senor, como sabemos, siempre van acompanadas de gracias 
interiores. Asi como el Senor cuando curaba a los ciegos, a los ciegos de los 
ojos del cuerpo, al propio tiempo les curaba de la ceguera espiritual de su alma, 
asi cuando daba la salud al cuerpo en cualquier enfermedad, hacia que el alma 
recobrase tambien su salud espiritual. A esto aluden mil veces los evangelistas 
cuando nos hablan de los milagros de Jesucristo. Pensad como renaceria la fe, 
mejor dicho —porque la fe ya vivia en aquella alma—, como se avivaria mas 
la fe, como creceria su confianza y, sobre todo, como en aquel momento se 
encenderia su amor a Jesucristo. 

Hubiera querido, sin duda, aquella mujer desaparecer subitamente de 
entre la muchedumbre, que ya la estorbaba, porque todo el mundo exterior no 
significaba nada para un alma que siente dentro de si la misericordia de Jesus; 
hubiera querido ella guardar el tesoro de su alegria, el tesoro de su fe, el tesoro 
de su confianza, el tesoro de su gratitud, el tesoro de su amor en el secreto de 
su corazon. Y mientras ella iba a guardar en el secreto ese tesoro, es Jesus 
quien se vuelve y la obliga a contar delante de todos las misericordias divinas. 
Veamos como hizo esto. 

Comenzo con una pregunta extrana. Volviendose a los suyos, que sin 
duda tenia mas cerca, les pregunto: iQuien me ha tocado? Se maravillan ellos 
de que Jesus hiciera una pregunta semejante; aquella gran muchedumbre le 
estaba oprimiendo, y cuando la muchedumbre le oprimia, ^que sentido podia 
tener esa pregunta: iQuien me ha tocado? Insistio el Senor: Alguien me ha 
tocado, porque yo he sentido que ha salido virtud de Mi. 

Preguntaba el Senor no como quien ignora. Porque, prescindiendo ahora 
de las distinciones que solemos hacer para hablar de la ciencia de Jesucristo, 
segun las cuales hay en Jesus una ciencia divina, hay ademas una ciencia que 
puede llamarse humana y que es, ora la vision beatifica, que tienen las almas 
despues de esta vida, ora la ciencia infusa, ora la ciencia adquirida y que 
podriamos llamar nosotros ahora experimental; prescindiendo de estas 
distinciones, es evidente que no podemos hacer la afirmacion rotunda de que 
Jesus ignora el milagro que se habia realizado. ^Quien era la mujer que 
acababa de tocarle? Si no lo habia sabido hasta entonces por su ciencia 
experimental, lo sabia por aquella otra ciencia que siempre estaba en su alma. 
Jesus poseia la plenitud de la verdad. No pregunta, pues, porque ignore; 
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pregunta porque esa pregunta da ocasion a que se manifieste el poder y la 
misericordia divina y a que Dios sea glorificado ante aquellas muchedumbres. 

No dice Jesus que de El ha salido una virtud material como si 
sencillamente se tratara de algo que se escapase de el propio cuerpo para curar 
a la enferma. En esa frase quiere da a entender el Senor eso que todos nosotros 
sabemos, o por su misericordia, o porque nos lo ha revelado nuestra fe. Jesus es 
el poder de Dios, Jesus es la virtud de Dios; ese poder y esa virtud de Dios, que 
tenemos en Cristo, estan como represados por nuestra indignidad. El amor hace 
que de ese poder se difundan innumerables beneficios, y si no se difunden es 
porque no disponemos bien el corazon para recibirlos. 

Difundirse el poder de Dios no es perder Jesus algo de ese poder que en si 
tiene; es sencillamente mostrar ese poder en los efectos exteriores, hacer que 
ese poder realice maravillas en las almas, dejar que ese poder se expansione en 
las criaturas. Y esto es lo que habia acontecido alii. El poder de Cristo, que por 
su amor desea ejercitarse en bien de los hombres, se habia ejercitado en ese 
bien en aquel momento, y El, gozoso de los efectos de su poder, dice que ha 
sentido como que ese poder represado en su corazon ha salido fuera y acaba de 
realizar un prodigio. 

Nadie responde a esas palabras. Jesus comienza a mirar en tomo suyo, y 
la pobre mujer que acaba de ser curada, espantada de seguir guardando el 
secreto, temblorosa, como tiemblan siempre las almas humildes cuando han 
sido objeto de una misericordia del Senor, se presento claramente ante El y sin 
rebozo conto todo lo que habia acontecido: la enfermedad, los anos que habia 
durado esa enfermedad, el designio que habia formado de tocar las fimbrias de 
la vestidura de Jesus, como en efecto habia logrado llegar hasta El y habia 
tocado esas vestiduras, y como por fin habia sido sanada. 

Cuando ella humildemente glorificaba a Dios contando la misericordia 
recibida, Jesus se complacia en su humildad, en su gratitud y en su amor; y 
mirando con una de aquellas miradas amorosisimas que El dirigia a las almas, 
le dijo: Vete en paz, la llamo con la palabra tiernisima de hija, y por ultimo le 
aseguro que estaba definitivamente curada. 

La palabra de Cristo no podia ser en esa ocasion palabra de reproche; la 
palabra de Cristo no podia ser en esa ocasion Palabra aspera; la palabra de 
Cristo tenia que ser palabra amorosa. Porque si hay algo que obligue a Jesus a 
manifestar Joda su temura y a derrochar las delicadezas de su amor, es la 
humildad de corazon, segun aquella doctrina hermosisima de s autores 
espirituales y que tan graciosamente expone Santa 
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Teresa, de que la humildad rinde el corazon de Jesus. Cuando ve 
humildad en las almas, El no sabe ser aspero, El no sabe apartarse de esas 
almas, El queda como rendido y como cautivo en nuestro propio corazon. El 
lazo que cautiva a Jesus es el santo lazo de la humildad; y en esta ocasion la 
humildad le hizo prorrumpir en palabras tiemisimas, en palabras delicadas, en 
palabras amorosas, en palabras que eran efusion de la caridad que El llevaba en 
su corazon divino. 

iHermosa es esta historia que acabamos de contar tan rapidamente! Mil 
cosas hay en ella que llaman nuestra atencion. A veces siente uno el deseo de 
establecer una comparacion entre el propio corazon y aquella pobre mujer 
enferma. De este corazon nuestro se escapa con facilidad la vida espiritual; de 
este corazon nuestro salen pensamientos como dispersos, salen como anhelos 
de cosas creadas, salen tendencias, sentimientos, afectos que nos apartan de 
Dios, que van como robandonos la vida; el corazon nuestro es una fuente de 
cosas carnales, de cosas terrenas, de cosas miserables. Mil veces siente uno el 
deseo, cuando medita esta narracion evangelica, de admirar el poder de Dios, 
que, sin pronunciar una palabra, con el simple contacto de las fimbrias de su 
vestidura, sana una enfermedad tan grave y tan terrible como la enfermedad de 
aquella pobre mujer. Mil veces siente uno el deseo de clamar glorificando la 
virtud de aquella mujer que asi cree, que asi espera, que asi confia en el Senor, 
que asi atropella todo para acudir a El. 

Pero, sobre todo, hay en esta narracion algo donde se fija mas la atencion, 
a donde mas derecho va el corazon, y que es el fruto principal de cuantas 
reflexiones podriamos hacer. ^No habeis visto que todo el secreto de la 
narracion esta en haber sabido tocar a Jesus? Ese saber tocar a Jesus, que hace 
que la virtud que en El se encierra venga a nosotros, que las misericordias 
suyas caigan sobre nuestra alma, que se realicen nuestros deseos y que lo que 
El quiere venga a convertirse en vida nuestra, ese tocar a Jesus, no es 
simplemente corporal, sino que es espiritual y hace que se detenga ese flujo 
continuo de maldad que llevamos en nuestro propio corazon; ese tocar a Jesus 
es todo el secreto de nuestra vida espiritual y es todo el anhelo de esa vida. 

iTocar a Jesus! jQuien supiera tocarle asi, de suerte que saliera la virtud 
que nos sanara y que El tuviera que exclamar: Muchos son los que me estan 
oprimiendo, los que hay en tomo mio; pero hay un alma que ha sabido tocarme 
de una manera especial y yo he sentido que, al tocarme esa alma, ha salido de 
mi virtud especial tambien para ella! jQuien pudiera oir esas palabras de Jesus! 
jAh! Mucho habria que decir sobre la manera de tocar a Jesus. Se toca a Jesus 
con una confianza segura en su misericordia y en su amor; se toca a Jesus 
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cuando se ponen los medios para llegar a El de una manera eficaz, atropellando 
todos los obstaculos que quieran impedimos el acercamiento a Jesus. Pero 
sobre todo se toca a Jesus cuando se va a El con un corazon humilde, humilde 
para con Dios y humilde para con los hombres. Humilde para con Dios, porque 
es un corazon sumiso a la voluntad divina, completamente entregada en las 
manos del Senor, sin que saiga de nuestros labios una palabra de murmuracion 
o de queja, ni siquiera un lamento; humilde para con los hombres, cuando en 
vez de anteponernos a nuestros hermanos, nos consideramos como el ultimo de 
todos. Un corazon humilde para con los hombres y para con Dios, ese es el 
corazon que sabe tocar a Jesus. Porque apenas ese corazon se acerca a nuestro 
divino Redentor, sale virtud del Corazon de Cristo, que sana ese corazon, que 
le da nueva vida, que le enriquece con misericordia infinita y que le asegura 
que no solamente va a estar sano en los cuatro dias que dure esta vida terrena, 
sino que va a gozar de la salud eterna del cielo. 

j Ah! iTocar a Jesus asi! 

Aprender a tocar a Jesus es aprender a santificarse. Pero eso no se 
aprende hasta que lo ensena el Maestro divino; esa es la ciencia que solo El 
comunica a las almas; ese saber tocar a Jesus es un don que El da, porque 
nosotros no acertariamos nunca con esa senda de la fe, de la confianza, de la 
gratitud, del amor y de la humildad, si El no sembrase la semilla de todas esas 
virtudes en nuestro propio corazon. 

Pidamosle en el fondo del alma que nos ensene a tocar asi la fimbria de 
su vestidura, para que, mientras nosotros aprendamos a tocar esa fimbria, El 
tienda su mano para beneficiarnos, para aseguramos, para senalamos, para 
damos la vida de santidad en este mundo y despues la vida de gloria en el 
cielo. 
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Leccion XXV 


Resurreccion de la hija de Jairo 


El Evangelio de San Marcos, en el capltulo 5, verslculo 35 y siguientes, 
dice de esta manera: 

Aun estaba El hablando cuando llegan de casa del archisinagogo a 
decirle: Tu hija ha muerto, la que cansar mas al Maestro? Pero Jesus, 
oyendo lo que hablaban, dice al archisinagogo: No temas, cree tan sola- 
mente. Y no dejo a ninguno que le acompahara, sino a Pedro y a Santiago y 
a Juan, el hermano de Santiago. Y llegan a la casa del archisinagogo, y ve el 
alboroto, y que lloraban y daban muchos alaridos. Y habiendo entrado, les 
dice: iPor que os alborotais y llordis? No ha muerto la niha, sino que esta 
dormida. Y se retan de El; pero El, habiendo echado fuera a todos, toma 
consigo al padre y a la madre de la niha y a los que habla en su compahla y 
entro donde estaba la niha acostada. Y asiendo la mano de la niha, le dice: 
Talitha Cumi; que interpretado es: Doncellita, a ti digo, levantate. Y luego, 
al punto, se puso en pie la doncellita y anduvo, pues era de doce ahos; y se 
quedaron pasmados con pasmo grande. Y El les encargo mucho que nadie lo 
supiese, y dijo que le diesen de comer. 

Este mismo milagro que narra el evangelista San Marcos en el capltulo 
que acabo de leeros, podemos encontrarlo en los otros dos evangelistas 
sinopticos, o sea en San Mateo y en San Lucas. En las narraciones de estos dos 
evangelistas hay algun pormenor que falta en el Evangelio de San Marcos. Por 
ejemplo, cuando el Senor dice a Jairo: No temas; cree solamente, otro 
evangelista anade: Y sera salva (Le 8,50). De modo que la frase Integra de 
Jesucristo debio de ser: No temas; ten fey sera salva tu hija. 

Cuando se describe el espectaculo que se ofrecio a los ojos de Jesus al 
llegar a casa de Jairo, se mencionan algunos pormenores tambien que no se 
encuentran en San Marcos. San Mateo dice que estaban alii los tanedores de 
flauta. Como estos pormenores hay algunos otros en San Mateo y en San 
Lucas. Pero, por no hacer demasiado larga la lectura repitiendo aqui, con 
palabras de esos dos evangelistas, lo que hemos leido del Evangelio de San 
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Marcos, procuraremos ir supliendo esos pormenores al hacer el comentario y 
nos contentaremos con el texto evangelico que habeis escuchado. 

Como habeis podido oir, hablan los evangelistas de uno de los milagros 
mas conocidos: de la resurreccion de la hija de Jairo. De esa resurreccion 
comienzan a hablar antes de contar el milagro que comentamos en la leccion 
sacra precedente, o sea la curacion de la mujer que padecia flujo de sangre; 
intercalan en la narracion de este milagro que ahora vamos a comentar ese otro 
de la mujer que padecia flujo de sangre, y, terminando de contar el milagro 
intercalado, prosiguen la narracion de este otro milagro, que comentamos hoy, 
hasta el fin. 

En la leccion sacra anterior pudimos ver que este milagro tuvo lugar 
cuando el Senor volvio de la tierra de los Gerasenos. Desembarco en la orilla 
occidental del lago, en las cercanias de Cafamaum. Alii le esperaba, o mejor, se 
le reunio, una gran muchedumbre, y entre esa muchedumbre se presento un 
archisinagogo o jefe de sinagoga, exponiendole la enfermedad de su hija y 
pidiendole que fuera a su casa, le impusiera las manos y la sanara. 

Cuando el Senor se disponia a hacer ese milagro e iba de camino hacia la 
casa del archisinagogo, se le acerco furtivamente la mujer que padecia flujo de 
sangre. Esto dio lugar a que el Senor se detuviera en el camino preguntando: 
^Quien me ha tocado? Porque yo he sentido que ha salido virtud de Mi (Le 
8,46). Y cuando habia terminado este episodio, el Senor continuo el camino 
que llevaba a casa de Jairo. 

Hasta aqui llegamos en el comentario anterior. Lo primero que narran los 
evangelistas en la parte del Evangelio que vamos a comentar hoy es algo que 
despierta el mas vivo interes, y que debio ser en aquellas circunstancias causa 
de una profunda emocion en la muchedumbre que rodeaba a Jesus. 

Apenas habia terminado la curacion de la mujer que padecia flujo de 
sangre, llegan unos mensajeros y dan una triste noticia al jefe de la sinagoga, a 
Jairo. Le dicen que ya todo es inutil, que su hija acaba de morir. Aquellas 
gentes no tenian una fe viva en el poder de Jesucristo; le llaman simplemente 
Maestro y no lo creen capaz de resucitar muertos. Con esta falta de fe hablan al 
jefe de la sinagoga, y al darle la noticia de que su hija ha muerto, anaden: No 
fatigues mas al Maestro (Me 5,35); o lo que es igual, «ya es inutil que 
continues suplicando y ya es inutil que pidas al Maestro que visite tu casa; el 
mal se ha hecho irremediable; tu hija ha muerto». 

Imaginaos los sentimientos encontrados y al mismo tiempo 
vehementisimos que estas palabras despertarian en el corazon de Jairo y en el 
corazon de todos los que rodeaban a Jesus. Acababa de avivarse su entusiasmo; 
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habian presenciado un nuevo milagro del divino Maestro; con ese milagro se 
habla acrecentado la fe y se habla aumentado el entusiasmo; y en medio de ese 
entusiasmo y esa fe viva, las palabras de aquellos hombres vienen como a 
apagar ese fuego, como a matar las esperanzas de las almas, a convertir en un 
momento de luto lo que era un momento de gloria y de regocijo. 

Sin duda la persona en cuyo corazon hicieron esas palabras un efecto mas 
hondo fue el mismo Jairo. Su amor de padre debio sentir un golpe rudisimo al 
oir pronunciar que su hija habia muerto; pero tal vez en el corazon de aquel 
hombre no se atenuo un punto la fe. Cuando el iba lleno de esperanza 
acompanado de Jesus camino de su propia casa, habia presenciado un milagro 
del divino Maestro; sin duda ese milagro habia aumentado su fe, que ya antes 
era mucha; y por ahi podemos sospechar que aquel hombre no tenia una fe tan 
imperfecta como la fe de los mensajeros que le traian la triste nueva. Tenia una 
fe mas viva; y contra toda esperanza, a pesar de las palabras lugubres de 
aquellos hombres, el siguio confiando en el poder milagroso de Jesus. Es lo 
cierto que el Senor no tuvo mas que palabras de temura y de amor para ese 
hombre. Oyo El la noticia que acababan de comunicarle al pobre padre; y 
apenas hubo oido esas palabras, trato de consolarle: No temas, basta que creas 
y sera curada (Lc 8,50). Esas palabras, sin duda, se dicen a un hombre que ya 
cree, porque son palabras de amor; y sobre todo, esas palabras debieron 
sostener la fe de Jairo para que todavia esperara el milagro, a pesar de haber 
sabido que su hija acababa de morir. 

Antes de que procuremos imaginamos la escena que se desarrollo en casa 
del archisinagogo, vamos a detenernos un momento aqui para hacer una 
reflexion que seguramente ha de ser util para nuestra alma. 

Cuando os describo esta escena que acabo de comentar, ^no viene a 
vuestro pensamiento el recuerdo de muchos trances de nuestra vida en que 
parece que se destruye toda esperanza, en que parece que se acaba todo 
consuelo, en que parece que el dolor, la tribulacion, el sacrificio, son 
irremediables? Hay momentos en que, por causas muy diversas, acudimos a 
Dios para que nos libre de una amargura, para que se aleje de nosotros una 
cruz. Mientras no ha llegado el desenlace que calificamos nosotros mismos de 
ultimo, pedimos con fe, pedimos con esperanza, con esperanza mas o menos 
confiada, con fe mas o menos viva; pero ciertamente con esperanza y con fe, 
porque si no hubiera algo de fe y algo de esperanza en nuestro corazon, no 
suplicariamos al Senor. Pero solemos, cuando suplicamos asi en presencia de 
un peligro, poner un limite a las gracias de Dios y creer que si aquel peligro 
avanza hasta un punto determinado, que si aquel dolor se acerca a nosotros un 
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poco mas, que si tiene un desenlace aquella escena de tal o cual naturaleza, alii 
ha terminado ya la misericordia del Senor, alii ha muerto nuestra esperanza, alii 
se ha apagado nuestra fe. 

Confianza sin limites, esperanza que nunca muere, fe que siempre vive no 
es fe, no es esperanza, no es confianza que se suelan encontrar facilmente en 
cualquier corazon. Corazones que esperen asi, contra toda esperanza, que 
confien a pesar de todos los desenlaces, que crean a pesar de todas las 
oscuridades y tinieblas, son pocos; generalmente, nuestra fe, nuestra confianza 
en Dios, nuestra esperanza, son limitadas, como es nuestra pequenez. 

Esta situacion espiritual en que solemos encontramos nosotros mismos 
esta perfectamente reflejada en la pagina evangelica que acabo de leer, y 
especialmente en los primeros versiculos, que ahora estamos comentando. «^No 
es verdad que para Jairo, el momento en que le anuncian que su hija ha muerto, 
es uno de esos momentos en que se acaba la confianza, en que amortigua la fe, 
porque parece que ya todo esta terminado; es uno de esos momentos en que se 
cierra por entero el horizonte y no queda un rayo de luz? Y este momento, ^no 
es igual que esos otros en que nuestro animo decae, en que nuestra fe se apaga, 
en que nuestra esperanza parece que muere, en que sucede la desconfianza a la 
confianza en Dios? 

Pues acerca de esos momentos querria haceros esta primera reflexion. 
Observad que cuando parece que todo ha terminado es cuando va a comenzar 
la mayor consolacion que concede Jesucristo a aquel hombre, a aquel padre 
atribulado. Observad que cuando ha muerto la fe en los corazones de aquellos 
hombres que anunciaban la muerte de la nina es cuando debia renacer la fe, y 
cuando va a dar Jesus una prueba mas concluyente, para que en ella apoyen su 
fe. Observad que cuando parece que el horizonte se ha cerrado por completo es 
cuando el horizonte comienza a abrirse, cuando comienzan a disiparse las 
nubes y cuando se esta muy cerca de que luzca esplendoroso el sol en un cielo 
limpisimo. Observad que el momento que parece de mayor temor y de mayor 
amargura es el punto senalado por Dios Nuestro Senor para desplegar su 
misericordia, su gloria y su poder. Esto nos da a entender que, a pesar de todas 
las tribulaciones de la vida y de las dificultades que encontremos en nuestro 
camino y de los dolores que atormenten nuestro corazon, a pesar de cuantas 
nubes se amontonen en el cielo de nuestra alma, la confianza en Dios no ha de 
faltar nunca, la esperanza ha de ser siempre viva, y la fe se ha de poner 
completamente en Dios. Que si Dios no lleva las cosas por el camino que preve 
nuestro corto entendimiento o por el camino que anhelaba nuestra 
concupiscencia o nuestro egoismo, las llevara por caminos tales que sean 
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caminos de misericordia y de amor, que sean caminos donde nuestra alma 
encuentre su verdad y donde Dios sea glorificado; las llevara por los caminos 
de la verdad y de la luz, que es lo unico que hemos de buscar nosotros, y es lo 
que ha de bastar a nuestro propio corazon, que desea muchas veces el mal 
creyendo desear el bien, y que cierra los ojos a la luz llamando luz a las 
tinieblas. Esa confianza sin limites es la que resplandece en estos primeros 
versiculos de la narracion que estamos comentando, y sobre ella queria llamar 
vuestra atencion con estas sencillas reflexiones. Terminadas estas reflexiones, 
vamos a imaginamos lo mas exactamente posible la escena que describe el 
Evangelio. Dicen los evangelistas que, a pesar de esa noticia, el Senor siguio 
hacia la casa de Jairo; pero antes de proseguir su camino despidio a las 
muchedumbres, procuro que le abandonara la turba. Llego a casa de Jairo y 
encontro alii una muchedumbre nueva; se habia congregado mucha gente a la 
triste noticia de que la hija de Jairo habia muerto. Jairo era un personaje 
importante en la ciudad. Cuando se esparcio el rumor de que su hija habia 
muerto, las gentes corrieron a su casa, parte quiza por curiosidad, parte quiza 
por adulacion, parte quiza por esa serie de obligaciones mundanas que algunas 
veces atraen hacia la casa donde domina el dolor, y parte indudablemente por 
verdadero amor, por verdadero carino. 

Entre esas muchedumbres, dicen los evangelistas que habia eso que 
llamamos nosotros en Castellano planideras, y particularmente San Mateo 
anade que habia tanedores de flauta. Creo que hemos hablado en otra ocasion 
de las ceremonias que solian guardarse en los funerales judios, y en esa ocasion 
dijimos que era algo obligado llevar a esos funerales tanedores de flauta y 
planideras, es decir, mujeres asalariadas que lloraran por el muerto. Se llevaba 
esto con tanto rigor, que los rabinos ordenaban, incluso a los pobres, que por lo 
menos en los funerales de su esposa llevaran dos tanedores de flauta y una pla- 
nidera; esta era una obligacion indispensable. Cuando hablamos de los 
funerales judios, describimos el espectaculo que solian ofrecer esas planideras 
y esos tanedores de flauta, y hasta creo que dijimos como se empleaba una 
suerte de instrumentos muy raros consistentes en dos tabletas que se golpeaban 
con estrepito para aumentar el rumor del sequito. Parece ser que ya se habian 
congregado en la casa de Jairo esas planideras y esos tanedores de flauta, que 
podriamos llamar oficiales, y que ademas la muchedumbre, como suele 
acontecer en esos casos, lloraba la muerte de la nina, de la hija del 
archisinagogo. 

Dan la noticia a Jairo de que su hija ha muerto, y pocos momentos 
despues se presenta el Senor en la casa donde reinaba la desgracia; eso 
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equivale a decir que sorprendio a la familia, a los amigos, a la muchedumbre, 
en plena explosion de llanto y de lamentaciones. 

Algunos creen que cuando se habla de planideras en el Evangelio, se 
habla de esas mujeres que publicamente lloraban en casa de Jairo, y que en esta 
ocasion no se mencionan de una manera expresa esas que hemos llamado 
nosotros planideras oficiales; pero sea de esto lo que quiera, es lo cierto que el 
Senor llega a la casa y encuentra en ella un gran tumulto. Advirtamos que los 
duelos en Oriente son ahora, y eran en los tiempos de Jesucristo, un verdadero 
tumulto. Algo de que nosotros no tenemos nocion, porque son directamente 
opuestas nuestras costumbres a las de los orientales. Entre nosotros reina la 
mesura, la delicadeza, se procura mantener la paz; entre ellos, la manera mas 
solemne de declarar el dolor, como he dicho antes, es convertir el dolor en un 
verdadero tumulto. 

Cuando llego el Senor a la casa, mando que aquellas muchedumbres 
salieran de la morada; y como se habia apartado antes de las muchedumbres 
que encontro en la orilla del lago, ahora procura que se aleje esta otra 
muchedumbre que rodea la casa de Jairo. Penetra en la casa, elige alii al padre 
y a la madre de la nina para que, juntamente con sus tres apostoles predilectos, 
San Pedro y los hijos del Zebedeo, Juan y Santiago, sean testigos del milagro, y 
penetra en la habitacion donde se encontraba el cadaver de la nina. Penetrado 
que hubo el Senor en aquella habitacion, toma la mano de la jovencita muerta y 
pronuncia unas palabras que traduce muy bien nuestro interprete Castellano: 
Doncellita, a ti te digo, levantate. Propiamente hay ahi una palabra redundante 
Esa palabra a ti te digo, es una palabra que anadio el evangelista San Marcos 
para aclarar la frase de Jesucristo; pero la palabra que el Senor pronuncio debio 
ser esta: Doncellita, levantale. 

Decimos que debio ser esta la palabra que pronuncio el Senor porque el 
evangelista San Marcos ha tenido la preocupacion de conservamos las mismas 
palabras que pronuncio el Senor en arameo (Me 5,41). Sabeis que la lengua 
empleada en Palestina en los tiempos de Jesucristo era esa que llamamos 
nosotros generalmente el arameo, y el evangelista nos ha conservado las dos 
palabras arameas que en aquella ocasion pronuncio el Senor: Doncellita, 
levantate. 

Dulcisimo es para el alma conservar hasta la misma Palabra que dijo el 
Senor. Recuerdo haber leido, creo que en la vida de Santa Gertrudis, que ella 
tenia una gran aficion a las reliquias; y un dia la hizo entender el Senor que si 
queria reliquias, las podia tener con muchisima facilidad: en el Evangelio 
estaban sus palabras; cada una de aquellas era una reliquia dei Senor y hasta 
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podriamos anadir una reliquia viviente. Tener unas palabras del Senor delante 
de los ojos era tener una sagrada reliquia del Jesucristo. Si esto se dice siempre 
de todas las palabras que hay en el Evangelio, imaginaos que reliquias seran 
esas dos palabras arameas, que salieron exactamente asi de los labios de 
Jesucristo y que con gran delicadeza nos ha conservado el evangelista San 
Marcos. 

Pronunciadas esas palabras, la nina se levanto y comenzo a andar. El 
evangelista que la ha llamado nina, cuando anade «comenzo a andar», da a 
entender que no era una nina recien nacida, y para precisar el sentido de esa 
palabra dice despues que tenia doce anos. Andar la nina por la casa, y esto a 
una sola palabra de Jesus, fue, como es natural, motivo de gran estupor para los 
que contemplaron el milagro, y en primer termino para los apostoles que 
acompanaron al Senor y para los padres de la nina. San Marcos subraya ese 
estupor, como lo subrayan tambien los otros evangelistas, y luego anade que el 
Senor recomendo a los padres que dieran de comer a la nina. 

En este pormenor hay algo que parece guardar poca relacion con el 
caracter del milagro; es algo demasiado prosaico para t® momento tan 
solemne, tan divino, tan sobrenatural; pero ese algo tan prosaico, ademas de 
servir, como anaden los comentadores en este punto, para comprobar la verdad 
del milagro y la perfecta salud de aquella jovencita, sirve para algo que se 
encuentra en toda esta narracion, que vamos a comentar brevemente y que se 
conforma muy bien con esas palabras que remos llamado prosaicas al 
compararlas con las restantes de la Oracion evangelica. Vamos a ver que es ese 
algo. 

Al final de este milagro, los evangelistas dicen cosas al parecer 
contradictorias. Dicen que el Senor recomendo que no hablasen del milagro, y 
dicen, por otro lado, que el milagro se extendio por toda la region, llego a 
conocimiento de todos. Parecen contradictorias estas cosas, y hasta parece una 
palabra sin sentido la recomendacion de Nuestro Senor. ^Era posible que 
cuando aquella gente, aquella gran muchedumbre, habia escuchado la noticia 
de que la hija de Jairo habia muerto, cuando otra gran muchedumbre estaba en 
tomo de la casa de Jairo siendo testigo de aquella muerte, cuando los hombres, 
al oir a Jesucristo que decia no ha muerto la nina, sino que estaba dormida, se 
burlaban de las palabras de Jesucristo, porque tenian la evidencia de que la nina 
habia muerto, era posible que cuando todo esto habia acontecido, la jovencita 
resucitara y quedara el milagro en el misterio, en el silencio, quedara ignorado 
de las gentes? Parece que esto humanamente no era posible. ^A que 
recomendar a las gentes que callen y que oculten el milagro que ya es 
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suficientemente publico y que ya no se puede ocultar sin otro milagro? 
Partamos de ahi, de esas noticias que parecen contradictorias y que hay en los 
sagrados evangelistas, para hacer esa reflexion a que yo aludi hace poco. 

Mirad, los comentadores andan discutiendo siempre por que el Senor en 
esta ocasion quiere que el milagro no se divulgue, y en otra ocasion 
recomienda que se divulgue el milagro; por que en esta ocasion se oculta el 
Senor, y por que en otra ocasion procura que su milagro se haga publicamente; 
y ven unas veces particulares razones de esconderse y otras veces razones de 
manifestarse. Esas razones se dan aqui, en el caso de la hija de Jairo. 

Pero, en rigor, aqui hay algo, si yo no me engano, que es muy delicado, 
que es muy hondo y que es una suprema leccion para todos los que tienen que 
hacer el bien. Hay una diferencia grande entre convertir un milagro en 
espectaculo, y que ese milagro se divulgue. Las cosas de Dios muchas veces no 
pueden quedar escondidas. <^Hay algo mas oculto que la vida interior, que la 
verdadera santidad? es posible que cuando hay verdadera santidad y vida 
interior, esa vida interior y esa santidad no sean conocidas de las gentes? ^No 
hemos dicho mil veces que la vida interior es como un perfume que se escapa y 
se difunde y lleva el buen olor de Cristo a todas las almas? La santidad, aunque 
escondida en el fondo del corazon, sera revelada al mundo, y eso es inevitable; 
y es inevitable, porque asi lo reclama la gloria de Dios y asi lo reclama la 
edificacion de los hombres. Dios no enciende la luz y la esconde para que los 
hombres no la vean; cuando enciende la luz es para colocarla sobre el 
candelero y que los que entren en la casa vean esa luz; y aunque parezca que 
esa luz esta escondida, porque la envuelva el silencio, porque es la vida interior 
oculta en el fondo del corazon, esa luz resplandecera un dia, y en esto no 
solamente no hay nada malo, sino que el Senor lo desea y el Senor lo manda: 
Asi resplandezca vuestra luz delante de los hombres, que vean vuestras obras 
buenas y glorifiquen a vuestro Padre celestial (Mt 5,16). 

Desear santificarse porque uno tenga el convencimiento de que si llega a 
santificarse edificara el mundo, porque uno tenga el convencimiento de que si 
se santifica sera la luz escondida debajo del celemin, sino que sera luz para las 
almas que veran esa luz y seguiran los caminos de Dios, es algo que constituye 
una obligacion nuestra; pero eso es muy distinto de convertir las obras buenas 
en espectaculo. Convertir las obras buenas en espectaculo, aunque sea con el 
pretexto de que asi se glorifica a Dios; convertir, digo, las obras buenas en 
espectaculo, es muy contrario al espiritu evangelico y es darlas a conocer por 
caminos que no son caminos de Dios. 
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Esta distincion, que parece algo sutil, si la mirais de cerca vereis que es 
una distincion muy verdadera, muy fundada y muy trascendental. Esto ultimo 
de que es muy trascendental lo podeis ver si teneis en cuenta que en el primer 
caso, cuando ha cuidado uno simplemente de hacer el bien sin atender a mas, 
porque asi lo quiere Dios, va uno animado del mejor espiritu del puro amor de 
Dios; y toda la trascendencia que tiene para un alma estar llena de ese puro 
amor de Dios y de ese buen espiritu, tiene ese modo de proceder. 

En el segundo caso, en cambio, cuando se convierten las obras buenas en 
espectaculo, se hace algo asi como entregarse a la mundanidad, como 
confundir los caminos mundanos con los caminos evangelicos; se hace algo asi 
como infectar esas obras buenas de espiritu de mundo o de propio egoismo. Asi 
es de trascendental la una manera de proceder y la otra. En la una se avanza 
rapidamente hacia la propia santificacion y hacia el verdadero fruto espiritual; 
en la otra no se avanza hacia ese fruto espiritual, sino, por el contrario, se 
retrocede y se va cayendo en la sima de las cosas mundanas. 

En la ocasion presente habia motivo para dar esa leccion Particular. 
Mientras los trabajos de Jesucristo eran con gente anonima, no repercutian 
tanto en la ciudad y en las almas; pero ruando comienza Jesucristo en esta 
ocasion a trabajar con un personaje ilustre de la ciudad, entonces los trabajos 
habian de repercutir; y cuando repercuten es cuando se corre el peligro de 
convertir esos trabajos en espectaculo. El Senor manda callar, manda apartarse 
a las muchedumbres; entra solo en la casa, porque no quiere que su milagro se 
profane, y se convierta lo que es una misericordia del Senor en un miserable 
espectaculo que sacie la curiosidad de las gentes. Porque no quiere esto, se 
aparta de todo lo que es espectaculo, de todo lo que es turba; y en secreto 
realiza su milagro. Pero no es su designio que aquel milagro quede 
completamente ignorado; quiere que se divulgue; mas no por ese camino de 
convertirlo en publico espectaculo, sino porque la gratitud que hay en los 
corazones lo vaya llevando de boca en boca, porque el espiritu de fe que entra 
en las muchedumbres cuando lo han presenciado sea como buen olor de 
Jesucristo que corra por la ciudad; quiere que se divulgue, pero no quiere que 
sea espectaculo de vana curiosidad humana. 

Notad bien que esto tiene mas importancia de lo que muchos piensan. 
Cuando se va a las obras buenas, cuando se practica el bien, cuando se trabaja 
por la gloria de Dios y la salvacion de las almas con la preocupacion de 
convertir aquello en espectaculo, aunque no sea la franca preocupacion de la 
vanidad, sino un falso criterio o una verdadera alucinacion, el que asi procede 
vive en lo exterior, vive preocupado de las cosas que rodean su trabajo o su 
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accion, vive como fuera de si, y entonces sucede que le falta la vida interior 
cuando mas la deberia tener. Mientras que el alma sabe encerrarse dentro de si 
y buscar a su Dios, aun cuando este afanandose en las cosas exteriores, aun 
cuando se esta dando por entero a las otras almas, entonces es cuando va 
poniendo espiritu en sus palabras, espiritu en su trabajo, espiritu en su 
sacrificio y es cuando esta atendiendo mas eficazmente a lo mismo exterior, a 
lo que parece que atiende menos. 

De modo que hay una suerte de contrastes y paradojas. El hombre que 
sabe vivir dentro de si en union con su Dios es el hombre que exteriormente 
muestra amar a Jesucristo; mientras que el hombre que vive en la preocupacion 
de las cosas exteriores es el hombre que menos difunde exteriormente a 
Jesucristo, porque falta el alma y la vida de esa difusion del nombre de Dios 
entre los buenos. Y notad bien que esto no es algo que se dice simplemente 
para los que estamos ocupados en trabajos apostolicos; se dice para todos. 
Convertir la piedad en espectaculo es una tentacion que facilmente nos asalta a 
todos; vivir de esas preocupaciones piadosas exteriores como si ahi estuviera la 
verdadera vida, el verdadero camino, es enganarse facilmente y alucinarse. 
Cuando se quiere vivir la vida de Dios y cuando quiere el alma acercarse a Je¬ 
sucristo es preciso que aparte de si la muchedumbre, que haga callar a 
planideras y tanedores de flauta, que entre en lo escondido y que alii busque a 
su Dios. Alii es donde el alma vuelve a florecer y vuelve a cobrar nueva vida. 

Los otros, en ultimo termino, como decia muy bien San Agustin, estan 
simbolizados en la hija de Jairo; ella habia muerto. Pero habia muerto con 
muerte corporal. jCuantas almas mueren con muerte espiritual, y mueren con 
muerte espiritual cuando estaban en plena primavera de esa vida espiritual, 
cuando parece que debian ofrecer a Dios mas flores y mas frutos! Mueren con 
muerte espiritual, y para resucitar con verdadera vida espiritual es preciso 
buscar a Dios: buscarle en lo escondido, buscarle en el corazon, buscarle en la 
verdadera vida interior. jQue Cristo puede muy bien resucitar las almas que 
acaban de morir y puede muy bien resucitar las almas que llevan ya largos dias 
encerradas en los sepulcros! 

iCristo, resurreccion divina! jCristo, vida nuestra! ^No es verdad que 
estas palabras bastan para que a nosotros no nos falte aquella fe sin limites y 
aquella confianza que nunca se apague y aquella esperanza que nunca muera, y 
para que nos arrojemos de veras en los brazos de Jesus, confiados en que esa 
vida espiritual que vamos buscando, esa santificacion de nuestra alma, esa 
verdadera vida interior la hemos de encontrar en El; en El, que apartara de 
nosotros la muchedumbre de las cosas exteriores que disipan el corazon; en El, 
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que rompera el cielo de esa frialdad nuestra y de esa dificultad de nuestra alma 
para amarle de veras; en El, que sabra llamamos a lo escondido y all! 
pronunciar palabras como esas: Doncellita, a ti te digo, levantate? «Alma 
desventurada que corres abatida por los caminos de la virtud, alma 
desventurada que has muerto por tus pecados, alma desventurada que te dejas 
abatir por la tribulacion y la tristeza, alma desventurada, y bien puedo decirte 
alma muerta: resucita, que soy Yo, el Poder divino, quien te llama; que soy Yo, 
la Misericordia divina, quien te va a sostener; que soy Yo, el Amor divino, 
quien te va a premiar.» 

Quiera el Senor que aprendamos esas sendas verdaderas de la vida 
interior, y que alii encontremos a Jesucristo, y que alii oigamos de sus labios 
palabras como esas: «Alma, a ti te digo, levantate»; que obedezcamos la voz de 
Jesucristo y que comencemos a vivir la vida verdadera de la santidad, para que 
un dia vivamos con El la vida verdadera del cielo. 
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Leccion XXVI 


Curacion de dos ciegos 


El Evangelio de San Mateo, en el capltulo 9, verslculo 27 y siguientes, 
dice de esta manera: 

Y pasando Jesus de alU adelante, le fueron siguiendo dos ciegos 
dando voces y diciendo: Apiadate de nosotros, hijo de David. Y llegando a la 
casa se acercaron a El los ciegos, y les dice Jesus: I Creeis que puedo hacer 
esto? Le dicen: SI, Senor. Entonces toco los ojos de ellos, diciendo: Suceda a 
vosotros segitn vuestra fe. Y se abrieron los ojos de ellos y les hablo re- 
ciamente diciendo: Mirad que nadie lo sepa. Pero ellos, como hubieron 
salido, divulgaron la fama de El por toda aquella tierra. 

En uno de los discursos del Senor que nos ha conservado el evangelista 
San Juan dice Jesus: Yo soy la luz del mundo (Io 8,12). Esas palabras, por la 
ocasion en que se pronunciaron, pueden tener un doble sentido. Se 
pronunciaron cuando Jesus acababa de curar al ciego de nacimiento en las 
calles de Jerusalen, y por esta circunstancia bien pueden entenderse en un 
sentido material, como dando a entender que El habia venido a este mundo 
para que los ciegos, los hombres corporalmente ciegos, vieran la luz; pero al 
mismo tiempo, en ese pasaje de San Juan, habia el Senor de la ceguera 
espiritual, y porque habia de esa ceguera espiritual, al decir esta frase: Yo soy 
la luz del mundo, bien puede entenderse esa misma frase en un sentido 
espiritual, en cuanto que El ha venido a la tierra para iluminar a las almas. 

Que Jesus sea la luz del mundo en un sentido material, bien podemos 
nosotros conocerlo por la simple lectura de los Santos Evangelios, en que se 
nos narra que Jesus devolvio la vista a los ciegos. Recordad aquel dialogo que 
paso entre Jesus y los discipulos de San Juan y aquella frase contenida en 
semejante dialogo, con que el Senor dice a los discipulos de Juan: Id y contad 
a Juan lo que habeis visto y lo que habeis oido: los ciegos ven, los cojos 
andan, los leprosos se ven libres de la lepra, los sordos oyen, los muertos 
resucitan y los pobres son evangelizados. Al decir el Senor: los ciegos ven, 
alude a un hecho notorio; era algo que podian comprobar los discipulos de Juan 
Bautista. El daba vista a los ciegos. Y por este pasaje evangelico, lo mismo que 
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por otros semejantes, sabemos que, en efecto, el Senor con frecuencia dio vista 
a los ciegos. 

Por eso os decia hace un momento que esas palabras: Yo soy la luz del 
mundo, admiten una interpretacion material. 

Acerca de los ciegos a quienes devolvio la vista Jesus, hay dos clases de 
testimonios en el Santo Evangelio: hay testimonies generales, como este que he 
citado hace un momento y que esta contenido en las palabras pronunciadas por 
Nuestro Senor respondiendo a los discipulos de San Juan Bautista, y hay otros 
testimonios particulares, un cierto numero de narraciones en que se habla de un 
milagro determinado, el cual determinadamente consiste en dar la vista a uno o 
varios ciegos. 

Prescindiendo de una narracion en que se habla de un ciego que al mismo 
tiempo era mudo y estaba endemoniado, hay otras cuatro en los Santos 
Evangelios. Una es esta que acabo de leer y que se contiene en el Evangelio de 
San Mateo; otra, la segunda, la narracion en que se nos cuenta como el Senor 
dio vista a un ciego cerca de Betsaida —es la que suele llamarse la narracion 
del ciego de Betsaida—; aquella otra que nos ha conservado San Juan, y a la 
cual se refieren las palabras que be repetido al principio: Yo soy la luz del 
mundo, y que se llama la narracion del ciego de nacimiento; y por ultimo, la 
narracion de los ciegos de Jerico. Estas cuatro determinadamente hablan de 
ciegos a quienes devolvio la vista Jesus. La primera en la serie de estas 
narraciones es esta que vamos a comentar nosotros ahora. 

Es la primera vez que nos encontramos con un milagro de esta indole 
explicado de una manera determinada. Antes de comenzar la explicacion de 
este milagro conviene exponer algo que aqui recuerdan de ordinario todos los 
comentadores del Evangelio. En Oriente son frecuentisimas las enfermedades 
de la vista y las cegueras. Los que han visitado aquellas regiones han podido 
observar en Palestina, y en Egipto mas particularmente, que hay un numero 
extraordinario de enfermos de la vista y de ciegos. Algun viajero llego a 
considerar en cierta ocasion que en Egipto el 20 por 100 de los habitantes pade- 
cen de la vista. Sin necesidad de hacer estadisticas, nos explicamos muy bien, 
una vez que se conocen aquellas regiones, que los ciegos abunden tanto. 
Primero, porque dana mucho el sol; segundo, porque hay en el ambiente una 
cantidad enorme de polvo sutil, que no se recibe sin dano de la vista, y tercero, 
por una falta absoluta de higiene. Yo recuerdo que mas de una vez en esos 
viajes de Oriente me detuve con horror a contemplar algun nino enfermo de los 
ojos. Los ninos de pecho, cuando padecen esa enfermedad, que es muy 
frecuente, causan verdadero horror, porque los encuentra uno abandonados o en 
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brazos de su madre, sin que esa madre se preocupe siquiera de apartar de ellos 
las moscas, y a veces aquellos ojos como putrefactos tienen sobre si un 
verdadero enjambre de moscas. Cuando se ha presenciado una vez ese 
espectaculo, no le puede a uno extranar que en Oriente sean los ciegos tantos 
cuantos decia ese viajero a que he aludido hace un momento. Saben los 
peregrinos de Tierra Santa que, entre las precauciones que se aconsejan a 
cuantos van a emprender ese viaje, una de las principales consiste en el cuidado 
de la vista, y algunos saben, por triste experiencia, que esas precauciones no 
son superfluas ni innecesarias; alguno ha tenido que lamentar alguna 
enfermedad grave y hasta la perdida de la vista en uno de estos viajes piadosos. 

De esta muchedumbre de enfermos de la vista, de esta legion de ciegos 
que hay en todo el Oriente, y mas particularmente en Palestina, se deducen dos 
consecuencias que a nosotros nos pueden interesar ahora en esta narracion y 
nos pueden servir en otras narraciones parecidas del Santo Evangelio. La 
primera consecuencia es esta: que no hemos de mirar como una cosa 
inverosimil, ni siquiera como una cosa extrana, el que en los Evangelios, entre 
las enfermedades que cura Jesus, aparezca con frecuencia la ceguera; puesto 
que los ciegos abundan tanto, no es de extranar que los milagros de Jesucristo 
dando vista a los ciegos abunden tambien. Con esto se responde a una objecion 
pueril que suele presentarse contra los milagros del Evangelio, ponderando 
inutilmente el numero de ciegos a que en los Evangelios se alude, como si esto 
fuera una cosa extrana. No hay, ni siquiera en este punto, o sea, por lo que toca 
a los ciegos, esa aparente dificultad que hay cuando se habla de los 
endemoniados. Los endemoniados abundaban en Palestina en los dias de 
Jesucristo; ahora no los encontramos nosotros con esa frecuencia; pero los 
ciegos abundan ahora en toda la Tierra Santa lo mismo que abundaban en los 
dias de Nuestro Senor. Repito, no es nada extrano que milagros como este 
aparezcan con frecuencia en las paginas del Evangelio, y esta es la primera 
consecuencia que se deduce de las observaciones que acabo de indicar. 

Pero, ademas, se deduce esta otra. Cuando se habla de los ciegos 
mencionados en el Evangelio, no hay que interpretar esa enfermedad dejandose 
llevar de la propia imaginacion. Un medico ilustre, del cual tomamos nosotros 
una de las conferencias que dimos en la Congregacion del Pilar acerca de los 
milagros de Jesucristo, ha trabajado seriamente por diagnosticar todas las 
enfermedades que aparecen en los Evangelios. Cuando llega a las cegueras, las 
mira no como una de esas cegueras que suelen llamarse cegueras histericas, 
sino como una verdadera enfermedad organica; y uno de los fundamentos que 
hay para semejante afirmacion, el fundamento que podemos conocer hasta los 
profanos, es el siguiente. Se habla de las enfermedades de los ojos que hay en 
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Palestina; como en eso han seguido siendo las condiciones historicas las 
mismas que eran en los dlas de Jesucristo, en vez de fingir arbitrariamente 
enfermedades que no existen, no hay nada mas que atender a las que existen; y 
como las que existen son esas cegueras con una verdadera lesion organica, de 
esas hay que entender que habla el Evangelio, sobre todo cuando se tiene en 
cuenta que, comparando los pormenores que nos han conservado los 
Evangelios con los caracteres que presenta esa ceguera especial que se llama 
histerica, no coinciden; mientras que, comparando los caracteres que nos han 
conservado los Evangelios de esas cegueras que ellos mencionan con las 
cegueras actuales, se encuentra una armonia perfecta. Con eso, naturalmente, 
se arruinan muchos de los ataques que se dirigen a este genero de milagros 
narrados en el Evangelio. 

Y digo que se arruinan, como se arruinan siempre estos ataques. Porque 
una cosa es prescindir de la historia y fantasear acerca de los milagros segun 
los propios prejuicios o segun la propia incredulidad, y otra cosa es entender 
esos milagros como son en su realidad historica y como los narra el Santo 
Evangelio. Muchas veces, solo con restituir esa realidad historica y solo con 
hacer a los hombres que bajen de esas propias fantasias que obedecen a 
prejuicios y a incredulidad, se tiene la refutacion clara de los ataques que a los 
Evangelios les dirigen. 

Tengamos presentes estas ideas, no solo ahora que vamos a hablar del 
milagro cuya narracion acabo de haceros, sino siempre que se trate de cegueras 
curadas por Jesus. 

Este milagro que ahora comentamos, mirado exteriormente, de esta 
manera que suele llamarse historica, en la que se suele prescindir de algo que 
es muy historico, pero es muy ultimo, para atenerse a algo que tambien es muy 
historico, pero que es muy extemo; mirado, repito, de esa manera que en el 
sentido explicado suele llamarse historica, es un milagro facil de comprender. 
Hay algo mas que ese comentario historico a que me estoy refiriendo, y ese 
algo es lo mas importante para nosotros. Pero antes de explicar ese algo nos 
conviene que por lo menos demos una ojeada a ese aspecto historico, 
entendiendo por aspecto historico lo que acabo de exponer, y os decia que ese 
aspecto historico es facilisimo de entender. 

Este es uno de aquellos milagros evangelicos que no se pueden situar con 
certeza dentro de la cronologia del Evangelio. Es un milagro del cual no 
dijeron nada los otros evangelistas; lo narra unicamente San Mateo; y como 
San Mateo suele hablar con cierta vaguedad cronologica, no es facil encontrar 
en sus palabras un argumento definitivo para situar este milagro dentro de la 
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cronologia evangelica. Parece, sin embargo, lo mas seguro que este milagro se 
realizo despues de haber resucitado el Senor a la hija de Jairo, porque el 
evangelista comienza la narracion diciendo que habiendo pasado Jesus de alii. 
Si entendemos esta frase «de alli» como una alusion a la casa de Jairo, donde el 
Senor acababa de realizar el milagro de la resurreccion de su hija, entonces 
bien podemos decir que el milagro acontecio inmediatamente despues de esa 
resurreccion; y por eso nosotros lo comentamos ahora. 

La manera como acontecio el milagro la narra el evangelista muy 
brevemente, pero de una manera completa. Sale el Senor de resucitar a la hija 
de Jairo entre el asombro de la muchedumbre, porque, si bien Jesus quiso 
ocultar ese milagro, como no podia ocultarlo del todo sin hacer un nuevo 
milagro, es evidente que la noticia de la resurreccion de la nina se difundio 
entre el asombro de la muchedumbre. Sale, pues, Jesus de la casa de Jairo entre 
el asombro de la muchedumbre y se aleja de esa casa, probablemente para 
dirigirse a la casa donde El solia morar en Cafamaum. Y digo probablemente 
porque algunos interpretan asi la parte del Evangelio, apoyandose en que el 
evangelista dice: para entrar en «la» casa, no para entrar en «una» casa; y al 
decir para entrar en «la» casa, parece que se refiere a una casa conocida, o 
sea, a la casa en que solia morar Jesus; mientras que otros entienden que el 
Senor salio de Cafamaum para Nazaret, y en el camino entro en una casa 
buscando hospedaje, y en esa casa acontecio el milagro. 

Salio, pues, Jesus de la casa de Jairo para entrar probablemente en la casa 
donde El solia morar, dentro de la ciudad de Cafamaum, y en el camino 
encontro dos ciegos. Esos dos ciegos pudieron enterarse de que pasaba Jesus 
por el mmor de la muchedumbre, rumor que entonces debia ser muy grande. 
Imaginaos la sorpresa, el estupor que causaria entre los habitantes de 
Cafamaum la resurreccion de la hija de Jairo y lo rapidamente que se difundiria 
la noticia. Advirtieron que pasaba Jesus, y comenzaron a clamar: Ten 
misericordia de nosotros, hijo de David (Mt 9,27). 

El Senor aparento no oir aquellos clamores; siguio su camino y entro en 
la casa, entendiendo esta palabra como la hemos explicado anteriormente. Los 
ciegos no cesaron de clamar. Guiados sin duda por el mmor de la 
muchedumbre, llegaron a la casa donde se hospedaba el Senor; penetraron en 
esa casa siempre clamando, siempre suplicando. Entonces el Senor se vuelve a 
ellos y les pregunta: iCreeis que yo puedo hacer esto? O, lo que es igual: 
^Creeis que yo puedo devolveros la vista? 

Aunque aquellos hombres no habian pedido en particular que el Senor les 
devolviese la vista, las palabras que habian pronunciado, ten misericordia de 
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nosotros, hijo de David, se interpretaban facilmente en ese sentido; y, 
atendiendo el Senor mas a la intencion y al deseo de aquellos hombres que a lo 
que literalmente significaban sus palabras, les hizo esa pregunta que habeis 
escuchado: i Creeis que yo puedo hacer esto? ^Que y° puedo haceros lo que 
deseais, o, lo que es igual, que yo puedo devolveros la vista? 

Elios respondieron con una afirmacion rotunda, y entonces el Senor, 
tocando con sus divinas manos los ojos de aquellos hombres, les devolvio la 
vista, o, como dice la Escritura, para emplear siempre las mismas palabras del 
texto sagrado: les abrid los ojos. El hombre ciego es como un hombre cuyos 
ojos estan cerrados, cerrados a la luz; devolverle la vista es como abrirle de 
nuevo los ojos a la luz. 

Una vez que Jesus les hubo devuelto la vista, con palabras severas, 
porque esta es la fuerza que tiene el texto original, recomendo que a nadie 
dijesen lo sucedido; pero ellos, apenas se apartaron de Jesus y abandonaron la 
casa, divulgaron lo acaecido por toda la region. 

Esta es la narracion y el comentario que llamariamos historico de la 
misma. Pero habeis de advertir (aunque os entretenga unos minutos mas para 
contemplar esta materia, no dejare yo de decirlo) que en el milagro del 
Evangelio hay algo mas que esa superficie exterior. Ese algo mas puede ser de 
dos maneras. A veces, el milagro del Evangelio se convierte en un simbolo de 
algo espiritual, de algo sobrenatural, de algo que toca al provecho de las almas. 
Esto es lo que hace San Agustin cuando comenta como el Senor resucito varios 
muertos. Convierte cada uno de esos muertos en un simbolo de un alma 
pecadora; y explicando ese simbolo va exponiendo los generos de pecadores, 
las situaciones diversas en que pueden encontrarse las almas que han cometido 
pecados graves. Este sentido que llamariamos nosotros simbolico, este tomar 
los milagros de Jesus como un simbolo de algo espiritual, es un procedimiento 
legitimo, y jcuantas veces admiramos en los Santos Padres como el Espiritu de 
Dios los guia a convertir cada hecho del Evangelio en un simbolo de la 
santificacion de las almas! Pero, naturalmente, eso no pertenece al sentido 
literal del Evangelio; es algo que el genio, el espiritu del comentador, anade al 
Evangelio; no es lo que en esas paginas del Evangelio nos ha dicho Jesus. 

Sin embargo, al lado de eso que podriamos llamar «convertir los milagros 
del Evangelio en un simbolo» hay otro sentido espiritual que es perfectamente 
historico, que pertenece al Evangelio, que nos ha revelado el Senor en sus 
paginas. 

Cuando miramos uno de estos hechos, a nuestros ojos aparecen dos cosas: 
algo exterior, completamente exterior: el lugar donde se realiza el milagro, las 
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personas que en el milagro intervienen, la serie de acciones o de hechos que 
forman lo exterior del milagro; pero, a traves de esa serie de hechos, a traves de 
esa superficie exterior del Evangelio, se revelan las almas. Cuando Jesus obra 
el milagro, manifiesta de alguna manera lo que hay en su corazon, y el hombre 
que recibe el milagro, en sus palabras, en su conducta, revela tambien lo que 
lleva en su espiritu. Y ese algo espiritual que se ve en la misma letra del 
Evangelio, que se conoce sin mirar mas que a los hechos que el Evangelio 
narra, ese algo espiritual es lo que he llamado yo un sentido espiritual que entra 
en la trama del Santo Evangelio y que pertenece al comentario del mismo. 
Prescindir de ese sentido espiritual es comentar los Evangelios de una forma 
incompleta; prescindir de este sentido espiritual es quedarse en la superficie, 
sin penetrar en el fondo del Evangelio. Y por eso dan compasion los 
comentadores que, por caridad para los incredulos, tienen que convertirse en 
expositores de lo mas extemo y de lo mas superficial del Evangelio, 
suprimiendo esto otro que pertenece al verdadero espiritu y que es lo mas 
intimo y diriamos lo mas divino que en el Evangelio se nos revela. 

En este milagro a que ahora estamos nosotros aludiendo, no sera dificil 
encontrar el simbolo que encontraba San Agustin en otros milagros del 
Evangelio, y tampoco es dificil encontrar este sentido espiritual de que os estoy 
hablando ahora. Del simbolismo no hablaremos; pero si digamos dos palabras 
del contenido espiritual de esta narracion para provecho nuestro y para que 
conozcamos asi mejor la verdad de Dios y nos enfervoricemos en el servicio 
divino. 

Aunque sea rapidamente, anotaremos que aquellos dos ciegos eran 
hombres felices. Contemplando su ceguera, los miramos como unos 
desgraciados; pero en el fondo son los mas felices. Contemplad un poco ese 
espectaculo. <^Que hay en torno de Jesus? Hay dos almas que han visto a Jesus 
y lo han conocido, y hay una muchedumbre de la cual, hablando asi en general, 
podemos decir que no ha conocido a Jesus y que no ha visto a Jesus, que no ha 
visto la luz. Los que nosotros llamamos ciegos son los verdaderos videntes, y 
los que ven, segun el juicio de los hombres, son los verdaderos ciegos. Porque 
en aquel caso se estaba realizando lo que, hablando de Jesucristo, luz del 
mundo, se nos dice en el Evangelio de San Juan por boca del mismo Senor: que 
El ha venido al mundo para que, con su presencia, se haga una suerte de juicio, 
y los que ven no vean, mientras que los que no ven recobren la vista y vean la 
luz. Los hombres, mirando por de fuera, llaman desgraciados a los que carecen 
de vista corporal, y llaman felices a los que gozan de esa vista corporal; pero, 
en realidad, si los ciegos tienen vista espiritual, conocen a Dios, conocen la 
verdad, conocen a Jesucristo, son mas felices que aquellos otros que han 
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conservado la vista corporal, pero han perdido esta luz espiritual y son ciegos 
espirituales. 

En medio de aquella muchedumbre hay personas que conocen muchas 
verdades, que saben muchas cosas, alii estan seguramente los enemigos de 
Jesus, que son los doctores de Israel. Esos hombres que parecen sabios estan 
apartados de la verdad, mientras hay almas que pasan por ignorantes, como son 
estos dos ciegos que el Evangelio menciona, los cuales no saben muchas cosas, 
no conocen las cosas que conocen los doctores, pero han llegado a la posesion 
de la verdad. 

Hay una gran diferencia entre conocer muchedumbre de verdades y 
conocer simplemente la verdad; lo que interesa al alma no es amontonar 
muchos conocimientos, sino llegar a la posesion de la verdad, y cuando llega a 
esa posesion de la verdad, el alma es feliz. Aquellos dos ciegos que claman: 
jHijo de David, ten misericordia de nosotros!, dan a entender que han 
conocido a Jesus como Mesias —por eso le llaman con una denominacion 
mesianica Hijo de David—, y dan a entender que han conocido el poder de 
Jesus y esperan de su misericordia, cuando dicen simplemente ten misericordia 
de nosotros, como suponiendo que si el Corazon de Jesus se mueve a sanarlos, 
no le faltara poder para recobrar esa salud. Aquellos hombres han visto la 
verdad; y entre la muchedumbre alborozada que ha salido de los alrededores de 
la casa de Jairo acompanando a Jesus, y que parece una muchedumbre feliz, los 
verdaderos felices son los que han visto la luz divina y los que han conocido a 
Jesus. 

Hay algo mas en esa narracion. El Senor, como en otros casos que 
tambien nos han conservado los Evangelios, se hace el sordo a los gritos de 
aquellos hombres que le piden misericordia. Penetra en la casa, 
abandonandolos, y espera que ellos entren en la casa, saliendo de nuevo para 
hacerles el favor que solicitan despues de haberles hecho dar testimonio 
publico de su fe. Jesus hace esperar. Este hacer esperar Jesus, cuando se mira 
con los ojos de came y sangre, con los ojos de nuestro corazon y de nuestra 
ceguera espiritual, parece como un tormento, parece como una desgracia, 
parece como una repulsa; si lo mirasemos con ojos de fe, entenderiamos que 
esa es una gran misericordia de Dios. Esperar y esperar clamando, esperar y 
esperar orando en la misericordia de Jesus, ^que es para el alma? Es padecer 
una sed, es verse un poco atormentado por el deseo, pero al mismo tiempo es 
crecer y es florecer y es adquirir virtudes. El alma que asi persevera, ^no esta 
aquilatando su fe? El alma que asi persevera, «^no esta dando muestras de 
confianza y no esta sintiendo la confianza desarrollarse en su corazon? El alma 
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que asi persevera, ^no es un alma que tiene que robar el Corazon de Cristo? As! 
como el que persevera clamando a las puertas de Jesus tiene que enternecer su 
Corazon, asi las almas inconstantes, que cuando se ven obligadas a esperar, 
porque las hace esperar la misericordia del Senor, retroceden, se cansan, se 
apartan de Jesus, asi estas almas, repito, se hacen odiosas a Jesus y reciben un 
gran dano. 

Esperar a Jesus, y esperar cuanto El quiere, y seguir durante este tiempo 
que se esta esperando con la oracion en los labios, con la confianza en el 
corazon, con la fe en el alma, este es un tesoro para el hombre que sabe 
perseverar asi; porque eso es seguir entregado a la misericordia del Senor. Y en 
seguir entregado a la misericordia del Senor, ^que hay para nosotros sino un 
verdadero tesoro? jAh, ciegos de nosotros que, en cuanto vemos que Jesus nos 
hace esperar un momento, en cuanto vemos que no escucha rapidamente 
nuestras palabras, nos descorazonamos, desconfiamos y nos apartamos de 
Jesus j Ciegos de nosotros, que interpretamos como algo muy duro el que el 
Senor no nos otorgue inmediatamente nuestras suplicas! j Ciegos de nosotros 
porque no conocemos que en ese esperar esta nuestro bien, esta nuestro tesoro 
y esta nuestra corona! 

Quiere el Senor probar la fe de aquellos hombres, y por eso les pregunta 
si creen que El les puede hacer lo que piden. Porque, no hay duda, esta fe, que 
se abandona en manos de Jesus, facilita los milagros divinos, como la 
desconfianza del corazon cierra las puertas de Jesus; pero atendamos y no nos 
cansemos nunca de atender a esa leccion que hay en este Evangelio y que no es 
mas que la repeticion que venimos encontrando en todas las paginas de estos 
Libros Santos. 

«^Es el Senor el que insiste en que su milagro quede escondido, aunque 
esto sea imposible sin un nuevo milagro? ^Como podia ocultarse que el Senor 
habia devuelto la vista a aquellos dos ciegos? Y, sin embargo, muestra Jesus su 
deseo, y lo muestra con palabra severisima, de que aquel milagro quede oculto, 
de que no se divulgue, de que los que han recibido aquel favor lo guarden en el 
fondo de su corazon. Es la misma doctrina que vimos en la leccion sacra 
precedente, es el mismo amor de la humillacion, es el mismo huir que se 
conviertan en espectaculos los milagros divinos. 

Aquellos hombres no se pudieron contener y divulgaron el milagro en 
toda la tierra. No nos preguntemos aqui si aquellos hombres desobedecieron o 
no, como a veces se preguntan los comentadores; hemos de pensar que aqui 
hay algo mas del corazon que del entendimiento. Aquellos hombres no podian 
ocultar que habian recobrado la vista; y es evidente que, cuando les 
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preguntaron como la habian recobrado, no podian negar que habian recibido 
aquel beneficio de Jesucristo. No preguntemos si han desobedecido; pensemos 
que aqui hay una pugna, la pugna entre Jesus y las almas. Jesus, que quiere 
ocultarlo todo en el sagrado velo de la humildad, y las almas, que, llevadas de 
su amor, cuentan la gloria de Jesucristo. Esto es lo que significa ese final del 
milagro que comentamos. 

Final que al mismo tiempo es luz para nuestra alma. Porque pensemos (de 
esto espero que hablaremos mas largamente otro dia) que aqui hay un 
simbolismo hermosisimo. Jesus, que pone su mano sobre los ojos de aquellos 
ciegos y les devuelve h vista, puede tocar nuestro corazon y devolvemos la 
vista espiritual y hacernos poseer no esta luz material que tanto ansiamos los 
hombres, sino la luz espiritual que disipe todas las cegueras de nuestra alma. 

Jesus, luz del mundo, quiera tocar nuestro corazon y hacer que en el se 
graben estas lecciones que en el comentario de hoy facilmente encontramos; 
quiera darnos su luz para que desentranemos las ensenanzas espirituales que 
hay en esta pagina evangelica, para que la convirtamos en vida nuestra y 
merezcamos ser llamados hijos de la luz, por que vivamos aqui en el mundo 
con la luz de la fe en el alma, y despues lleguemos a gozar de la luz 
indefectible del cielo. 
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Leccion XXVII 


Curacion del endemoniado mudo 


La ultima leccion sacra de este curso versara acerca de un milagro que 
narra brevisimamente el evangelista San Mateo despues de aquel que 
comentabamos en la leccion sacra precedente. Este milagro esta contenido en 
el capitulo 9 de dicho Evangelio, desde el versiculo 32 hasta el 34. El 
evangelista dice de esta manera: 

Y cuando ellos saltan, cata aqul, lepresentaron un mudo endemoniado. 
Y lanzando el demonio, hablo el mudo. Y se maravillaron las turbas, 
diciendo: Nunca jamas se vio tal en Israel. Pero los fariseos declan: Por 
virtud delprlncipe de los demonios lanza los demonios. 

Acerca de este milagro evangelico vamos a exponer un doble orden de 
ideas. Explicaremos, primeramente, lo que dice la historia evangelica con los 
pormenores que sean posible, y luego tomaremos esa historia evangelica como 
fundamento para exponer un sentido espiritual de aquellos que San Agustin 
encontraba con tanta frecuencia en los milagros del Evangelio. 

Hablando de este milagro historicamente conviene advertir, ante todo, 
que no debe confundirse con otro milagro que muchas veces se explica desde 
la catedra sagrada, especialmente en el tiempo de Cuaresma, en el cual se habla 
de un endemoniado a quien liberto Jesus, el cual endemoniado era sordo y 
mudo. Aunque al realizar el Senor este milagro que ahora comentamos, sus 
enemigos dijeron que lanzaba los demonios en nombre de Belcebu o en 
nombre del principe de ellos, y aunque este mismo pensamiento se encuentre 
en el otro milagro a que nos hemos referido hace un momento, no por eso 
deben confundirse ambos. San Mateo los separa cuidadosamente y expone este 
que ahora vamos a comentar en el capitulo 9 de su Evangelio, mientras que el 
otro lo deja para el capitulo 12. 

Es verdad que en ambas ocasiones los fariseos comentaron el milagro de 
Jesus de identica manera; eso no obsta para que sean dos milagros diversos. 
Ademas, el milagro que narra San Mateo en el capitulo 12, y que suele 
explicarse al pueblo en el tiempo de Cuaresma, se realizo en un hombre que era 
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a la vez sordo y mudo, y este de que ahora habla el evangelista en el capltulo 9 
es simplemente un mudo y al mismo tiempo un endemoniado. 

Procurando, pues, no confundir ambos milagros, a pesar de la semejanza 
que hay entre ellos, hagamos acerca de este, cuya historia acabamos de leer, 
algunas reflexiones que aclaren la historia del mismo. 

Segun la narracion evangelica, este milagro debio ocurrir cuando el Senor 
habia curado a los dos ciegos de Cafamaum, Porque el evangelista narra el 
milagro diciendo que apenas salieron los dos ciegos de la casa donde habian 
entrado solicitando de Jesus su curacion, presentaron al Senor este hombre 
mudo y endemoniado; y esa manera de hablar del evangelista nos da a entender 
que el milagro que comentamos hoy tuvo lugar inmediatamente despues de ese 
milagro de los ciegos. 

Como deciamos en la leccion sacra precedente, no se sabe de cierto el 
lugar que debe ocupar en la cronologia evangelica la curacion de esos dos 
ciegos. A nosotros nos parecio mas verosimil colocarla donde la hemos 
colocado, y una vez colocado el milagro de los ciegos en esta ocasion, hay que 
poner inmediatamente este milagro del mudo endemoniado a quien liberto 
Jesucristo. 

El milagro debio tener lugar en la casa de Cafamaum, donde habia 
entrado Jesus, segun vimos en la leccion sacra anterior. Alii se presentaron unas 
personas (no dice el Evangelio quienes eran) llevando a un mudo endemoniado 
y suplicando a Jesus que lo curase y lo libertase del demonio. Sm que sepamos 
ningun pormenor mas, el evangelista nos dice que Jesus lanzo al demonio y 
entonces hablo el mudo. La forma de lanzarlo no la conocemos, aunque, por la 
manera de narrar el evangelista este prodigio, podemos deducir que debio ser 
muy instantanea. Y hasta deducimos otra verdad que ahora no nos interesa para 
el conocimiento historico de esta narracion y que luego nos interesara para 
exponer su sentido espiritual. Cuando dice el evangelista: lanzo Jesus al de¬ 
monio y hablo el mudo, parece insinuar que aquel hombre no era mudo porque 
padeciera una enfermedad; era mudo en virtud de la posesion diabolica, y una 
vez que se vio libre del demonio que lo poseia, volvio a recobrar el habia y 
pudo, por consiguiente, manifestar sus sentimientos delante de todos. 

Realizado el milagro en la casa de Cafamaum, hecho patente ese milagro, 
porque el mudo hablo, las gentes que presen* ciaron el hecho se dividieron en 
el comentario. Hubo algunos que, sin prejuicios, llegaron a conocer la verdad 
de lo acontecido y ensalzaron el poder de Jesucristo que realizaba tales 
prodigios. La formula con que lo ensalzaron la ha guardado el evangelista; 
decian que nunca habia aparecido un hombre semejante en Israel; es decir, 
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nunca habia aparecido en el pueblo escogido un taumaturgo que fuera 
comparable con Jesus. 

A1 lado de esos comentarios favorables, de esas alabanzas que muchos 
tributaban al Senor, se oyeron palabras de murmuracion y de protesta: eran los 
enemigos de Jesus, que, inspirados por su odio y por su envidia, trataban de 
tergiversar lo que tenlan delante de los ojos; y ya que no podlan negar que 
Jesus habia realizado aquel prodigio, querlan tergiversarlo, como he dicho, con 
una interpretacion extrana. Jesus, declan, habia lanzado el demonio en virtud 
del prlncipe de los demonios, y no con un poder divino. 

Estos dos comentarios los volveremos a encontrar cuando hablemos del 
endemoniado sordo y mudo, cuya historia cuenta el evangelista San Mateo en 
el capltulo 12. Ahora no tenemos por que insistir en ellos. En el capitulo 12 
veremos, ademas, que el Senor refuta la interpretacion de sus adversarios; y 
refutada por Jesus, quedara mas evidente a nuestros ojos que refutada por 
nosotros cuando Jesus enmudece, como enmudece en esta ocasion. 

Esta es la parte que diriamos historica de estos verslculos del Evangelio. 
Como veis, no necesita largas interpretaciones ni largos comentarios. Mas aun, 
para alargar este comentario seria preciso acudir a consideraciones generales 
acerca de los milagros, particularmente a consideraciones generales acerca de 
los endemoniados cuya historia recuerda el Santo Evangelio, o acerca del poder 
de Jesucristo; pero siempre consideraciones generales que lo mismo podrlan 
aplicarse a este milagro que a otro milagro cualquiera del Santo Evangelio. Por 
eso, en el aspecto historico de esta narracion, no vamos a insistir mas y vamos 
a entrar de lleno en algo que podremos llamar el simbolo de este milagro. 

Mil veces hemos dicho que San Agustin solia considerar los milagros del 
Evangelio como simbolos de otras realidades sobrenaturales, como lecciones 
que daba Jesucristo, como manifestacion de otras verdades divinas; y esto que 
hemos dicho mil veces nos va a servir ahora de fundamento para exponer 
espiritualmente el milagro del mudo, a la vez endemoniado, a quien sano y 
liberto Jesus. Ya vereis que ensenanza tan consoladora, que ensenanza tan a 
proposito para despertar nuestra confianza y nuestro celo, esta contenida en 
este simbolismo. 

Comencemos llamando vuestra atencion acerca de ese hombre a quien 
libra Jesus del demonio. Es un mudo, mudo en virtud de la posesion diabolica, 
y como tal no puede acudir a Jesus con oraciones, con exclamaciones como 
aquellas que hemos visto en otros milagros del Evangelio, y particularmente 
como las exclamaciones que dirigian los dos ciegos de Cafamaum a nuestro 
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divino Redentor. Esta imposibilitado para pedir su salud, para pedir que Jesus 
le libre; diriamos nosotros que esta como incomunicado con Jesus. 

Es verdad que Jesus no necesita de palabras para entender lo que hay en 
el corazon, y, por consiguiente, aquel hombre hubiera podido comunicarse con 
Jesus con ese lenguaje secreto, intimo, misterioso del propio corazon. Pero 
tratandose de un mudo y un endemoniado, hemos de pensar que hasta esos 
sentimientos intemos de su alma hablan enmudecido, y lo mismo que el no 
podia comunicarse con Jesus mediante la palabra exterior, tampoco se 
comunicaba con Jesus mediante los sentimientos del propio corazon. 

Atended un momento a ese personaje extrano, y decidme si no veis en el 
con suma facilidad la imagen de ciertas almas que estan incomunicadas con 
Jesus. No oran, no saben orar, no pueden orar, y por eso yacen en la propia 
miseria, sin que les quede el recurso que tenlan los dos ciegos de Cafarnaum de 
clamar en pos de Jesucristo hasta que consigan verse libres de aquellas 
miserias. Almas de este genero no son almas que se encuentran rara vez; son 
almas que abundan. Hay almas incapaces de clamar a Jesus, porque no tienen 
fe; ha muerto la fe en su corazon, quiza no la han tenido nunca; y como no la 
tienen, no sienten ni siquiera el deseo de acudir a Jesus para que remedie los 
propios males; no saben esos caminos del recurso a Dios; ignoran las 
maravillas de la oracion; no saben hablar con Dios, y estan, como el mudo del 
Evangelio, poseidas por el mal espiritu e incomunicadas con el Senor. 

Hay almas que conservan la fe; pero una fe muerta, no la fe animada por 
la caridad, por el amor de Dios, sino la fe muerta. Han arrojado el peso de los 
propios pecados, de las propias infidelidades y miserias sobre esa fe y la han 
oscurecido. El peso de esos pecados y miserias les impide que el alma se eleve; 
y como para hablar con Dios, para acercarse a El, hace falta que se eleve la 
mente, que se eleve el corazon, de hecho, aunque tienen fe, son mudos que no 
claman al Senor, que no oran, que no suplican, que viven incomunicados con 
Jesus. 

Hay, por ultimo, almas que conservan la fe, que no acumulan en su 
corazon esa muchedumbre de pecados de que hemos hablado en la categoria 
anterior; pero que no tienen voluntad de orar, no han conocido los bienes que 
hay en la oracion, no saben el misterio de misericordias divinas que se 
encierran en ese suplicar, en ese pedir, en ese elevar la mente al Senor, y de 
hecho no oran, de hecho son almas mudas. Podrian hablar si quisieran, podrian 
suplicar, puesto que tienen fe, y tienen, por lo menos en lo esencial, el santo 
amor de Dios; pero como no han conocido las maravillas que encierra esa 
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misericordia divina que es orar, de hecho no oran y de hecho viven tambien 
incomunicadas con Jesus. Son como este mudo del Evangelio. 

Toda esta serie de almas, mudas en cierto sentido, son almas poseldas del 
mal esplritu. Porque, ^no es verdad que quien cierra los labios a la oracion y 
quien nos imposibilita para que elevemos a Dios nuestro corazon no puede ser 
el buen espiritu, tiene que ser siempre el espiritu de las tinieblas que busca por 
ese camino nuestro mal? 

Almas de esas encontrareis muchas en el mundo; almas que sepan estimar 
el tesoro que tenemos en la oracion son pocas; hasta podriamos decir que de 
esas pocas almas que saben orar, todavia hay que restar muchas que titubean, 
que comienzan a orar y abandonan la oracion, que abren parentesis largos en la 
vida de trato con Nuestro Senor, almas que son altemativamente mudas y 
altemativamente suplicantes. 

Mirad todos estos grupos de almas simbolizadas en el mudo de que ahora 
habla el evangelista San Mateo, y vereis otra leccion que se deduce 
inmediatamente despues y que es una leccion, como os decia antes, confiada, 
consoladora, a proposito para despertar nuestro celo. Dice el Santo Evangelio 
que aquel mudo no se presento espontaneamente a Jesus; fueron otros los que 
presentaron a Jesus ese mudo y endemoniado. De esos otros no sabemos mas 
que esta generalidad contenida en la frase evangelica; ignoramos cuantos eran, 
ignoramos que clase de personas eran, ignoramos que sentimientos les movian; 
lo ignoramos todo. No sabemos mas sino que hubo almas compasivas que, 
viendo los milagros que hacia Jesus, tuvieron esperanza de que hiciera un 
milagro mas, devolviendo el habla a este mudo y librandolo del demonio que lo 
poseia; y de hecho se lo presentaron a Jesus. Esto es todo lo que sabemos. Pero 
estas almas tan anonimas, y tan vagamente presentadas por el evangelista, son 
para nosotros una gran revelacion si miramos este milagro en un sentido 
espiritual. Decidme, ^no podremos nosotros asemejamos a esas almas que 
toman al pobre endemoniado y mudo y lo llevan a Jesus y alii suplican por el? 
El cristiano que ora, ^no puede hacer este oficio con sus hermanos que no 
oran? El cristiano que habla en la oracion, «^no puede hacer este oficio con las 
almas que estan mudas y que no saben hablar con Dios en la oracion? 
Ciertamente, si, y una de las obras de celo mas hermosa que puede hacer el 
cristiano es suplicar por los que no suplican, orar por los que no oran, acercar a 
Jesus a los que estan alejados de El. 

Esta obra hermosisima de celo la podemos hacer todos nosotros. El alma 
que ora por sus hermanos es un alma que ejercita la caridad; y vosotros sabeis 
como la caridad arrastra los corazones, roba los corazones y los aproxima a 
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Dios. Aquella frase de un profeta: Los atraere hacia mi con vinculos de 
verdadero amor (Os 11,4) viene a decimos esto que estoy explicando ahora. 
Cuando el corazon esta lleno de caridad, esa caridad le sirve como de lazo para 
cazar las almas y para enviarlas a Jesus; y el que ora por sus hermanos, ora 
movido por el espiritu de caridad; si no viviera la caridad en su pecho, no le 
preocuparia la salvacion de los demas y no oraria por ellos. El que ora por sus 
hermanos hace violencia al Corazon de Dios. Jesus anda persiguiendo siempre 
a las almas que se le han alejado, anda siempre buscando a los pobres prodigos 
que huyen de su hogar, es siempre luz del mundo que ilumina a los ciegos 
espirituales; pero si esto hace Jesus por el propio impulso de su amor, ^como 
no crecera ese amor de Jesucristo y como no se desplegara toda su misericordia 
cuando un hermano ruegue por su hermano, cuando aquel a quien le es dado 
hablar con Dios ruegue por aquellos que estan mudos, que no saben hablar con 
Dios o no quieren hablar con Dios? Cierto, hacemos violencia al Corazon de 
Jesus, y con esa violencia logramos que El se apiade de nuestros hermanos 
poseidos del mal espiritu. 

Ademas, ^para que nos ha dado el Senor la oracion? ^Para que nos ha 
ensenado a orar? ^Nos ha ensenado a orar para que de esa manera lleguemos a 
ser almas egoistas, que no se preocupen mas que de si mismas y que tengan un 
corazon duro para con aquellas que no saben orar? ^No nos ha ensenado a orar 
para que, elevando nosotros nuestras oraciones al cielo, luego El pueda 
convertirlas, segun la frase hermosisima de San Agustin, en lluvia de gracias 
que fecunde todos los corazones de los hombres? 

Pues si esto es asi, obra de celo hermosisima sera el que aquellos que 
saben orar y que pueden hablar con Dios, que no estan mudos porque no les 
falta la fe, que no estan mudos porque no llevan en su corazon un peso enorme 
de pecados y de infidelidades, que no estan mudos porque tienen voluntad de 
orar, y teniendo voluntad de orar podran orar, orar siempre; hermosisima obra 
de celo sera, repito, que los que no estan mudos oren por los que lo estan; las 
almas que saben pedir a Dios, supliquen por aquellas que no saben pedir a 
Dios, y convirtamos nuestra propia oracion en un generosisimo apostolado. 

De hecho, en el milagro del Evangelio que espiritualmente estamos 
comentando, y donde el mudo es la imagen de las almas que no oran y aquellos 
que le presentan a Jesus son la imagen de los que oran por los que no saben o 
no quieren orar, en ese mismo Evangelio encontramos la misericordia de Dios 
que se apresura, que se acelera para curar al pobre endemoniado, devolverle el 
uso de la palabra, librarle del espiritu de las tinieblas. Y este apresurarse Jesus, 
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y este curar rapidamente al mudo endemoniado nos da a entender con que 
placer, con que regocijo, con que temura bendice el Se 

nor un apostolado semejante. 

Cuando encontreis por ahl almas que no saben orar, almas que estan 
mudas y no piden perdon de sus pecados, ni dan gracias por los beneficios 
recibidos, ni glorifican a Dios como deberian glorificarlo; cuando encontreis 
esas almas, acu 

did a Jesus y no penseis que con vuestra habilidad, que con los miedos 
humanos, que con los recursos de que disponemos en nuestra pobreza, somos 
capaces de desatar la lengua de nuestros hermanos mudos. Pensemos que es 
Jesus el que realiza ese milagro y el que puede hacer que los mudos hablen, y 
le glorifiquen a El, y le digan palabras de gratitud, y le supliquen para que les 
libre por entero de esas miserias. 

Ejercitando este apostolado, veremos tales prodigios, sentiremos con tal 
evidencia la inmensa fuerza divina de la oracion, que del fondo de nuestro 
corazon se despertaran comentarios como el comentario de la muchedumbre 
ante este milagro evangelico: Nunca hemos visto prodigios semejantes. Y 
aunque contra nosotros se levante la murmuracion, y las gentes digan que 
somos almas fanaticas que todo quieren Ear* lo a caminos completamente 
misticos y que se olvidan de poner los medios que Dios ha dejado en manos de 
los hombres; aunque se nos hagan comentarios parecidos a este comentario que 
se hacia en tomo del milagro de Jesus, en nombre del principe de los demonios 
arroja a los mismos demonios, no por eso se amortiguara nuestra le; antes al 
contrario, crecera nuestro celo, porque en esa palabra veremos mas la ceguera 
de nuestros hermanos, y al ver esa ceguera, nuestra propia compasion y nuestra 
propia caridad haran que despeguemos en mas fervorosas, mas insistentes, mas 
continuas oraciones. 

iHermosa mision esta! Si pudieramos nosotros con nuestras oraciones 
lograr que el alma que no ora orase, y que de todas partes se levante ese clamor 
de oraciones, que es suplica, que es peticion, que es accion de gracias, que es 
alabanza divina, habriamos convertido al mundo en un himno a la gloria de 
Dios. jHermoso apostolado este, hacer que las almas se comuniquen con su 
Dios, se abran a las influencias divinas, se eleven hacia el cielo como se elevan 
siempre las almas que oran! jHermoso apostolado este! Porque cuando a las 
almas se les ha ensenado el camino de la santa oracion, se les ha ensenado el 
camino de la virtud. La oracion es ese camino, y pueden llegar esas almas a 
cumbres que ellos no sospechaban, y los heroismos del Evangelio seran faciles 
a quien sabe recurrir a Dios. jHermoso apostolado este! Porque no solamente 


697 



sirve para convertir pecadores, sino para formar santos; no solamente sirve para 
enfervorizar a los tibios, sino para santificar a los fervorosos. jHermoso apos- 
tolado es este, que nos convierte a todos en familiares de Jesus, en intimos de 
Jesus, porque la intima familiaridad con Jesus, en la oracion se logra! 
jHermoso apostolado es este, y por eso lo hemos de amar con todo el corazon y 
lo hemos de ejercitar en la medida de nuestras propias fuerzas! 

jQue el Senor nos conceda ser de aquellos que, cuando ven a un pobre 
mudo, que no sabe orar, le llevan a Jesus y le suplican por el hasta que Jesus le 
desata la lengua, le libra del mal espiritu que ha poseido su corazon, y de esta 
manera se convierte en glorificador suyo, en testimonio de su misericordia y en 
motivo de confianza para todos! 

jOh, si! Este desatar la lengua lo puede hacer Jesus, y El lo hara apenas se 
le suplique. Si El desea que conversemos con El; si El desea que seamos almas 
de oracion, ^por que nos va a negar la realizacion de sus deseos, cuando esos 
deseos suyos son los nuestros? 

jQuiera el Senor que aprendamos a hablar con El, que no seamos mudos 
y que, hablando con El, logremos que desaparezca del mundo esa mudez 
espiritual, y que, unidos en verdadera caridad los que aqui nos hemos 
congregado para comentar y entender y meditar las paginas del Santo Evange- 
lio, todos, como si no tuvieramos mas que una misma lengua y un mismo 
corazon, seamos glorificadores de Jesus aqui en esta vida y despues 
eternamente en el cielo! 


LAUSDEO VIRGINIQUEMATRI 
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